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कुमिका 


विषय ब्रह्मचर्य-हैखक श्रीचन्दुजी रामपुरिया ओर झुमके भूमिका लिखने के 
लिये अनुरोध किया जाय | ऐसे विषय पर-ऐसे लेखक द्वारा, जो कि परिश्रमी व 
अत्यन्त अनुसन्धान प्रिय हैं, लिखे हुए निवन्‍्ध पर भूमिका की कोई जरूरत नहीं, 
परन्तु तब भी छेखके का आम्रह मुझे विवश कर रहा है। 


लेन धर्मावऊूम्बियों को “अ्रह्मचयं” का विशेष परिचय कराने की जरूरत 
नहों। धार्मिक दृष्टि से चौथे ब्रत या अजुश्नत का मद्दत्व भी कम नहीं । विषय 
वासना को नियन्त्रित करने के लिये यह ब्रत सवपिक्षा अधिक उपयोगी है। 
लैनागर्मों में व जैन प्रस्थों मे इस पर बहुत कुछ विवेचन किया गया दै। प्रह्मचर्य 
पालन के लिये शास्त्रों मे जो नव बाड़ का विधान बतलछाया गया है वह वास्तव 
में संयमित जीवन-पाछन के छिये एक अमूल्य पथ द्वे। शायद द्वी कोई दूसरे 
मत फे प्रत्थों में इस तरह का सूक्ष्म विवेचन पश्रह्मचये-रक्षा फे उपायों पर किया 
गया हो। व्यक्तिगत जीवन में, पारमार्थिक दृष्टि से, ब्रह्मचय पालन का जो 
स्थान है, उसको छोड कर साधारण सामाजिक, जातीय व राप्ट्रीय जीवन मे भी 
दरएक के लिए ब्रह्मचर्य पालन की आवश्यकता कम नहीं है। प्रद्मचये आरोग्यता 
का प्रधान साधन है। समाज का अग स्वरूप प्रत्येक व्यक्ति बलिछ, निरोग व 
सदाचारी तब द्वी हो सकता है जब वह ब्रह्मचय का यथासम्भव पालन करता 


हो। सामाजिक व पारिवारिक जीवन की सुख-शाल्ति भी ब्रह्मचर्य पर बहुत 
कुछ निर्भर करती है। 


सम्पूर्ण श्रद्मचारी तो ससार त्यागी मद्दात्मा द्वी बन सकते हैँ! परन्तु 
छेन शास्त्रकारों ने गृहस्थ जीवन में आशिक श्रद्मचर्थ पालन के छिए जो नियम 
बतलाये हैं वे वास्तव में मनुष्य की मोग-छाछसा, विषय-लोछुपता को धीरे-धीरे 
नियन्त्रित कर क्रमश. सस्पूर्ण श्रह्मचर्य के लिए भूमिका तैयार कर देते हैं । 


छेखक ने छोटे से निवन्‍्ध मे जरूरी जानने छायक बादें शास्त्रों से उद्धृत कर 


साधारण पाठकों के सामने एक दी जगह सब वात संकलित कर विचारने का, 
सनन करने का व व्रत घारम करने की सुविधा कर दी है। 


श्‌ 


श्रस्त में घुन्दर पौराणिक भारुूयागिकायें सुत्दर क्ाकर्पक शब्दों में परिशिप् 
रूप में देकर निमस्‍्ध को रोभक घना दिया दे। थाशा है रामपुरियाम्री ऐसे 
ही मिल्‍न भिन्‍न पिपर्यों पर शास्थ्रोय प्रमाण भर णास्म्यायिक्राये पूर्वक निवन्ध 
एिस कर छोरगों की दृष्टि केन शास्त्र के अमूल्य भण्डार पर क्पिकतर भाक्पित 
करंगे। पाठकों से अनुरोध ई कि वे इस नियन्घ को एक बार, दो धार महीं, 
भारबार पढ़ें भोर रपना छ्ीवत इसक अनुसार चढ़ाने के किए तैपार करं। धप 
म केबछ भ्रास्सिक उन्नति दी द्वोगो, परन्तु समाज मी संयमी पुरुष व महिरा्ों 
के समपाष से छुर्संगठित, छुनियन्श्रित, समृद्ध थ इ्नत बनेगा। पाठक घ्वय॑ 
इस सिषस्ख को पढ़े कर द्वी सन्‍्तोए न कर पर अपने इष्टमिश्र बन्थु बान्भज मित्र 
थ परिचित सप को यह छैश पढ़ने ष सनन करने के छिए प्रोत्साहित करें--पद्दी 
इमारी द्वार्पिक श्ष्करा है। 


प्राषण इृस्प दशमी | 
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कहाचर्य 


१--अक्मचय विवेचन ! 
२-_नह्चय की कथाएँ ; 


अरम चर थौं 
वार्पष दृरटिद्रिए 
माकंति पुत्री धो 
सवार. बिग 
गूरमेब मद्म्माग 
मदारोस. ॥मुए्रज 
ता मेहुश्न संगम 


निया १ ग्ज्वतत थ 


है था कादइए, 


थी वपवित 
षो्‌ स॑पभारषु 
भ्ौ प्रमात्‌ 
च्ो छप्र+ हिए 
बएपुते 
अगफापमंत्रर 
परिषरजण्‌ 

सदा पाज । 


उच्तादिज्स्माजे मामकम्मेदि 
क्पनि िग्बल्पएस 
कवि भौमोइरिय॑ काशा 
भदि इाईं अर आएग्गा 
कद प्पमाणुगाम॑ बृइस्जा 
अभि भादार॑बौहिदियणा 
अभि अए एजौस मे 
एस बम्मे णुग निदच 
722। डिज्लेसिए 
छिड़ा सिगत्शत चजेब॑ 
सिस्निश्तस्ति.. तइापरै 


भातियि को भंग करनेबाड़े स्‍्थार्नों से 
सदा सशऋझ रहनेबाते मुनि प्रमाद १ पर, 
मद्दा असप्य ओर पोर दुष्परिणामबाद़े 
अप्रग्रषय का, सदन महदी रते। 


श्प्रप्नचचर्य झपम का मठ और मह्तादयार्पो 
ही जन्ममूति दै। निमस्थ मुनि इसो विभार 
मे सब प्रद्यार ९ मैदुननससगों का ह्याग 
करते दे 


*,प्रचारी, स्प्रो सम्बन्धी ह गार-कपा, 
से करे, स्त्रियों के शंधोपांग आारि का 
निरीक्षण न करे। स्त्रियों हें साथ परित्रय 
में करे रनसे गमता ने को, इनड़ी भागत- 
स्वागत मे करे और भपिक़ बया छ्त्र्यों से 
बातभीत करने में भी णत्यस्त मर्थारिद 
रह तथा सन को बश में कर इसमेशा 
दापाणार से दूर रहे। 


बिपर्यों से पीड़ित हकाबारों निर्बंघ-- 
मिसत्य झाइार करे कम झाय पक शगद 
श्पड्टा होकर कायोस्सग करे, भ्रस्प प्राम बछा 
शाबय भोर थत्त में जादार तक बोड़ 
दे, परस्तु मूरु-चक से भी स्त्रियों के 
भोइ में म कसे। 


पह हूद्यचर्य धर्म धुत्र है, नित्प है, शाश्वत 
है झोर दिन मगधान हारा साबित है। लतीत 
में इस बरम्म के पाछ्मम सै क्षमेक सिद्ध हुए 
( ठिरे ) हें, जमी दोते हैं भोर आगे भी दोगे। 


कक 
दर 


?-+प्रक्मचये-विवेचन । 





के मैं. न 
१--अन्नह्मचथ के दोष 


१--अप्रहझ्मचय चौथा पाप-द्वार है। यह कितना आश्रय है कि देवों से लेकर 
मनुष्य ओर अछुर चक इस के लिए दीन--भिखारी बने हुए हैँ । 
यह कादे और कीचड की तरद् फसाने वाला और पाश की तरह वधन-रूप 
है। यह तप, संयम और ब्रह्मचर्य को विन्न करने वाला, चारित्र-रूपी जीवन को 
नाश करने वाछा और अत्यन्त प्रमाद का मूल है। यह कायर और कापुरुपों 
ह्वारा सेवित और सत्पुरु्षों द्वारा त्यागा हुआ है। स्वरगगे, नक और तियक--इन 
तीनों लोक का आधार--ससार की नींच और उसकी वृद्धि का कारण है। जरा- 
सरण-रोग-शोक की परम्परा वाला है। बघ, वन्‍्धन और मरण से भी इसकी 
चोट गहरी ट्वोती है। दशन-तत्तों में विश्वास करने और चारित्र-सद्धर्म 
झअमीकार करने में विन्न करनेचाले--मोह_नीय कम का हेतुभूत कारण दै । जीव ने जिस 
का चिर सग किया फिर भी जिस से तृप्ति नहीं हुई-ऐसा यह चौथा आश्रवद्वार 
दुरत्त और दुष्फलवाला दे ।" यह अधर्म का मूल और महा दोषोंक्री जन्म 
भूमि है ।* 
२--सब्व इन्द्रियों के विपयों के आधार अम्रद्मचर्य फे सेवन से इस छोक में 
कीत्ति का नाश होता है और परछोक मे नीच गति मिलती दै। अम्नद्गचर्य के 
मोद् में बिहल प्राणी, महा मोह-रूपी तिमिस्न अधकार वाली, घोर दु खमय, त्तस- 
स्थाचर, सृष्म-बादर, पर्याप्त-अपर्याप्त, साधारण-प्रत्येक, अण्डज, पोत्तज, जरा- 
युज, रसज, सस्वेदिस, समुच्छिम, उद्भिज्ज, उत्पातिक, बगेरह जन्म-जरा और 
रोग-शोक बहुल योनिययों में, जन्म छेता हुआ, पलल्‍्योपस-सागरोपम तक अनादि 


अनन्त चार--नरक, तियंच, देव और सनुष्य- गति रूप संसार-अटवी में भ्रमण 
करता है।' 


१ प्रईन व्याकरण सूत्र-चतुर्थ भाश्रव 


द्वार, २३--दशवैकालिक दूत ६१७, 
३--अग्न व्याकरण सूत्न--चतुर्थ आश्रव दवार। 


ह 


इ-शक्षक़्झ्चचय का ऐसा ही छोछिक ओर पारछोकिक घुरा फछ्ू है। शत्र्ट । 
चरये क सेबन से क्रक््प इन्द्रिय सुस्त मिछता है परन्तु बाव में वह बहुत दु्खो का 
हेतु दोता दे। थद् भ्रास्मा क छिए महा सय का कारण है। पाप रख से भरा 
हुआ है। फझ देते में बड़ा ककशा दे-दारुण है। सद्र्सा वर्षों छक इसका 
फक् नहीं चुकऋरदा--शीव को इसे कुझड़ बहुत दो काछ तक मोगने पढ़ते हैं ।' 


२--पष्नचय की महिमा 

४-प्रद्माअर्य रत्तम सदाचार है। यद्द परम बिशुद्धि ईे-मात्मा की महान निमे 
झता है। सब सम्य--मुपुझु पुरर्षों का मीवन दै। म्रप्नभर्य प्राणी को सिश्वास 
पात--विश्वसनीस बनाता है---झद्मचारी से किसी को मय मर्दी रहता। ऋूदनचर्य 
मुस-रद्दित घाम की तरइ सार बस्तुहै। सेद रद्दित है। यह जोब को कर्म से 
छिप्त नहीं होने बैठा । चित्त को स्मिरदा का देतु है। घर्मों पुरुषों का शाश्वत 
निघम है। तप संयम का मूल --आवि मृत हृस्य दे। दुगेति-पय को रोकने 
बाका झोर सद्गति के सारे को प्रकाशित करनेबाछा छोकोत्तम अत दे। पद 
धर्म-रूपी पद्म सरोषर की पाछ है, गुण-रूपी मद्दारथ क्री घुराहै प़रठ-निबम 
रूपी शार्या्लों से फेंके हुए पमं-रूपी बड़-बृक्ठ का कप है झ्लोर शीरछ-रूपी 
मह्दा नगर की परिधि ( परकोटे ) के प्वार क्री झगंछा-मोगछ--है। रस्सियों से 
बंघी इई इन्द्रप्पशा के समान अ्रतेक गुर्णो से स्पिर है! एक हद्यचर्य अत के 
अप दोमे से सहसा सब गुण संग इो जाते हें, मर्दित दो लाते हैं, मणित शो लाते 
है, चुणित दो चातेहं, कुसछ्तित दो जाते ईँ पंत से गिरी हुई बस्टु की परद 
टुकड़े २ दो जाते हे, लण्डिट दो जाते हें, गछ जाते हैं भोर विभप्ट दो जाते हैं। 

४--बिनप, शीरू, तप, मियम लादि गुण-समूह में क़्मचय सर्बात्तम है। दिसने 
पक हक्चबर्य तत्त की आराभना की है--समममसा चाहिए-ढसने सर्ब दस, शीक 
हप, बिसय छपस, समििति-गुप्ति यहां तक कि मुक्ति की सी लाराभना की है। 
गदद प्रद इइछोक भोर परछोक दोनों में यश झोर कीर्ति का कारण है। छलब 
तक शीबन कायम रहे झोर शरीर में रक्त झोर मांस हो--तव तक सम्पूर्ण विश्य 
द्धता पूछ निम्पप दी हक्चचयय का संबन करसा चादएर। छो बिशुद्धता पूर्वक 
इस तत का सेवन करता है, इसकी गिनती मुक्त पुरुषों की अरेजी में दोती है। 


१--प्रशप्पाकरण सूत्र भतुबे भाभद ह्वार। ३--प्रश्कस्याइइथ सुज-चअद्गुर्प समर हार ; 
३--मछस्वाकरण सूत्र--चतुषे छंबर द्वार; ३--घूबसहांग सज़ --१ १७९ ॥। १ .३ ६ 


हु ३--ब्रह्मचय की स्थिरता के उपाय 


६--भगवान महावीर ने ज्ह्नचय में समाधि--स्थिरता प्राप्त करने के दस 
उपाय बत्तलाए हैं |" 


'इन उपायों के पाछन करने से संयम और संवर में हृढ़ता द्वोती हे। 
चित्त की चचछता दूर होकर उसमे स्थिरता आती है और मन, चचन, काया 
तथा इन्द्रियों पर विजय होकर अप्रमत्त भाव से ब्रह्मचर्य की रक्षा होती है।* 

गाव की सीमा पर रहे हुए खेतों की, पशुओं से, रक्षा करने के लिए उनके 
चारों ओर बाड़े" छगानी पड़तो हैँ और बाड़ों फे वाहर खाई खोदनी पडती है । 
इसी तरह से जहां श्रह्मचारी द्वाते हैं, वर्हां सब जगह स्त्रियाँ भी होती हैं, और 
इसलिए शील-ह्नक्मचर्य की रक्षा के लिए ये उपाय बतछाए गए हैं। इनमें से पहले 
तो नियम बाड़ों की तरह हैं और दसवाँ उनके चारों ओर परकोटे की तरह है । 

ये नियम निम्न प्रकार हें . 


( १ ) एकान्त निवास 


७--श्रह्यथारी प्रह्मचय की रक्षा के लिए निरचाले-एकान्त और स्त्रियों से रद्दित 
स्थान में घास करे । अपने शयन-आसन आदि क॒ लिए वह चाहे जिस स्थान में 
रहे परल्तु स्त्री, पशु और नपए॑सक बसते हो उस स्थान में न बसे ।१ 


जहां बिल्लियों का वास हो, चह्दाँ घुह्दों के चसने मे सलछामत--खैरियत नहीं, 
उसी तरद्द से, जिस स्थान में स्त्रियों का वास हो, उस मकान में श्रद्बचारी फे 
रहने में क्षेम-कुशल नहीं है !* 

जिस तरह कूकढे के बच्चे ऊ छिए बिल्ली हमेशा ही भय का कारण होती है, उसी 
तरह से प्रक्षचारी के लिए स्त्रो-शरीर खतरे का कारण दै (* 


जो स्थान निरन्तर मोह और कामराग को बढाने वाला दो और जहाँ पर 


नाना प्रकार की स्त्री-कथाएँ होती दो, ऐसे स्थान में प्रद्माचारी नरद्े। इसी 
तरद्द से, जिस स्थान में रहने से, सन अस्थिरता को प्राप्त द्ोता द्वो, ब्रह्मचर्य के 


१,-5त्तराष्ययन सुत्र अ० १६ गांधा १, ३--ठत्त> अ० १६ ! गाथा १ तथा! श्रो० १ , 


४--उत्त> अ० रेशपगे , ५--दें० ८५४ 
नकल ] 


्‌ 


सम्पूर्ण रूप में पा भंश रूप में सह होने की आशंका हो और अपण्यान बत्पस्त 
हो, रस स्थान का अछचारी सबन न कर | 

दुप्रित्र स्त्रियाँ किसी म किसी बद्दाने से ब्रद्बचारी के पास पहुँच कर बसे 
गिराने के छूष्मम औौर फ्रफास्न बपायों को काम में छाती है ।' थे अक्सर सके पास 
खाकर बैठ खाती हैं श्लोर अपने छुत्दर बछा तथा गुप्ताड्ें को दिशाती हुई 
बरद्चाचारी को भपनी ओर थाकर्पित करती हें ।" सके हृदब को मोहित करने 
के रिए माता प्रकार से झज विनतियाँ करती हुई मघुर मघुर बोछती दें दबा 
विपपिक बातें कर हससे सन चाह्टा काम करभा हेसी ई। 

सिस तरदइ मौस क टुकड़े फक कर पहले सिंह को निशंक--निर्मण कर दिया 
जाता दे झोर फिर घोले में डाऊ कर रे पास में डाछ छिया साता है, कसी दर 
प्रश्नचारी को विश्वास में डाछ कर दुप्ट स्त्रियाँ श्सका पतन कर दैती हैं। झिस 
तरह से रपकार रथ %क पहिशों-चहों को शने -शने गोस क्माता है; बसी तरइ 
सिम शक्ाभारी की मनोदशा क्रो पीरे-पीरे झपने भरनुदूछ बनाती हुईं इसे अपने 
बरा में कर ढती हैं। फिर धो पास में रंघे हुए सृग की तरद प्रयरन करमे पर भी 
बह इसके पास से मद्दी छूट सकता ! 

बिप मिश्रिठ वृध पीने वाक्ले सलुष्य की धरइ स्त्रियों के सइबास में रइलेषाके 
ब्रद्मगारी को बिरोप क्रतुताप करना पड़ता दै। इसऊिए पहडे सै दी विषेक रू 
कर वह रित्रियों के साय एक सकान में म रहे ।' 

झोर तो बया, सत, बचन ओर काया स सम्पूर्ण संपमी क्रीर सुदपस्री प्रुनि, 
सिन्‍्हें सरूपनान भौर अर्॑कृत देवाज्नाएँ भी डियाने में समर्थ प्रहीं हैं, इनक 
द्विए मी स्त्रियादि से रद्दित एकान्त बास ही हितकर बपसाया गया है। 


(२) स्त्री-कपा बर्जन 


८--शझ्चारी मन को चचछ करने बाछी भौर गिपस राग को बढ़ाते बासी 


१-जरूस्माकरण सूत्र --चतुघर संबर 0 प्रदम माता | २--सूकंगशंग छूज १४४१६ ३ 


रथ १00१३; ४-न्सू शा) + ४--सु $४ 2६3 इ-चचू १४॥११॥) ॥ 
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डे 


स्‍त्री-विषयक कथाएँ न करे।' वह विलछास, हास्य, काम और मसोद्द उत्पन्न 
करने वाली कथाएँ न कहे, न सुने और न उनका चिंतन करे।' ऐसी कथाओं 
से मन की शॉति का भग हांता है और फेवली भगवान द्वारा भापित धर्म से 
मनुष्य का पतन दो जाता है ।* जिस तरद्द नींबू की वात सुनते ही मुह में 
पानी आ जाता है, उसी तरह नारी सम्बन्धी कथा करने से विषय-विकार वढ 
कर परणाम अस्थिर हो जाता है--मनोवल क्षीण हो जाता है |! 


( ३ ) नारी-प्रसंग वजन 

८--साधारण मनुष्य की तो बात दूर रही, सुम॒क्षु, संसार-भीरु ओर धर्म मे 
दृढ़ पुरुप के लिए भी इस संसार में युवान ओर मनोहर स्त्री जैसी ढुस्तर वस्तु 
दूसरी नहीं है ।! जिस तरह वैत्तरणो नदी का पार करना मुश्किल है, डसी तरह 
कायरों फे लिए स्त्रियों का मोह जीतना कठिन है ।* 

स्त्रियों के प्रति मोह-भाव को जीत लेने पर अन्य आसक्तियोँ का पार पाना 
सहज द्वो जाता है। जो मद्दा समुद्र तिर चुका हो उसके लिए गंगा नदी का 
तिरना क्या बडी बात दे ९९ 


प्रह्मवारी को स्त्रियों के साथ बार-बार वार्ताल्ाप करने से तथा उनके साथ 
ससग और समागस करने से हमेशा बचना चाहिए |८ 


पुत्री हो या पुत्र-वधू ही, धायमाता हो या दासी द्वो, प्रौढ्ा हो या कुमारी 
हो--प्रक्षचारी किसी भी स्त्री का रूसर्ग न करे |: अधिक क्या लगडी, छूगी, 


नकट्टी और वृची--ऐसी विक्ृत अग बाली सो वष को डोफरी द्वो, उसके संग से 
भी वह बचे | * 


जो स्त्रियों फे साथ परिचय बढ़ाता है वह, समाधि-्रह्मचर्य-योग से भ्रष्ट 
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पर 


दो याता है। भ्ात्मार्थी रुझाचारी स्त्रियों क साथ पक ब्रासन पर ने मैठे । 
जिस स्थान पर नारी बेठ चुको हो, इस स्थान पर बह देठे तो कम-सै-कम 
पक धुदर्त समय टास कर दैठ। 
जिस दरइ ढाल से गरा हुआ घड़ा क्रप्ति के संसगो से जरू कर शीप ही मष्ट 
शो जाता है, रसी हरइ से स्त्री के सदृवास से मह्ाचारी का तक्षत्रम माश को 
प्राप्त दो श्राता दै। 
इपरोक्त बात विचार कर प्रस्नणारो सफल स्त्री के साथ पम्प तक मे करे। 
जो पुरुष स्त्रिपों में भासक्त होता है, ढसकी गिमती कुशीछू-- भर पुरुषों में दोती 
है। स्त्री-संग के भुक्त-भोगी, स्त्री क्री कामना से खिन्‍न, लतुमवी झौर थद्दि 
भान पुरुष भी स्थियों क संसर्ग से भ्रष्ट शोकर हुराचारियों क्री कोटि में भरा 
लाते हैं। इसकछ्िए भधिक ब्या जो सुतपस्वी मुसि दो व भौ स्त्रियों के साम 
संसगे न करे |" 
अतुर पुरुष शुरू दो छुमाने भास्सी बिनविर्यों की क्पेश्ला करता हुआ श्थरियों 
हे संग भौर सहनास सं बचे। स्त्री के साथ भोगे हुए शामभोग सह पाप के 
कारण दोते हैं। 
स्त्री-सग महा भय रूप है, इस बिचार से झात्मा का बचाव करता हुआ 
हझचारी स्त्री पशु व नपुंसक का स्पर्श नहीं करे ओर सम इनके साथ कोई लष्य 
झकृठ्य करे। 
की भर्ुष्य भागे दी चिन्ता नहीं करता झौर केबछ बत्तेसाम के छुल्ोँ को 
देखा करता दे बह युधाबस्था बीतते भोर रत्यु समीप भाने पर पह्रदाता है।' इस 
किए पुरदशी हक्मभारी स्त्री-पसंग को शदरीढे कांटे की तरई छोड़दे। जिस 
ठरइ कुमुप ऋस से निर्धिस रइता है, बेसे ही शक्षणारी स्त्रियों से मिर्णिप रहे। 


(४ ) घष्दु-सपम 
६--अएचारीौ स्त्रियों के मनोहर रूप को मोइ-भाष से न बेफ । इनके क्रवपव, 
शारीर-सौल्दर्य, दास्प मिसास मंझुझ भाषण, झंग संचाक्रत भोर कटाप्छों पर 
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हू 


दृष्टिपात न करे और न इनका चिन्तन करे।' स्त्री के रूप ओर शगार को 
देखमे से विषय-विकार की वृद्धि होती है।* ब्लह्मचारी को तो चित्र में अंकित 
पुतछी तक पर नजर नहीं डालनी चाहिए, सजीव सुसज्जित नारी की तो.बात 
दूर रही । कदाचित्‌ दृष्ठि पड भी जाय तो सूरज की क्रिरणों से जेसे आंखों को 
हटा लेते हैं वंसे द्वी उसे अपनी धष्टि उस पर से शीघ्र हटा लेनी चाहिए ।' 

जैसे आंखों की कच्ची कारी, सूरज के सामने देखने से, खराब हो जात्ती है 
और फलस्वरूप मनुष्य अन्धा हो जाता है वैसे ही नारी के रूप को निरखने 
से, भ्ह्मचारी का प्रह्मचय नष्ट दो जाता है।* 

छलेसे अन्धा पुरुष, हाथ में दीपक दोने पर भी, अपने सागे को नहीं देख सकता 
बेसे हो रूप का विषयी प्रद्मचारी, विकार-विह्॒छ दो कर, अपने ब्रत की रक्षा नहीं 
कर सकता। 

प्रह्मचारी, स्त्रियों को, राग पूर्वक न देखे, उनकी अभिरछाषा न करे, मन में 
उन्तका चिल्तन न करे और न उनका कीतन को। प्रह्मचर्य में छीन रहने की 
इच्छा करने वाले पुरुष फे छिए यह नियम अत्यन्त द्ितकर है और उत्तम धानय 
प्राप्त करने में सहायक है ।* 


( ४ ) श्रवण-संयम ; 
१०--म्रद्मचारी स्त्री के कूजन, रोदन, गीत, हास्य, क्र दन, विछाप और प्रेम के 
शब्दों को न सुने। परदे, कनात, टाट या दीवाल की ओट में रह कर प्रह्मचारी 
संभोगी स्त्री-पुरुष के प्रेमाछाप के शब्दों को न सुने ।५ जेसे मेघ से भरे बादलों 
के गर्जन को खुनकर, मोर और पपीहा, विकार प्रस्त होकर, नाचने लगते हैं वैसे 
ही भोग समय के शब्दों को सुनने से मन चंचल हो जाता हैं। 'इसंलिए जहाँ 
कार्नों में ऐसे विषयोत्पादक शंब्द' पड़ते हों वह श्रह्मचारी न रहे ।5 


(६ ) स्मरण-संयभ ; 
११--ब्रह्मचारी अतीत में भोगे हुए भोग और विषय-क्रिडाओं का स्मरण न करे [८ 
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७--श्रीमद्‌ आचार्य भीखणनी रचित 'शील की नववाड़” से | <--उत्त> १६। गाया» ६ तथा 
ओब ६। 
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(७ ) आहार-सयम ; 
१२-पअञ्मचारी विपय-घासना को शोप् दत्तेजिस करने वाफ़े स्निग्प लोर 
ससाफ्रेदार अन्म-पान से हमेशा दूर रहे। 
>. [[प, दह्दी, घो शादि स्लिग्प भोर रस बढ़ाने बाढ़े पदाों का बहुपा सेबन 
म करे। एंस पदा्ों के खानपान से वौर्य फ्री इद्धि होतीहै। जिस तरइ स्वादु 
फछ वाह इृध्त की थोर पक्षी दृछ्ठ के दछ बढ़ते भर लाते ऐें, उसी तरद बीय से 
दीस़त हुए पुर॒प के भास-पास काम वासनाएँ चक्कर सखगाने छगती हें।' 


(८ ) मात्रा-सयम ॥ 

१३-मचुर इन्पन से भर हुए धर में झगी हुई दावापि शग पन बोर से 
चढ्दी रइती है दो बुमदी नहीं दसी वरद हृप्ट-पुप्ट शरीर को मभेच्फ झाद्ार द्वारा 
रस पहुंचाते रहने से विपयाप्रि नहीं युसती । ब्रद्मचारी के रिप भ्रति लाह्वार ऋूरा 
भी द्वित कर नहीं। रा 

पकाश्ठ शय्यासन के सेवी, शस््पाद्दरी और खितेन्द्रिय पुद्प के चिच को 
विपय-रूपी शत्रु पराभथ नहीं कर सकता परन्तु भौपणि से जेसे ध्याधि पराजित 
हो जाती दै बेसे दो दिपय-रूपी शत्रु छुद पराशित दो जाता है। 

अक्षाचारी ठोक समय पर, मिस माज्रा में श्रोर लीबम-पाजा के सिए ्रितमा 
करुरी द्वो रतना दी जाहइार करे। बह कभो मी भठि मात्रा में क्ाइर स करे | 


5 
(६ ) भूपा-सयम : 
१४-अश्मचारी विभूषा कोर बसाभ-ठनाव को छोड़ गे। अदाचारी रारीरय-शहार 
मे करे । बनाब-ठनाव से हृघचारी स्त्रियों की काममा का विषय हो आता 
है।' बसे रह के दवव में रहे हुए रक्त को राज-कर्मचारी श्लीम ऐेते है, बेसे ही 
शौकीन हक्षचारी को स्त्रि्ाँ 'बख्ित कर देती दें शोर ढसके हद्माचर्प-रत्म को 
छीन कर रुसे र्ाप्टी-द्वाप बना देतो हैं। शरीर विभूषा सै चिकने कर्मों का 


कर शत 2:5 नी की कर म पज ३> जब. 

१--हस १४७ औ ७। पएपटइत्तन हेैर॥॥ |; ३-छत्त ३६११३ 
४-7 बतन ३११६ ॥ ५-डतत १६ भी ४। ६-छा १५९) >--सौमद्‌ व्यकवे 
सौसचजो रचित “शौरू को तकक्‍्वाड' ते 
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घंघ होता है और मनुष्य घोर ओर दुस्‍्तर संसार-सागर में गोते खाने रूगता 
है।' इसलिए अनेक दोप पूर्ण शरीर-विभूषा को ब्रह्मचारी सेवन नहीं करता ।' 


( १० ) कामभोग-संयम : 
१४-प्रद्गाचारी शब्द, रूप, गध, रस और स्पश--इन पाँच प्रकार के इन्द्रियों के 
बिकयों का सेवन सदा के लिए छोड दे। देवों से केकर समग्र छोक के दु.ख 
इन्हीं विषयों की आसक्ति से उत्पन्न होते हैं। वीतराग, शारीरिक व मान- 
सिक -सव दुःखों का, अन्त कर सकता है।' 


जिस तरह स्वाद मे सघुर छगने वाले ओर मनोह्दर किपाक फल पचने पर 
भाखिर प्रार्णो का अन्त करते हैं, उसी तरह शुरू-शुरू में अच्छे और आनन्द्दायक 
साछूस पड़ने पर भी काससोग परिणाम में प्रह्मचारी के लिए घातक होते हैं (* 


चक्ठु रूप को प्रहण करता है ओर रूप चक्लु का प्राह्म-तिषय दे । जिस तरह 
रागातुर पतंग दीपक की ज्योति में पड कर अकाछ में द्वी मरण पाता है उसी 
तरह रूपमें आसक्त प्रह्मचारी शीघ्रही अपने श्रह्मचयं को खो बैठता है । 


कान शब्द को प्रहण करता है ओर शब्द कान का विषय दै। जिस तरह 
संगीत में मूच्छित रागातुर हरिण बींधा जाकर अकाल मे ह्वी मरण पाता है उसी 
तरह शब्दों में तीत्र आसक्ति रखने चाछा पुरुष शीघ्र दी अपने ब्रल्मचर्य को खो 
चेठता है । 

। नाक गन्ध को ग्रहण करता है ओर गल्ध नाक का विषय है। जिस तरह 
ओपषधि की झुगन्ध में आसक्त रागातुर सर्प पकडा जाकर, अकाल में ही मारा 
जाता दै उसी तरह से छुगन्ध में तोत्र आसक्ति रखने वाला ब्रद्मचारी शोध्र ही 
अपने प्रद्मचय को ख्नो बेठता है। 

जिह्बा रस को ग्रहण करती है ओर रस जिह्ा का विषय है। जिस तरह 
मांस में आसक्त रागातुर मच्छली लोद्दे के काँटे से मसेदी जाकर अकाछ में ही मारी 


जाती है उसी तरह रसमें तीत्र मूर्चछा रखने वाला ब्रद्मचारी शीघ्र ही प्रह्मचर्य फो 
खो बेठता है । 


१-दूस० ६।६६५ रे>दु* ६६७ , ३े>उत्त> १६ औ० १० उत्तन ३२॥१९ ; 
४--उत्त० ३९२० , 


कक 


शरीर स्पश का सनुमव॒ करता दे थ्ोर स्पर्श शरीरका विषम है। कैसे 
ठंडे जछ में घासक्त मेंस मगरमण्छ से पकड़ी जाकर अकाछ में डी भारी जाती है 
सी उरदइ स्पर्श में तीम्र मूष्छा रखने वाछा हक भारो शीम्र ही प्रप्नणये को लो 
बेठता है। 

सन भाष को प्र्ण करसा क्रीर साथ सन का विपय दै। कछामामिदकाषी 
रागातुर दागी हथिनी क पोछ्त भागता हुआ कछुमार्ग में पढ़कर अकाझ में दी 
मारा शाता है इसी तरह साबमें तीथ क्राशक्ति रखने बाछा श़लाचारी शीम दी 
प्रद्ावप को स्रो तैठसा है । 


--नियमों के भग से हामि : 

१६-- स्त्रियों क सहघासयाछा निषास मनोदहयारी कमा छी-घद॒वास भोौर 
परिचम स्प्रियाँ की इन्द्रियों का निरीक्षण, स्त्रियों कु गीत द्वास्थ इइन भावि 
का सुनना कौर हनके साथ मोशन करना स्त्रियों के साथ एकाप्तन पर मैठना, 
स्निग्प खान-पान, क्ति श्ाइार, शरीर-श्ह्लार तथा कासभोग सेतन मै सब 
बाते बहुद प्रिय होती दे क्रौर इसका त्याग करना बड़ा कठिन इोसा ह परन्तु 
भारमगवेपी प्रद्मजारी पुरुष के स्लिए ये सप तासपुट बिप की शरद दें! 

शो रपराक्त समाधि स्थानों के प्रधि ग्रसावपान रहता है दसे धीरे धीरे भपते 
श्रत में शंका इत्पल्न द्ोती दे, फिर बिपय-सोर्गों की भाकांसा--कामना स्त्पत्न 
होती दै, भोर फिर तद्यत्रय फ्री श्रावश्यफता दे पा नहीं पेसा विक्प-बविचि 
किस्सा रुत्पल्न द्ोती दै। इस प्रकार रुसके पक्षणपे का माश शो जाता है, एसके 
इन्साद झोर दूसरे पढ़ रोग हो लाते दें भोर भत्त में चित की समाषि महां 
दोसे सै बइ फेबस्ी सापिस धर्म सं अप्ट--पविएठ है लाता है | 

हमारी दुर्सप काम मोर्गों से सदा दूर रहे तथा प्रश्न के छिए जो शंका 

विप्न क स्थाम दो इनका वन करे--इस्हें टाछे | 


# उपसद्ार 
१०-पे॑यान कर धर्म रूपी रथ को भछाने में सारभी समान पुरुष पर्म- 
१०७३त्त ३२-१३ १४ ३९ 8० ४ ५ (२ ६३, ४४ ७६, «८ «८९! 
३०-ट2० १९११ १२९.१३। ३--5७ १६९१ 3 ४--शत्त १६६४ 
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रूपी बगीचे में विहार करे । धर्म-रूपी बगीचे में अनुरक्त रद्द कर इन्द्रियों को 
दमन करता हुआ वह ब्रह्मचय में समाधि प्राप्त करे ।' 

देव, दानव, गंधवे, यक्ष, राक्षत और किल्‍नर आदि सब उस पुरुष को 
नमस्कार करते हैं जो उपरोक्त रूप से दुष्कर प्रह्मचय का पालन करता है ।* 

यह्‌ श्रक्षचय-धर्म धृव है, नित्य है, शाश्वत है और जिन भगवान द्वारा 


भाषित है। अतीत में इस धर्म के पाछन से अनेक तिरे सिद्ध हुए दै, अभी होते 
हैं और भागे भी होंगे।१ 


के ्ैः 


२--म्रश्नचर्य की कथाएँ : 








१--मलि+ 


बिदेह की राजधानी मिथिला में कु भ नामक राजा राज्य करता था । उसकी 
रानी का नास प्रभावती था। उसके मल्लि नास की एक पुत्री ओर सलदिल्न 
नामका एक राजकुमार था। मल्लि रूप और सौन्दर्य में असाधारण थी। 
पूर्ण युवावस्था आजाने पर भी उसने विषाह नहीं किया और आजीबन कौमार 
प्रत--प्रक्मचर्य पाछन करमे का सकढप कर छिया। राजकुमारी द्वोने पर भी 
उसका रहन-सहन ओर, खान-पान, ब्लकह्मचय के लिए जैसा जरूरी होता है, 
वैसा ही सादा और सरल था। 

उस समय कोशलछ मे पडिवुद्धि, अग में चन्द्रच्छप्य, काशी में शख, कुणाल में 
रूप्पि, छुरू मे अदीनशत्रु और पंचाल में जितशन्नु नामक राजा राज्य 
करते थे । 

मलह्लि के अपूवे सोल्‍द्य की कहानी इन राजाओं के कार्नों में सी पडी और 


राजकुमारी के प्रति मोद्दित होकर उन सब ने अपने-अपने दूत कुम्भ राजा के पास 
भेजे और विचाह का सदेश कद्दछाया । 





- १--उत्त> १६१५, २>-उत्त*> १६३६, ३-उत्तर १३६॥९७ 
#% 'स० मद्दावीरनी धर्म-कवाओ? ( नायधम्मऊहा ) नामक पुस्तक के आधार पर 
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राजदूों ते भाकर अपनं-अपने स्वामिर्यों क्री मांग पेश की, परस्तु राख रूस 
मे सब फे प्रस्ताय को अस्वीकार कर दिया । 


बिधाह के छिए आए दुए प्रस्तावों की बात सक्ति के पास भी पहुँची। इसने 
विच्षार किया कि दो-न हो ये रासा छोग क्रोश् के आवेश में इसके पिया पर चढ़ाई 
किए बिना न रहेंगे। पह सोच कर, कार्मांप हुए इम राखार्ओों को शान्त कर 
छुमार्ग पर छामे के किए, मक्धि ने, एक युक्ति खोच निकाछी । 
खपने मइछ क एक झुस्दर विशान्न भवन में रसते अपनी पक मूर्ति बना 
कर रक्षवाई। यह मूर्ति घाने की चमी हुई बी । भीठर से पोद्धी थी ओर सिर 
पर पैचदार उक्षन स ढड्ी हुई थी! देखे में यह मूर्ति इतनी सुन्दर थी मानो 
साधझ्ाव भक्ति दही भाकर खड़ी हो | 
राजकुमारी रोम रोज इस मूर्ति के पेठ में सुगन्भित आद्य पदाय डास़ने छगी। 
ऐसा करहे-करते कप सह मूर्ति भीतर से सम्पूर्ण सर गई तो मल्लि ने उसे इशन से 
सरुषूदी क साथ इक दिया। 
इधर राशदूत अपने अपने स्वामियों क पास बापिस शक्राए ओर राला कंस 
से मिझ्े हुए निराशापूण इत्तर को कइ सुनाया। छत्तर सुन कर वे बहुत कुपित 
हुए और सबमे राझा ऊझुंस पर चढ़ाई करने का विकार ठान सिया। पद जान 
कर राजा कु ने मी पुद्ध की तैयारी शुरू कर दी। थोष॑ बिर्नों में द ढमस पश्च 
में मयहूर युद छिड़ गपा। परल्तु आस अकफेश्ा दो भा इसछ्किए पूरा भुकाबिक 
जहीं कर सकता भा फिर भी रा भी इठाश न होठे हुए रुसने युद्ध श्वारी रकखा ! 
अह रास-दिन इस चिन्ता में रइमे छगा कि राधुर्मो पर बिस्य फैसे मिछ्ठे | 
इस ओर लग संदारकारी इस मद्या मप्र युद्ध को देखकर मस्सि मे पके पिता 
से बिनति की “मेरे छिए इस लंखार क्षड्माई को बढ़ाने कौ खरूरत सही है। अ्रगर 
आप एक बार इन सव दाजार्शो को मेरे पास क्षामे दें तो में हन्दें प्रमझा कर 
लिम्यप दी शाल्ति स्थापित करवा व्‌ |? 
शाजा सम ते झपन दूर्तो क हारा सश्सि का सन्दर रासाओं के पास मेड 
दिपा। यह सन्देश मिडत द्वो रासार्भो में सतुप्ट दाकर कपमो-भपमी सेमाक्ों 
की रजप्रेंद्र स इटा डिया। राजामों के खाने पर, सिस कमर में सहल्न्छि कर पबर्ण 
मूर्ति घरी हुई को सी में ढनको अर २ बिठाया शया | राजाझों मे इस पूषि को 
डी साधशात मस्छि समझा कोर इसक सोन्द्य को देख कर कोर सीअरपिक 


मोदित दो गए, थट्द!|ं ढक कि बाद में बस्थामूषणों स सुसजिम्रष होकर राशकुसारी 
उस 
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मल्लि जब उस कमरे में आई तभी उनको होश हुआ कि यह मह्लि नहीं परन्तु 
उसकी मूर्ति सात्र है। वह्दा आकर राजकुमारी मल्लि ने बैठने के पहले मूर्ति के 
ढक्कन को हटा दिया । ढक्कन दूर करते ही मूर्ति क भीतर से निकलती हुई तीत्र 


दुर्घध से समस्त कमरा एकदस भर गया। राजा लोग घवड़ा उठे और सब ने 
अपने २ नाक बंद कर लिए | 


राजाओं को ऐसा करते देख कर मल्लि नम्न भाव से बोली * 

४हे राजाओं | तुम छोगों ने अपने नाक क्यों ढक लिए है? जिस 
पूर्ति के सोन्दर्य को देख कर तुम लोग मुग्ध हो गए थे उसी मूर्ति मे से यह दुर्गन्‍्ध 
निकल रही है । मेरा यह सुन्द्र दिखाई देने बाला शरोर भी इसी तरह छोही, 
रुधिर, थूक, मूत्र और विष्टा आदि अनेक घृणोत्पादक वस्तुओं से भरा पडा है। 
शरीर में जाने वाली अच्छी-से-अच्छी सुगन्‍्ध वाली ओर स्वादिष्ट वस्तुएँ भी 
दुर्गंध युक्त विष्ठा वन कर बाहर निकलती है। तब फिर इस दुर्गंध से भरे हुए 
भोर विष्टा फे भण्डार रूप इस शरीर के वाह्य सौन्दर्य पर कौन विवेकी पुरुष 
मुग्ध होगा ९? 

मल्लि को इस मार्मिक चात को सुन कर सब-क्र-सब राजा रलज्जित हुए 
और अधोगति के मार्ग से वचाने वाली मह्लि का आभार मानते हुए कद्दने 
लगे--“हे देवानुप्रिय /| तू जो कद्दती हे वह विलकुल ठीक दै। हमलोग अपनी 
भूल फे कारण अत्यन्त पछता रहे है ।” 

इसके वाद मल्लि ने फिर उनसे कहा . “हे राजाओ | मनुष्य के काम-सुख 
ऐसे दुरगंधयुक्त शरीर पर ही अवलस्बित हैं। शरीर का यह बाहरी सौन्दर्य भी 
स्थायी नद्दीं है। जब यह शरोर जरा से अभिभूत द्ोता है तब उसकी काति 
बिगड़ जाती है, चमडी निस्‍्तेज होकर ढीली पड जाती है, मुख से हार टप- 
कने छगती है ओर सारा शरीर थरथर कापने छंगता है। दे देवानुप्रियो | ऐसे 
शरोर से उत्पन्न होने वाले काम-सुर्खो में फौन आसक्ति रखेगा और कौन उनमें 
मोहित द्वोगा ९” 

“हे राजाओं | मुझे ऐसे काम-सुखों में जरा भी आसक्ति नहीं है। इन 
सब सुखखों को त्याग कर में दीक्षा लेना चाहती हूँ। आजीवन अब्रह्मचारिणी रद्द 
कर, सयम पालन हारा, चित्त मे रही हुई काम क्रोध-मोदह जादि की असबू- 
वृत्तियों को निमू छ करने का मेंने निश्चय कर लिया है। इस सम्बन्ध में तुम 
कोर्गों का क्या विचार है सो मुझे बताभो ।”? 
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यह धाए सुनकर राजाओं ने बहुत नप्न भाव से दसर दिया- है मद्मातु- 
साव | हुम्द्ारा कद्ना ठीक है। इमछोग मी ठुम्हारी ही तरइ काम-सुख्त छोड़ 
ऋर प्रतक््या छेने के दिए तेयार हैं।” 

मणछ्कि से इनके विभारों की सराइना की झोर टन्हें एक बार अपमी-अपमी 
शाजधानी में लाकर, अपने २ पुर्तों को राश्यमार सौंप कर तथा दीक्षा के सिप 
इनकी ध्रमुसत्ति फेकर वापिस आने के छिए कड्टा। 

यह निश्रप हां सात पर मछ्छि सप राजाप्मों को ढेकर अपने पिता के पास 
आाई। बहाँ पर सथ राज्ार्मों मे अपने झपराष के छिए रूम राजा से ध्वमा 
माँगी। फुम राजा ने भी उनका यप्पेष्ठ सत्कार किया और सब को भक्रपनी 
अपनी रारूघानी की झोर विदा किया। 

राज्ञा्रों के चढ्े कामे के धाद मछ्छि मे फ्राश्या टी । राजकुमारी दोने पर 
मी वह भ्रामोप्राम बिहार करने कृगी भोर सिश्चा में मिस्े हुए छूखेसूल भ्रम प्वरा 
श्पसा निर्णाइ करमे छगी ) सपछ्सि को इस दिन चर्चा को देस कर दूसरी अमेक 
स्त्रियों नै भी रसके पास दीक्षा शकर साधु सार्ग झ्मंगीकार किया | 

बे सब राख्रा छोग भी क्षपनी २ राजपानी में लाकर अपने पुत्रों को राम्मभार 
सौंप कर वापिस मश्छि के पास भाप भौर फ्रासित हुए । 

मस्फि तीर्मकर इई कोर प्राणियों के हत्कुपे के किए क्रप्रिकाणिक प्रयत्न करमे 
छगी। परोक्त ६ राश्ा भी रुसक श्राज्भीअन सदचारी रहे | 

इस प्रकार मगधघ देश में बिद्वार करती हुई सछ्छि से क्रपना अ्मस्तिस करीबन 
बिद्दार में झाए हुए समेत पर्षत पर विताया छौर भणरामरता का सार्ग साभा। 


मछ्सि का क्रीषम बिकास की पराकाप्ठा पर पहुँच हुए स्त्री-जीबन 
का एक कमुपम चित्र है। 


२--राजि मती* 


मिथिला नगरी में उप्रसेन नामक एक उचवशीय राजा राज्य करते थे । इनके 
घारिणी नासकी राणी थी। इनके एक पुत्र था, जिसका नाम कंस था और एक 
पुत्री थी, जिसका नास राजिमती था। राजिसती अलन्त सुशील, सुन्दर ओर 
सर्वे लक्षणों से सम्पन्न राजकन्या थी। उसकी कालन्ति विद्युत को तरद्दू 
देदीप्यमान थी । 

उस समय शोयपुर नामक नगर में चमुदेव समुद्रविजय बगैरह दस दशाह 
( यादव ) भाई रहते थे। सब से छोटे चसुदेव के रोहिणी ओर देवको नामक 
दो राणियाँ थीं। प्रत्येक राणी के एक-एक राजकुमार था। छुमारों के नाम 
क्रमश, राम ( चलभद्र ) और फेशव (कृष्ण ) थे । 

राजा समुद्रविजय की पत्नि का नाम शिवा था। शिवा को कूछ से एक 
सहा भाग्यवान और यशस्वी पुत्र का जन्म हुआ) इसफा नाम अरिप्टनेमि 
रफ्खा गया । 


अरिप्टनेमि जब काछ पाकर युवा हुए तो इनके छिए केशव ( क्रश्ण ) ने राजि- 
सती की माग का प्रस्ताव राजा उम्रमेन फे पास भेजा । 

जरिएनेमि शोय-चीये आादि सब शुर्णों से सम्पल्त थे। उनका स्वर बहुत 
सुन्दर था। उनका शरीर सर्वे शुभ लक्षण और चिह्नों से युक्त था। शरीर 


सोष्ठव और आक्ति उत्तम कोटि फे थे। उनका वर्ण श्याम था और पेट मछली 
के आक्रारका-सा सुन्दर था। 


ऐसे सर्च गुण सम्पन्न राजकुमार के लिए राजमिती को माग को सुन कर 
राजा उप्रसेन के हप का पारावार न रद्दा । उन्होंने कृष्ण को कहा भेजा “यदि 
अरिष्टनेसि विवाद्द के लिए मेरे घर पर पधारे, तो राजमिती का पाणिग्रहण 
उनके साथ कर सकता हूँ ।” 

क्ृष्ण ने यद्द बात मजूर की और विवाह की तेयारियाँ होने लगीं । 

नियत्त दिन आने पर कुमार अरिप्टनेमि को उत्तम ओपधियों से सनान कराया 
गया। अनेक कोतुक ओर मागलिक कार्य करिए गए। उत्तम वस्त्राभूषणों से 
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हदें सुसक्णित किया गया। याप्तुत॒व फे सब-से पड़ें गन्महस्पी पर हनको 
बिठाया गया इनक शिर पर छत्तम कृत्र शोसिस था। दोनों भोर चंवर 
डोछाए मा रहे थे। यात्य दशी कत्रियों सं वे पिर हुए थे। हाभी, घोड़े रख 
झौर पायपेवर्छों की चतुरंगिणी सना उनके साथ धी। मिलन भिन्‍न बाडिस्तों 
के विष्य झोर गगन स्पशों शार्य्दों स लाकाश यु यायमान हो रहा था 
इस प्रकार सर्ष प्रकार की भ्रृद्धि और सिद्धि क साथ यादव-कुछमृूपण अरि 
प्नेमि क्पने भश्वन से अप्रसर हुए। 
श्रभी घरात राजा उप्रमन क यहाँ महवी पहुंची थी कि रास्ते में कुमार भारि 
एनेमि ने पॉनरों ओर वाई गें मर हुए भौर भय से कापते हुए धु:खित प्राणियों को 
देखा। यह देदः कर रहने श्पने सारभि स पूछा “सुस्त के कामी इन 
आणिपों को इन पार्डा और पींसर्रों में क्यों रोक रक्‍्सा दे १! 
इस पर सारथो ने ख्वाब दिया; ये पद्म बड़े भाग्यशाल्ली हैं, भापके धिबा 
दोस्सब में भाए हुए वरासी छोगों की दावत के झ्िए ये इ।”? 
सारथी क गुझ स इस दिसापूर्ण प्रयोशन की धात प्लुनं कर झीर्षों के प्रति 
दयाहृत्ति-- अनुकम्पा रखने वाछ मह्दामना लरिश्नेमि सोचने छगे 
“यदि मेरे ही कारण से ये सब पञ्मु मारे जरांय हो यह मेर किए इस छोक या 
परक्षोक में कस््याणकारी नहों दो सकता! 
घह विकार कर यशस्वी नसिनास मे कपते काप्त क कुण्डछ, कण्ठ-सूत्र करोर 
पर्व ब्राभूपण तार ढाफ्के और सारथी को सम्दसा दिए और बही सं बापिस 
द्वारिका को छोठ भाए। धारिका से वे रेबतक पर्वत पर गए कौर बहा एक ल्यान 
में कपने दी हाथ से कपने कशों को छोच कर--छपाड़ कर रुन्दोंसे साथ मजम्धा 
अंगीकार की । 
रस सम बासुदेण मे प्रसलन होकर इन्हें भ्रार्शीवाब्‌ दिया “ह ब्मेशवर ! भ्राप 
झपने इच्छित सनोरय को शीम पाने, ता क्षाम बर्शल, आारित्र, क्षमा झौर 
निद्धांमता द्वारा खपनो हस्नति कर | 
इसके बाद रास केशप तथा इतर बाव॒व ओर सगरलन अरि्नेमि को बंदन 
कर जापिस व्वारिका भाए। 
इपर रूप राजकन्मा रासिसठी को पह साझूस हुआ कि शररिएलेमि से एका 
पक दीक्षा है छी है ठो रुसकी सारी इंसी और झ्ुशी साती रदी ओर बह शोक 
बिहस दो बठी। माता पिसा ने हसे यहुत समझाया झभौर किसी झश्प भोग्य 


पर 


र से विवाह करने का आश्वासन दिया परन्तु राजिसती इससे सहमत न हुई। 
सने विचार किया ५उन्होंति ( अरिप्रनेमि ने) मुझे ल्यास दिया-युवा दोतने 
र भी मेरे मेरे प्रति जरा भी मोह नहीं किया । धन्य है उनको ! मेरे जीवन 
क्री धिक्कार है कि मै' अब भी उनके प्रति मोह रखती हू। अब मुझे इस संसार 
रह कर क्या करना है ? मेरे लिए भी यही श्रयस्कर दै कि में दीक्षा ले ढूँ? । 
ऐसा दृढ ब्रिचार कर राज्िमती ने कागसी--कंघी से सबारे हुए अपने भंवर के 
ते काछे केशों को उपाड डाछा। सर्व इन्द्रियों को जीत कर, रू'ड मुड हो दीक्षा 
के लिए तेयार हुई राजिमती को कृष्ण ने आशोर्वाद दिया: “हे कन्या | इस 
भयंकर संसार-सागर से तू शीत्र पार दो? । राजिसती ने प्रत्नज्या छी। 
दीक्षा लेने के बाद राज्मिमती एक वार रेवतक़ पर्वत की ओर जा रही थी। 
राह में मूसलधार वर्षा होने से राजिमती के वस्त्र भींग गए ओर उसने पास ही 
की एक अन्धेरी गुफ्ता में आश्रय लिया। वहाँ एकान्त समझ कर राजिमती ते 
अपने समस्त वस्त्र उतार डाले और सूखने के लिए फेछा दिए। 
समुद्रबिजय फे पुत्र और अरिप्टनेमि के बड़े भाई रथनेमि प्रत्रजित होकर उसी 
शुफा सें ध्यान कर रहे थे। राजिमती को सम्पूर्ण नप्न अवस्था मे देख कर 
उनका मन चलित हो गया। इतने मे एकाएक राजिमती की सी दृष्टि उन्न पर 
पडी। उन्हें देखते ही राजिमती सहमी । वह भयभीत होकर कापने रलगी और 
अपनी बाहुओं से अपने अर्गों को गोपन करती हुई जसीन पर बैठ गई । 
राजिमती को भयभीत देख कर काम विह्ल रथनेमि बोले “हे सुरूपे। दवे- 
चारुभाषिणी | में रथनेमि हूँ । हे खुतनु | तू मुझे अंगीकार कर । तुझे जरा भी 
सकोच करने की जरूरत नहीं। आओ । हमलोग भोग भोगें। यह मलनुष्य-भव 
बार-बार दुलेभ दे। भोग भोगने के पश्चान्‌ हमछोग फिर जिन-सार्ग प्रहण - 
करेंगे” । 
राजिमती ने देखा कि रथनेमि का मनोबल टूट गया दे और वे वासना से हारः 
खुके हैं, तो भी उसने हिस्मत नहीं हारी ओर अपने बचाव का रास्ता करने छगी | 
सयम और प्र्तों मे दृढ होती हुई तथा अपने जाति, शीठ, और छुछ की लत्नाः 
रखती हुई वह अरिप्टनेमि से धोछी “सक्ते ही तू रूप में वैश्वमण सहश हो, सोग- 
लीला मे नल छुवेर हो या साक्षात्‌ इन्द्र हो तो भी में तुम्द्दारी इच्छा नहीं करती” | 


“अगधन छुल में उत्पल्न हुए सर्प कडठमछती अप्नि में जल कर मरना पसद 
करते हैं परन्तु चमन किए हुए विप को वापिस पीने की इच्छा नहीं करते ।” 


4 


४5ई कामी। वसन को हुई भस्तु को पीकर सू जीवित रहना चाहता द। 
इससे तो शुम्द्वारा मर जाना श्र है। पिछार है तुम्झार नाम को ।” 

“मैं मोगरास ( स्मप्तेन ) की पुत्री हूँ लोर तू स्ंघकष्ृष्णि ( समुद्र विजय ) का 
पुत्र दै। इमछोरगों को गत्थन कुछ के सर्प की तरइ नहीं होना चाहिए। भपमे 
इत्तम कुछ द्वी भोर ध्यान देकर ध्तमम में हट रहना चाहिप |" 

“बगर एिलर्यों को देश-रेस कर तू इस शरद प्रेम-राग किया करेगा छो इबा 
पे हिएसे हुए दा इस की तरइ चित्त-समाि को ख्रो बैठेगा |” 

*झैसे गवाछ मार्भों को चराने पर मी शनका मास्धिक नहीं न्‍्ो लाता भौर म 
सब्डारी पन की रक्षा करमे से गसका माछ्ठिक द्ोदा हे बेसे दी तू केजछ बेष की 
रप्ता करने से साधुत्व का अपिकारी नहीं शो सकेगा । इसक्षिए तू संमर भीर 
संगम में स्थिर हो |” 

छाप्बी रासिमती के ये समस्पर्शी शब्द सुन कर केसे मंकुरा से हाथी राएतै 
पर भा काता है मैस दी, भरिक्तोमि का मन स्थिर दो शया ! 

अरिश्तेमि मम, बचन भौर कामरा से झुसंपमी भोर जितेन्द्रिभ बने क्रौर त्र्तो 
की रक्षा करते हुए सौवन पयत शुद्ध भ्रमणत्थ का पाछ्नन करते रहे | 

इस प्रकार श्लीबन बिताते हुए दोनों ने इम तप किया ओर दो्ों केबी बने 
झरौर सर्व कममों का भन्‍्त कर बचम सिद्धगति को पहुँचे । 

वि्रश्ण तत्बक्ष झोर कुशऊ पुरुप ऐसा दी करते हैं। पुरुष श्रेप्ठ भ्ररिश्लीमि 
विपर्या से दूर हुए मैसे द्वी वे मी इनसे सवा दूर रहते हैं । 





पादछीपुत्र नगर मे नन्‍्द नामक राजा के शकडारू.नासक प्रधान मंत्री था ५ 
उसकी भार्या का नास छाछुनदेवी था. इससे उसके दो पुत्र हुए। बढ़े का 
मास स्थुलिभिद्र था और छोटे का च्ञास श्रीयक । श्रीयक नद्‌ राजा केन्‍यहाँ: अड्डे 
रक्षक के रूप मे काम करता था।- चह राजा का अलन्त विश्वासपात्र था। 
स्थुल्भिद्र बडा बुद्धिशाली था किस्तु वह कोशा नाम की एक गणिका के प्रेम में 


फस्त गया। यहाँ तक कि अपने घर को छोड कर वह उस गणिक्रा- के घर मे ही 


रहने लगा। इस प्रकार प्रायः घारह वर्ष निकछ --गए। स्थूलिभद्र ने गणिको के 
सहवास में प्रचुर धन खोया । 


द 


+ 


घटनाबश राजा के कोप के कारण शकडाछ मनन्‍्त्री' मार डाछा गया। 
राजा नद ते मन्नी-पद के सार-प्रहण के लिए स्थूलिभिद्र को बुछा भेजा। जर्व 
उससे आकर देखा कि उसका पिता मंत्री शकडाछ मारा गया। तो चहं 
बड़ा खिन्‍न हुआ। वह सोचने लगा--“मैं / कितना झभागा हूँ कि 
वैश्या के मोद्द के कारण मुझे पिता की झुत्यु की घटना तक का पता नहीं चला । 
उनकी सेवा शुश्रुषः करता तो दृर रदा, में अन्त समय में उनके दशेन तक 
नहीं कर सका। घिक्कार है मेरे जीवन को ।|”। इस-प्रकार शोक करते- 
करते स्थुल्िभद्र का हृदय ससार से उदासीन दो गया। मंत्री-पद स्वीकार 


न कर, वह सभूतिविजय नामक आचाये के पास गया और मुनित्व धारण 
कर लिया। 


कोशा गणिका के पास जब यह खबर पहुँची तो उसका हृदय दु ख से चूर- 
चर दोगया, परन्तु अब उसके लिए धीरज के सिचा कोई दुसरा चारा नहीं था । 

एक घार वर्पा काल के नज़दीक आने पर शिष्य आचाय संभूति के पास 
आकर चातु मास की आज्ञा मांगने ढगे। उस समय एक झुनि नेसिह-की गुफा 
के द्वार पर उपवास करते हुए चौमासा बिताने का निम्चय किया। दूसरे भुनि ने 





& “उपंदेशमाला' तथा 'योगशास्प्र' के आधार पर 


दृष्टि-विप सर्प के बिछठ के पास चौमासा करते का नियम किया। तीसरे पुनिने 
कुए की प्रण पर कामोत्सएई ध्यान में चातुर्भास स्‍्वतीत करन का निमस किया सब 
आुनि स्व॒किभद्र के भाह्षा छने का अबसर भाया दो उन्होंने नाना कामाद्दीपक चित्रों 
से चित्रित, अपनी पूर्ण परिचिता छुन्दरी-माबिका कोशा गणिका की चित्रशाह्षा में 
पदू रस मुक्त मोघन करते हुए 'भाध्ु सास करने की थ्राज्ञा मांगी | भ्राचराय मे 
झराक्षा प्रदान को । सब साधुरों मे लपने-अपसे बातु मास % स्‍्पान को णोर 
बिद्वार किया। भुनि स्थूझिसद्र मी कोशा रणिका के घर पहुंचे । 

'कोशा गजिका का ए्बूछिसद्र के प्रति आस्तरिक प्रेम था इसफिए दीर्पकारू 
बीत श्ाने पर भी पद इन्हें म मुछा सकी थी। हनके बियोग से बद ल्॑रिय दो 
एई भी। चिरकाक के बाद कनको वापिस रुपस्थिस हुए देख कर बद रोस-रोम 
से दर्पित दो रद्दी धी। मुमि स्थृछिसठ्र कोशा की क्राक्षा फ्रेकर इसकी भित्रशाष्ठा 
में चातु मास के छिए ठइरे। फ्थपि इस समय स्पूष्टिमद्र मुनि बेष में थे तोमी 
समिका को बड़ी आशा बंपी । हसने सोचा मेरे मद चाहु मास करने का णोर 
कया अभिप्रास दो सकता है? इसका कारण इनके हतय में मेरे प्रथि रद्दा इभा 
छूत्त मोइ-भाव दो दे। थद सोच कर बइ मुमि का पूरे क्रीड्डार्शों का स्मरण 
कराते कगी। ब्रद नाना प्रकार के श गार कर तथा ुत्तम सै रत्तम पस्त्रामूपण 
पदल कर तनकों अपनी ओर अ्राकपित करमे का प्रभास करती। परन्तु 
दणिका की माना प्रकार की 'ेप्टा से मो मुभि छ्वूछिभद्र अरा सी चक्षित नही 
हुए। वे सद्दा धर्म प्पास में रवीम रइते । 

इणर में कोशा इन्हें विच्धित करमा चाइती झ्मोर ठघर ध्ुनिवर स्वृक्षिमत्र 
इसे प्रतिभोषित करना 'बाइते । लब-छब कोशा उनक॑ पास प्लाती वे श्से 
विभिप इपपैश देते +-- 

ब्विषप सुक्ष भादे कितने दी दीप॑ समय तक के दिए भोगने को मिरु साय 
थो भी भाखिर एक-न-एक दिम रुनका अन्स क्रवर॒ण दोता है। ऐसे साशबान 
बिपयों को सप्ुप्य खुद क्यों लीं छोड़ता ? विपय जब अपने झमाप एछते हैं, तो 
मन को अत्मस्त परिताप द्वोता है, परस्तु सति रुमको स्वयं दी प्रसस्‍्नता पूरक राग 
दिया लाता दे, ठो मोक्ष-ुरू को प्राप्ति होती है।” 

*पर्म-कार्य से बढ़ कर काई दूसरा भेय फाये नहीं है। प्राणी की ईसा से बढ़ 
कर कोई दूसरा काये लहीं, प्रेस-राग-मोद से बढ़ कर कोई बन्पत महीं भौर 
बोषि ( सम्पक्त्थ ) के छाम से विशेष कोई छाभ नहीं है।” 


श्३े 


मुनि स्थलिभद्र के उपदेश से कोशा के हृदय में अन्तर प्रकाश होने छगा। 
उनकी अद्भुत जितेन्द्रियता को देख कर उसका हृदय पवित्र भावनाओ से भर 
गया। अपने भोगासक्त जीवन के प्रति उसे बडी धृणा हुई और बह मद्दान अनुताप 
करने छगी। मुनि से उसने विनय पूर्वक क्षमा सागो तथा सम्यकत्व ओर बारह 
प्रत अगीकार कर बह ध्राविका हुईैं। उसने नियम किया . 

“राजा के हुक्‍्म से आए हुए पुरुष के सिवा मे अन्य किसी पुरुष से शरीर 
सम्बन्ध नहीं करूँगी” | 
/ इस प्रकार ब्रत और प्रद्मयाख्यान ग्रहण कर गणिका कोशा उत्तम श्राविका 
जीवन बिताने लगी । 


धातु मास समाप्त होने पर सुनिवर स्थृलिभिद्र ने बहाँ से विद्वार किया। 

समय पाकर राजा ने कोशा के पास एक रथिफ को भेजा । वह वाण 
संधान विद्या मे बडा निपुण था। अपनी कुशलरूता दिखलाने के लिए उसने 
भरोज़े में वेंठे-वेठे ही वाण चलाने शुरू किये ओर उनका एक ऐसा ताता 
लगा दिया कि उनके सहारे से उसने दूर के आम्रइक्ष की आम सहित डालियों 
को तोड कर उसे कोशा के घर तक खोंच लिया | 

इधर कोशा ने भी अपनी कला दिखलाने के छिए ग्रदू आगन में सरसों का 
ढेर करवाया, उस पर एक सूई ठिकाई ओर उस पर पृष्प रख- कर नयनाभिरास 
नृत्य करना शुरू किया। नृत्य को देखकर रथिक्र चकित हो गया। 
प्रशसा करते हुए कोशा से कद्दा “तुमने बडा अनोखा काम किया है” 

यह सुन कर कोशा बोली । “न तो वाण विद्या से दूर बंठे आम की कब 
तोड छाना द्वी कोई अनोखा काम दै और न सरसों ऊ ढेर पर सुई रख कर और 


उस पर फूछ रख कर लाचना दी । वास्तव।में अनोखा काम तो वृहद:है नो 
भद्दा श्रमण स्थुल्भिद्र मुनि ने किया” | 


उसने 


> 


"वे प्रसदा-रूपी बन मे निशक विद्दार करत रहे, फिर भी मोह्द प्राप्त होकेर 
भटके नहीं” । 


॥]॒ 


*अ्षप्मि में प्रवेश करते पर भी जिनके आँच नहीं लगी, खद्ड की धार पर चलने 
'पर भी जो छिंद नहों गए, काले नाग के बिल क पास वास करने पर भी जो 
काटे नहीं गए और काछ के घर में वास करने पर भी जिनके दाग नहीं छगा ऐसे, 
असिघारा ब्रत को निभाने वाले, नर पुगव स्थूलिभद्र तो एक ही हैं। धन्य है उन्हें 
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*मोग क समी अनुकृूछ साथस इन्हें प्राप्त थे। पूर्५ परिच्िस वेश्या कौर 
बह भो क्नुफूछ चझने बाछी, पट्‌ रस युक्त भोखन, सुल्दर मइझ युषावस्था, मनो 
हर शरीर कोर वर्षा झ्यृतु - पे सब योग शोने पर भी सिसने श्रसीसम सनाबछ का 
परिचय देते शुए काम राग को पूर्ण रूप से छीठा छोर भोग रूपी कीचड़ में फसी हुई 
पु कैसी गणिका को अपने रुश्ाद्श ओर पेश के प्रमाव से प्रतिवोधिद किया, 
उन कुशछ महमत्त आत्मा स्पूछिमद्र धुनि को में ममस्कार करती हैँ?। 

कासद्‌व | तूने नंदीपेण रबतेमि, कौर लाद् कुमार मुनीरषर की तरइ 
दी स्पृछिमद्र मुनि को सममझ्मा होगा लोर सोचा दोगा कि ये भी ढमके ही साथी 
होंगे, परस्तु तू मे प४ नदी शामा कि ये मुनीश्बर तो रणांगन में तुझे: परास्त कर 
नेमिनाथ ज॑यु मुनि भोर सुदशन सेठ की भ्रेणी में भ्ासोन दोंगे” | 

(इस तो भगषाल लेसिनाथ से मी बढ़ कर योद्धा मुनि स्पृछिमद्र को सानत हें। 
मगषान सेमिसाथ ने तो गिरनार दुए का क्ाभ्रय €कर भोह को ल्वीता परस्थु 
इन्द्रियों पर पूणे सपम रसमे बाछे स्पूष्िभद्र मुनि मे दो साझ्ात्‌ मोइ क घर में 
प्रदैश कर हसकों जीता |”? 

परे पर, गुफा में बन में घा इसी प्रकार अ्र-म किसी एकास्त स्पान में रह 
कर इल्द्रियों को बश में करने बाझे इशारों दें परन्तु क्रत्यन्त बिछास पूण भबन 
में छावण्यबली मुपती के समीप में रद कर इस्प्रियों का बश में रखने बासे ता 
शंकडाझ नव॒स सव॒स्धिभद्र एक दी हुए |? 

इस अ्रार स्मुवि कर कोशा मे स्पूरिसदर मुमि की सारी कथा रथिक को सुनाई । 

स्तुति बचमों स रधिक को प्रतिबोध प्राप्त हुआ झोर स्वृद्धिसद्र के पास सा 

ढसने मुमिस्व धारण फ्रिया। 

ला 

चर्पा श्रृतु समाप्त धोने पर चाह्ुसासक छिप गए हुए साधु वापिस छोटे । 
शआत्राय संमूति ने प्रस्येक शिप्प फ्रा थधोभित शब्दों में श्रमियाइमस किया भौर 
कठिन काम पूरा कर क्षामे के छिए बपाई दो। दाद में स्यछ्सिदर भी भाष। 
जप सफ्दोने प्रदेश किया शो झात्राय उनक स्वागव फ छिए लड़ हो गए णौर 
कठिन-स-कठिन करनी-कार्ये दरने बाझ €था “महात्मा! आदि भरस्यस्त प्रशंसा 
सूचक प्रम्पोधर्ना से इसका क्रसिपाइन छिया। यद देख कर सिंद-गुफा बासी 
ध्रुमि के बित्त में एंप्या का संचार टुमा। यह विचारने छगा--“दैस्‍्या के चद्दाँ पदू 
इस पाकर रइना इतना क्या कठिन दै हि स्पूछिपद का पेसा क्षमन्‍्य सम्मान”४। 


२५ 


देखते-देखते दुसरा चाठु मास आा गया। जिस साधु ने गत चातु मास के 
सवसर पर सिंह की गुफा के सामने तपस्या करने का नियम लिया था; उसने 
कोशा के यद्दाँ चातु मास करने को ईच्छा प्रगट की । आचार्य वास्तविक कठि- 
नाई को सममते थे, इसलिए उन्होंने अपनी ओर से अनुमति न दी। परच्तु 
शिष्य के अत्यन्त आग्रह को देख कर, शेष तक सुफछ की आशा से, वाधा भी न 
दी। मुनि विहार कर प्रामानुप्राम बिचरते हुए पाटलिपुत्र नगर में पहुंचा 
एवं कोशा से यथानियम आज्ञा प्राप्त कर उसकी चित्रशाल्ा में ठहरा । 


मुनि अपने को सम्पूर्ण जितेन्द्रिय समझता था | अपने मनोबर पर उसे जितना 
भरोसा चाहिए था उससे अधिक भरोसा था। वह अपने को अजेय समम्तता 
था परन्तु कोशा के स्वाभाविक शरीर-सौन्द््य को देख कर वह पहली ही रात्रि 
में विषय-विहल हो गया और कोशा से विषय-भोग की प्रार्थना करने छगा | 


प्रतिबोध प्राप्त आविका कोशा ने क्षण भर में भ्पपना कर्तव्य निश्चय कर लिया। 
उसने कहा--“यदि मुर्के नेपाछ के राजा के यहाँ से रक्न-कम्वल छाकर दे स्क तो 
में आपको अवश्य अगीकार कर सकतो हूँ”। 


साधु विषय-वासना में अत्यन्त आसक्त हो रहा था। उसे चातु मास तक 
का ध्यान न रहा । वह उसो समय विहार ऋर अनेक कठिनाइयों को स्लेछता 
हुआ नेपालछ पहुँचा ओर बड़े कष्ट से रज्न-कबल प्राप्त कर कोशा के पास छौटा। 
मुनि ने बड़ी व्यप्रता ओर प्र म के साथ कस्बलछ कोशा को भंट की । 


कोशा ने बड़े प्रेम और हप के साथ उसे ग्रहण किया । सुनि के हिम्मत 
की बडी प्रशंसा की और रत्न-कम्बल को बहुत सराहनीय बतरकाया। ऐसा करने 


के बाद कोशा ने मुनि के देखते-देखते ही उस कम्बल से अपने पेर पोंछ कर उसी 
समय उसे गन्दे नाले से फंक दिया | 


यह सब देख कर मुनि को बडा आशखश्चय हुआ । वह बोछा--“इतनी मेहनत 
से प्राप्त कर छाई हुई इस वहु कीमती रज्न-कम्त्र७ को पेर पोंछ कर नाले में फेंके 
हुए क्‍या तुम्हें जरा भी विचार नहीं आया ९? 


फोशा ने गभीर स्वर में उत्तर दिया “हे मुनि)! इस रत्न-क्म्बल को गंदे 
नाछे मे फेंक देने से आपको इतना कष्ट हुआ परन्तु आप तो अलुपम चारित्र-रत् 
को गंवा कर अपनी आत्मा को नके में फंक रहे हैं--क्या इसका भी आपको 


फिक्र है ? आप जितनी वडी गरूती करने जा रहे हूँ उतनी तो मैंने नहीं की हब! 


छ 


प्ज्ेस्यव--प्रश्षचर्य धठ का पाएन काना पर्बत फू भार क्रो पदन करना दै। 
ईसे बदन करन में सन्त उद्यमी मुनिभी युपचिवन %क मंसगे स द्स्प और भाद, 
दोनों प्रकार से यविस्य से भ्रण ोत हैं।” 
5 चाहे काइ क्रायोस्मग घारी दा भाइ कोइ मोमी दो, भाह कोइ मुण्िद 
संस्तक पाछा दवा, चाहे कोर बत इस की छाछ फ यस्प्र पहनने वाखा हो समवा 
छाद कोइ भेद प्रफार के सप फरन पाछा शो >यदि घड मेथुन की प्रार्थना-इसकी 
कामना करं॑नंघाला है,तो चाह घइ प्रद्माददी क्यों नद्ो बह मुझ रुचिकर-: 
प्रिय नहीं ऐ [? 
धयो अएुख्ीन॥ फ संसगरूप आपदा में पड़ने पर सा,और रत्री क झामस्त्रिद 
करने पर मी अद्ाय-कुहुस्य को ओर नहीं पढ़ता इसी का पढ़ना गुनना जानना 
कोर भात्म-स्व॒रूप का बिस्तन ररना प्रमाण सममू्ना चाहिए |” 
। "ज़ह्दो पुरप धन्य है बही पुरुष साधु है, बढ़ी ; पुरुप भ्मस्कार-पोग्य है जो कि 
#भकार्य से तिवृस दे शोर अ्रमिप्रार सह्श--श्ाह॒ग छी धार पर चछने छेसे कठिन 
प्रव--घददुपप्र॒त का स्‍्पूछिमद्र मुनि की एरदइ घीरता पूर्डक पाछन करता ॥ हा ध 
कोशा की इन सारगभेत यासों को सुन कर मुनि को भांसे सुर्सी। 
पपसमछ भंपकार में लाछोक हुआ । कोशा के प्रति मुनि का डृदय छूठएना से 
भर झाघधा । बह पोछा --“कोशा तू पन्‍य हैं। तू मे सुमे मषकूप से बचा 
छिया। क्षय में पापसे भास्या को इटाह्ा हूं। शुम स में झमा भाइता हैं” 
,, ,फोशा बोछो। मुनि। मेंने यद सप आपको संयम में स्थिर करने के किए 
दी किपा है। में भ्ाविका हूँ। है सुनि। क्रप झ्ाच्राय क पास शीध्र जाकर 
+भपने वुष्कृष्प का प्राथरित्रत झंगोकार कर ओर भजिप्म में शुणवाम के प्रति 
एस्या-साब म रसे (7? 
प्रुमि झाचार्ष के पास छौटे। अषक्षा * छिए झमा याचना की । झपने 
'दुप्कत्प कौ निस्दा करते हुए प्राथथरचत छेकर शुद्ध हुए । 
कोशा ग्रणिका ोकर सी रुतम आपिका मिक्छी। वह त्रदाचर्य अत में 
कक एड लोर इसक बछ से अरुचित्त सुभि को भी रुसने फिर से संयम में ले 
कर दिया। 


िवननण-«---न मा 


। 2 बेला वा प्रदध सलौ- है। 


त्ज_ ७ 


४--भधन्धन।) 


उस काल और उस समय में राजगृह नामक एक नगर था; जहाँ ओेणिक 
नामक मद्दाराजा राज्य करता था। उस नगर के बाहर, उत्तर-पू्व दिशा में, 
गुणशिल्क नामक एक चेत्य था। उससे न अधिक दुर न अधिक नजदीक एक 
इजडा हुआ बडा जीर्णोौद्यान था, जिसमें अनेक विनष्ट हुए देवालरयों फे खण्डहर, 
तोरणद्वार और गिरे हुए घर थे। यह उद्यान नाना प्रकार फे गुच्छ, गुल्म, 
लता, बल्लि आदि से आच्छादित था और सदहर्सनों व्याल-हद्विंसक जन्तुओं के रहने 
से बडा ही भयानक था। ड्य्यान के मध्य भाग में एक बड़ा भम्न कूप था, 
जिससे न अधिक दूर न अधिक नजदीक एक बडा माछुकाकच्छ था; जो देखने 
में बड़ा रम्य, कृष्ण वर्ण तथा अनेक मेघों के समूह की तरद्द छगता था । 
यह भीतर से पोछा और बाहर से गम्भीर-गहर था तथा चारों ओर वृक्ष, गुच्छ, 
ग़ुल्म, छता, वि, तृण, कुस और सूखे ठूंठों से घिरा हुआ था। इसके आस-पास 
अनेक दिंसक जन्तुओं का बास था । 

उस नगर में, व्यापारियों में श्रेप्ठ धन्य नामक एक उदार ओर क्रृद्धिवान 
साथंवाह रहता था, जिसके भद्रा नामक भार्या थी, जो बडी ही सुक्ुमाल हाथ 
पाववालली थी। उसका कोई भी अक्ू हीन नहीं था--शरीर पाँचों इन्द्रियों से 
परिपूर्ण था। बह सर्ब छक्षण,' व्यजनणऔर गुणों से सुशोभित थी। मान 
उन्‍्मान कोर प्रमाण: में पूरी थी। सर्वाह्ञ सुजात और सर्बान्न सुन्दरी थी । 
वद्द देखने में सोमचदना, कान्त और प्रिय थी। पूर्णिमा की चाँदनी की तरह 





१- ज्ञाताधमंकथा सूत्र अध्ययन * के आधार पर। मूल में इस कथा का शीर्षक 
'सघाड' है, जिसका अर्थ होता है--“एक चेढ़ो में साथ बाघे हुए! । 

२>मालुका-एक प्रकार का भाड़ व्रक्ष। मालुकाक्च्छल्मालका ब्रक्षों क्री कादी । 

३- जन्म से हो शरीर में रहे हुए शुभ चिन्ह । 

४--जन्म फे बाद प्रकट हुए तिल मस आदि चिन्द्र। 

५-- जल से भरी हुई कुण्डो में जिसके प्रवेश करने से ३२ सेर जल बाध्दर निकछे उसे 
मानयुक्त, जिसका वजन ४००० तोला द्वो उसे उन्मानयुक्त और अपने आंगुल से मापने पर जिसकी 
ऊँचाई १०८ आांगुल द्वो उसके धारीर को प्रमाणयुक्त माना जाता था । 


हद 


ग्द 


उसको सोन्दय-कोमुदी चारों भ्रोर प्लिंटका करदी। इतनी रूपबान दने पर 
सी बह बन्ध्या--निसम्ताम भी । _ 
इस घल्य सार्थबाइ के पंथक सामक पक दासपुत्र था लो सबांज्ज सुम्रर, 
मोटा ताजा भर पासकों को लेताते की क्रिया में अस्पस्त कुशक था। 
पघन्‍्य सार्थथाइ राजएइ मगर के सेठ साभंबाइ दया क्रठारह भेभी प्रभेणी के 
छोगों में लम्णी था तथा अनेक काय, कारण मन्त्रणा, गुप्त बातां। रइस्प, मिम्मय 
शोर ब्यवद्वारों में सछाइकार मा। बइ झअतेक इुटुम्पों के प्िये सेत्र स्परूप--मार्ग 
प्रदर्शक था। 
रुसी राजपद नगर के बाहर यिशव मामक एक तस्कर ( भोर ) रइता थायो 
अस्पस्स पापी 'चाण्डास, देखने में बड़ा भपागद भोर रोद कर्मो का करनेबाका 
था इसकी भांल ह्रेप से सदा छाप्न रइती। ग६ बड़ा कर्फशा था। इसकी दाढ़ी 
विक्रत, भमी झौर विभत्स थी। उसके दोट परत्पर असंपरि्त बें। इसके 
माथे के कैंश चारों भोर बिलरे हुए थे! इसका रंग भ॑भरे के समान कुष्ण या। 
बह बहा दो निर्दय, प्॑माताप रदित रोद्र, भयावमा भौर एृशंस था। दया का 
स्समें छबछेश सी स था। बह सप की ठराइ पक दृष्टियाद्धा, धुर की तरइ केषफ 
काटमेबास्ता, गीप की तरइ मांस छोल्प, भ्रप्ति की तरह सर्व मझ्ती कोर यू की तरह 
सर्बध्रादी था तथा इत्क अत, बम, साया, बकट्ृत्ति झोर कूट-कपठ के प्रपोगों 
में बहुत मिपुण था। याद बड़ा मुआरी कोर सदपी था तथा बढ़ा ऋर 
साइसिक सन्धिछेत॒क - छेजल्मामक, प्ररकृस्मचारी ओर विश्वासभातक था। भ्रप्ि 
कूगान ओोर दीर्ष स्थार्मों को छूटसे केसे सिक्स कार्मा को करते में सी दिवरकि बचाता 
मजा। पर दृष्य इश्ण में इ॒मेशा बुद्धि एसतमेबाला श्लौर बात की-बात म॑ तीक् 
बेर बांब ऐमेबास्ता भा | 
पक बार भसद्रा मध्यरात्रि के समय छुटम्थ की जचिस्ता सं जाग ढंटी कौर 
बिचारसे छणी “मैं पस्म साथबाइ के साथ अतेक बपों स शल्द, कप रस गर्म 
जोर एपशे के क्रमुपस सामुबिक काममसोर्गों को भोगती हुई जीबन बिता रही हूँ 
परल्यु मुमो सल्तान प्राप्त मई होती। बे स्त्रियां पल्य--बास्तव में पुण्यशाप्रो 


१--5प के एड हो भेज दोता है हरी तरह विजन चर के सभ में केवल चोरी को हो 
सावधा रहती थी । 


२ घटिया चौश को बढ़िया क्तस्म कर झगमे को फिया । 


कृतकृत्य और सुलक्षणी है और उनका मलुष्य जन्म लेना सफल हुआ है जिनको 
गोद में स्व कुक्षि से उत्पन्न वालक क्रीडा करत हुए मुर्ध होकर स्तन 
पान करते और किलकारियाँ मारते है और जो स्तन प्रदेश से खिसकते हुए चालक 
के कमल जेंसे कोमऊछ हाथों को पकड़ कर उसे अपनी गोदमे घेंठाती और 
यार-बार अत्यन्त मधुर शब्दों में हिलोरियाँ देती हे। में कितनी--अधन्य, 
अपुण्य, कुलक्षणी और अक्रृतपुण्या हैँ कि मुझे एक भी बालक न जन्मा ।" ऐसी 
सिन्‍्ता करते-करते उसने ठवताओं की सनौतियाँ मनाने का विचार किया | 

सुबह होने पर भद्ठा ने धन्य साथवाह को अपने विचार प्रकट किए। धन्य 
साथवाह ने कहा--"हे भद्रे । में भी चाहता हूँ कि किसी उपाय से तुम्दारे 
सच्तान हो । इसलिए देवताओं को मनाने के हेतु से तुम जो भी कार्य करोगी 
उसमें मेरी सम्मति हे” | 

पति की सम्मति पाकर भद्रा बडी ही हृष्ट-तुट्ट हुदं। उसके बाद उसने 
अनेक प्रकार के नंवद्य तैयार करवाए। पुष्प, गरुध, माल्य आदि पूजा का प्रचुर 
सामान सजाया ओर मित्र, जाति, सगे-सम्त्न्धी और परिजर्नों की महिलाओं 
को साथ लेकर देवी की पूजा के लिए निकली । राजगृह नगरी फे बाहर एक 
पुष्करणी थी। चहाँ पहुँच जलमव्नन- स्नान, जलक्रीड़ा और अड्ड प्रक्षाउन कर 
डसने पुष्करणी से सहस््र पत्रवाले कमलछ बीने। फिर भींगे कपड़े पहने हुए ही नेधेध, 
पुजापे और कमल फूछो द्वारा नाग, भूत, यक्ष, इन्द्र, स्कन्ध, शूद्र, शेव और 
वैश्नमण आदि देवताओं को पूजा को और घुटने टेक कर मिन्‍नत मनाती हुई 
चोली-“हे देव ' मेरे दुदिन दूर करो । यदि मेरे पुत्र या पुनत्नी होगी तो में याग"' 
करूँगी, पर्व दिवसों” में दान दूंगी, सम्पत्ति का देवखाते भाग करूँगी और 
अक्षयनिधि में घछरद्धि करूँगी” । 


भद्रा हर महीने चौदश, अष्टमी, अमावस्या और पूर्णिमा को आकर इसी 
तरह मानता मनाती | 

समय पाकर भद्रा का मनोरथ पूर। हुआ । वह गर्भवती हुई और ६ मह्दीते 
७॥ दिन बोतने पर उसने एक सुन्दर पुत्र प्रसव किया। देत्रों की क्वपा से 
होने से बाछका नाम देवदत्त रखा गया। पुत्र-जन्म से खुश होकर भद्गा ने मानी 





१-- पूजा घिशेष या यश्ञ । 


२-- अष्ठमी, चतुर्देशी, अमावस्या और पूर्णिमा! 
प 


कम िकलन्त 
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३७ 


हुई मामता क भ्रतुसार सव देवताओं क याग छिए, शान दिया भर क्षक्षमभिम्ति 
में वृद्धि को। इासपृत्र पथक दस बाखक को गोद में रखने छगा योर अनेक 
बाछक-भाफिकार्ओों क साथ क्रे्ा करता हुआ ध्स खेछाता। एक बार मद्रा ने 
बाछक को थमान करा बढ़िकर्म, कौतुक, मगछ ओर प्रापश्मित्त काये कर 
सुन्दर वस्वामूपषणों से से सुसश्चित कर पंथक को छेठामे के छिए सौंपा। 
पक हसे गोद में ऐेकर बाइर चछा ओर अनेक धाकूक बाछधिकांशों के साथ बहाँ 
शाजमाग था बहाँ भागा | देवदत्त वाछक को एकास्स क्षगइ में बिठा कर श्र 
बूसरे दारूकों के साथ लेऊ़ में छा गया । 


इसी भी ष बिमरसचोर राजगूर मगर में सठकता हुआ, जहाँ पृयदत्त बाकूक 
बैठा हुआ वा, बह भा निकक्ा । बाछ्क के पहने हुए अख्ट्रारों पर तसको दृष्टि 
पड़ी । बह हनमें भासकछत हो गया कोर छोमबश बासक क्रो ठठा छख्ाने का 
विचार ठान छिया | छुघर पंभक खंछ में मस्त था। पिखय से चार्रो लोर 
मजर डाछी । बहाँ किसी को न देख कर इसमे बासक को गोद में हा क्षिया। 
इस कास्र में हास रूपर से बस्त्र मोड़ सौर भस्यन्ध शीम गति स रासगृइ 
नगर के बाइर निकसः बीर्णोपान में रू भप्त कूप था बहाँ जा पहुँचा। 
बह! पहुँच कर बसमे बाफक का सार डाछा इसक शरीर स सथ गदने 
अतार छिए जोर शब को ऊूप में ढडाछ् दिया ओर फिर छुप मादुकाकऋ की 
माड़ी में छिप गया कोर बढ्धाँ 65-छ्लिप कर अुपक्षाप रइमे कया । 
प्रंक कुछ समय बाव सोछ समाप्त होसे पर बापिस छोटा परल्तु वेबदत्त 
उस दिखाई मे दिया। पंथक ने बसे सप जगइ श्ोजा जोर उसे म 
पा रोठा हुआ घल्प सार्थथाह के पास पहुँचा भर इस सारी इकीकरा कड्ी | 
यह पुन कर साथंदाह पुत्र शोक से बिह्ज दो कुसइाड़ो से काटे गए अस्पक हक्त को 
शराह्‌ घड़ास से भूसि पर गिर पड़ा । बाद में कब फिर दोश हुआ तो बद बारूक 
की खोस में निकद्धा परन्तु इसका ईदी पता न चछा । निराश दोकर सार्थबाह 
बापिस बर कोटा भौर एक बड़ी संट तैपार कर, कांठवाक् क पास पहुंच,'उस अपते 
पक्मातन्र बारूक के अ्पइरण को सारी बात सुर्ताई भोर बाहुक को चारों दिशाओं 
में खोजने की प्राथंना की । कोतवाछ सुसश्मित होकर पर*ुय सार्थथाइ को साथ 


१-८ पडिकर्म पृइनेक्‍्ता को पूजा कोतुड य्री तिसकादि, मंगण: आरती आदि 
प्राश्मीपत । लमझहि को जजॉर कर फुऋगा भाईि । 


३१ 
ले बालक की खोज में निकका। खोज करते-करते वह एस भम्म कूप के पास 
पहुँचा जिसमे बालक की शव गिराई गई थी | कूएँ में तिरती हुई शव को देख कर 
सब को खेद हुआ | वालक की शव को कूएं से निकाछा गया | कोतवाल ने खेद 
के साथ उसे सार्थवाह को सोंपा और फिर चोर के पाद-चिल्ह की खोज करते २ 
मालुकाकच्छु की माडी मे प्रवेश कर सब के सामने विजय चोर को पकड़ लिया, 
उसे मजबूती से बाध कर कठोर मार से उसके शरीर को जजेरित कर दिया 
ओर उसके पास से गहने ले लिए। फिर, “विजय बालकों का चोर द्े!- बालकों 
का घातक है?-- ऐसे उद्घोस के साथ उसको अच्छी तरह पीटते-पीटते राजगृह 
नगर के बीच से होते हुए उसे केंद खाने में ले गया | 
वहा विजय चोर बेडियों मे डाल दिया गया, उसका खान-पान बंद कर 
दिया गया और सुबह, दोपहर और शाम को इसे बुरी तरह पीटा जाता। 
घत्य ने बालक की अचस्त्येष्ठी क्रिया क्री। धीर-घीरे धन्य का चित्त शान्त्त 
टुआ | वह बारूक का शोक भूछा ओर घर का कास-काज सम्भालने छगा | 
इसी बीच में घन्‍्य सार्थचाह किसी साधारण बात के लछिए राज-अपराध में 
फंस गया ओर ब्रदी कर छिया गया। राजा ने विजय चोर के साथ एक ही 
बेडी में उसे बाँध रखने का हुक्म ढिया | 
सूर्योदय होने पर भद्रा ने धन्य के लिए बिपुल अशन, पान, खादिम और 
स्वादिस' बस्तुएँ तेयार कीं। भोजन के वर्तनो को पिटक में सजा ऊपर से सोहर 
मुद्रा कर, सुरभित पानी के एक करवे के साथ समग्र सामग्मी पंथक को हे उसे संठ 
के पास जेलखाने भेजा । जेलखाने पहुँच कर पन्‍थक भोजन सामग्री खोल 
ओर बतंनों को जल से स्वच्छु कर सारी सामग्री परोस कर सेठ को जिमान 
लछगा। धन्य साथवाह को भोजन करते दख कर विजय चोर उससे बोला-- 
“इस विपुल भोजन सामओ्री में से मुझे भी कुछ दो” । यह सुन कर धन्य सार्थवाह 
बोला--"हे बिजय | में बची हुई भोजन सामग्री को कौओं और कुत्तो को खिला 
दूँगा या उकरडी- कूड्ेखाने मे फेकवा दूगा परन्तु तुम जेसे पुत्रधातक बेंरी, 
प्रत्यमीक और अमित्र को तो निश्चय द्वी इसमे से एक दाना भी नहीं दूँगा?!। 
भोजन कर छेने के बाद धन्य ने पंथक को बिटढा किया। अति 
आहार कर हेने से सार्थवाह को सोच तथा लघुशका ( ढट्टी-पेशाब ) 


१-भशन अन्त, पान पानी, दूध आदि, खादिम-मेवे आदि, स्वादिम पान इछायची आदि । 


डरे 


दो सोर से हाशत दुे। चूंकि सामबाह विश्व चोर के साथे एक प्र 
कहो में बंघा हुआ था इसल्पि बद इससे शोछा--“हे बिजय ! एकास्त में 
चहा खिससे कि ये कपनी डासरों का दूर कर सूं।” यह सुन कर विश 
चर बोखा--“तुसने जिपुल् कशन पाने छाए ई जिससे मुम्दें शंकाएं हुई है। 
मुझे हो लनेक प्रकार से सारा पीटा जाता है क्षौर मूम्य भोर प्यास से में 
दिछकुछ परामृत हा चुका हूँ, इसफ़िप मुझे कोई इारूत सही क्रत तुस ककेलेद्दी 
धकास्त में खाकर क्पपनी दारुता को दूर करो | यह सुम पल्‍्प सा्भवाइ चुप 
दो गया । परस्तु रह्टो भोर पेशाब की दासठ बढ़ती दी जाती भी और अस्त ें 
असछ्य दो गईं। इसछिप साथेबाढ़ ने ब्रिशथय चोर का फिर एक बार पएढ्रास्द में 
अछले का ऋनुराथ किपा। दिझथ ओर बोछत- “झरार तुम्त कपमे सिर 
मेझे गए बिपुख्ध अस्न पास झाएि म॑ स मुझे कुछ इसा मंत्र करो तो 
मैं एकास्त में जाते क स्िए तेयार हू. ! मन न दोते हुप भी परवश सार्पबाह 
में थाद शात स्वीकार को। इसके बाद पक साथ पंधे हुए वे दोसों एकास्त 
में गए ओर सार्थदाइ न क्षपनी दार्त पूरी कर शरीर--छुचि फी | 

इस विस सं शोघ सठ बिअथ चोर को अपम मोशन में स बुद्ध भार देगे 
सखगा आर बाघा रदित दोकर सुखपूरंके जरीत्रम बिताते क्रगा। विधप 
बोर को झाहार देते को बात पंप्रक के क्ररिए भद्गा के कार्मो तक पहुँची। 
चइ सुन कर सद्रा भश्यश्त क्रोषित इई छोर सेठ पर रुप्ट शो गा। 

थोड़े दिनों के वाद मिर्रों के प्रय् से ओर घम के बल से बल्य सार्थवाह 
भेदखाने से एटा ्षौर लस्कारिक सभा में दधामत करा पुष्करणी में पद्ठा घो 
रूपते पर ढी कोर चस्ता । पंत्व साथेबाद को झाते देश कर रासगृंद शगर के 
अत सेठ इसको प््वांगत सहित सत्कार-सम्मान हेने छी झोर इठ-अ४ 
कर कुराछ समाच)र पूछते छरो। चछत-चछते साथेवाद झपमे पर पहुँचा । 
बडा पर मोकर-चाकर्रो सै पेर गिर कर झेम कुशऊ पूछा । माता पिता, भाई बहिन 
सबसे बपमे-अपने शासन से इ5 दस कण्ठ छगा इसका श्राछचिंगम हिपा भौर 
प्रेमाप् सै जसका ह्थागत किब्रा। इसक बाद सार्थबाद सद्रा भार्या क पास 
काया परन्तु भद्ठा भायों मे इसका स्थागत महों किया ओर म बकसस दास्ी | 
सम्मान ऋरमा का पृए इशघ््ट बह सुदि फर चुपकाप बेी रदी। पद देख 
झुर सार्थबाइ बासा-“६ देबातुपिदि | पे केक स पूर कर आया हूँ तो भी 
शू इविंत मह्दी संतुष्ट गदहीं मोर जामन्दित मद्दी इसका कमा कारण है!” 


३३ 


भद्रा बोली-०हे देवानुप्रिय। मुझे हर्ष कैसे हो सकता है जब कि तुमने मेरे पृत्र 
के प्राण हरण करनेवाले विजय चोर को आद्वार दिया।” 


यह सुन कर साथंवाहू बोला--०“हे देवानुप्रिये । मेंने ३से धर्म की दृष्टि से 
नहीं दिया, त्तप की दृष्टि से नहीं दिया, लोगों को दिखाने क विचार से नहीं दिया, 
नायक समझ कर नहीं दिया, ज्ञातक समझ फर नहीं दिया ओर बांघव समर 
कर नहीं दिया परन्तु एक मात्र अपने जीवन की चिन्ता से दिया दै। चूकि में 
ओर विजय चोर एक ही घेडी मे एक साथ बन्धे हुए थे अत इसके हिले-घले बिना 
लघुशंका आदि की जरूरी हाजतों को दूर करने क लिए भी मेरा जाना-आंना 
नहीं बन सकता था। ऐसी हालत में यदि में भोजन देना नामंजर करता 
तो मेरे लिए जीना ही मुश्किल होता और आज में जीत जी घर नहीं छौट 
सकता। केवल जीवन की रक्षा के हँतु से ही मैने विजय चोर को आहार 
पान्ती दिया।” यह सुन कर भद्रा शान्त और बडो हृष्ट-तुष्ट हुई। आसन 
छोड, काठ छगा सेठ का आहलिंगन क्रिया और क्षेम कुशल पूछा । सार्थवाद्द 
धन्य और भद्रा फिर एक साथ सुखोप॑भोग करते हुए जीवन बिताने लगे। 
एक बार धर्मंघोष नामक एक स्थविर मुन्ति पूर्वालुपर्वी विद्ार करते हुए और 
सनुक्रम से गाँव-नगर पार करते हुए राजगृह नगर में पधार कर गुणशील घचैत्य 
में ठहरे । धन्य साथेबाह मुनिराज के दशन के लिए गया और उन्होंने उसे 
नाना धर्मापदेश सुनाया। सेठ ने सुनिराज के बताए हुए धर्म को सच्चा समझा 
ओर उस पर उसे श्रद्धा उत्पल्न हुई, जिससे उसने दीक्षा प्रहण की । इसके बाद 
अनेक वर्षा तक तपस्या कर, चारित्र पाछन कर और अन्त मे अल्‍्न-पानी त्याग 
एक भास की सलेखणा कर सुधम नामा देवछोक में देवता के रूप में उत्पन्न 
हुआ। वहां से चल कर महाविदेह वास पाकर वह सिद्ध, बुद्ध और मुक्त होगा | 
जिस तरह सारथवाहू और विजय चोर स्वभाव से एक दूसरे के बिपरीत 
होने पर भो एक साथ बांध दिए गए, उसी त्तरद्द से यह पौदगलिक शरीर और 
अजर अमर आत्मा फेवछ कम संयोग से एकमेक हो रहे हे। जिस तरह एक 
ही बेडी में बन्चे होने से सार्थथवाह को विजय चोर के सहचार की जरूरत हुई 
उसी तरह शरीर और आत्मा एकायगाद़ होने से कायसिद्धि फे लिए आत्मा को 
शरीर के सहचार की भी जरूरत द्वोती है । 
भूखा विजय चोर जिस तरह सार्थवाह का सहगामी नहीं हुआ उसी तरह 
भूखी देह धर्म की आराधना में सहभूत नहीं द्ोती। जीबन की रक्षा के लिए 
है 


7 पर पल 


डहे 


दी सोर से दाजत हु। चूंकि सादंबाह विज्वय चोर के साथ एक रच 
बेड़ी में बचा हुआ था इसक्षिए यह उससे भोला--'दे विजन ' पकास्त रो 
चछो जिससे कि मै क्पनो दाथर्तों को दूर कर सर” घह छुन कर विद्रम 
ओर बोछा--धुमते बिपुर्ठ श्रशन पान ख्ाए हैं खिसस मुम्हें संकाएँ हुई हैं। 
मुझे तो अनेक प्रकार स सारा पीठा जाता है कौर मूख और प्यास स मै 
बिश्कुछ पराभूत हो चुका हू इसस्तिप मुझे कोई दाशद सहों ृतः तुम सककेसे दी 
एकास्थ में चाकर अपनी दाता का दूर करो” | घइ छुण पल्प सार्प बा चुत 
हा गबा। परस्तु टट्टो और पेशाब की दाजद बढ़ती ही जाती थी कोर अस्त में 
सह हो गई । इसकछिए सा्द्राइ से बिहुप चोर को फिर एक बार पकास्त में 
अज़नन का खअनुराध किया। बविज्वम चोर बोका--“भगर तुम अपने छिप 
जैशे शाए बिपुष्ठ लस्म पान भादि में से मुझे छुछ देना मंक्र करो तो 
मैं पढ़ाल्त में साने क छिए तैपार हूँ ”। मन न होते हुए सी परबश छार्थबाह 
मे पह बात स्वीकार को। इसके बाद एक साथ पंघे हुए दे दोनों पएकार्न्त 
में गए झौर सार्थबाइ म झपमी ह्वाजर्त पूरी कर शरीर--शुच्षि को। 

इस विम से रो सेठ विश्वप चोर को छपन सोदन में स कुछ आाइार देते 
खगा ओर भाषा रद्ित दोकर धुखपूर्षंक जीजम्रम बितासे कया विक्षण 
बोर को लहर देते को बात पंथक के अरिए सट्गा के कार्ता रक पहुँची। 
यह पुम कर भत्रा भ्रत्यल्त क्रोजित हुई ध्योर सेट पर रुष्ट हो भाई । 

जोड़े दिलों के दाद सित्रों के प्रदकृ्न से कौर घन के कस से पम्प सा्यबाइ 
शेक्षखामे से छूटा शोर अ्धकारिक समा में इघामत करा पुष्करणी में महा-घों 
झपते घर की छोर अछ्ा | घस्प सार्थवाद को जपतते बेस कर राजगइ सगर के 
बहुत सैठ इसको स्वागत सबदित सत्कार-सम्माम देने छझो भ्रोर रठ-छुठ 
कर कुराफ़ समाचर पूछने छगो। अझते चअछनते सार्थबाह अपने घर पहुँचा। 
बह पर भोकर चारों ने पेर गिर कर क्षेम कुशक पूछा । माता पिता, सा-बद्दिम 
सबने स्पपने-झपने लासन से ठठ द॒से कण्ठ छगा इसका क्राकिंगम किया झौर 
प्रेमानु से उसका स्थागत क्रिया । इसक बाद सार्थबाह भद्रा भार्या के पास 
भाषा। परस्तु शद्रा भाषों मे इसका स्थागत महीं किया क्षौर म दससे दोस्ती | 
सरमाम करना शो दूर इंड्टे बद पद कर चुपचाप बेडी रही। यह देल 
कर सार्थबाद घोछा--*इ देवामुफ्पि । में लेख से छूड कर छाया हूँ तोभी 
लू इर्पिल शी संतुष्ट महीं ओर आालस्शित भद्दी इसका क्या कारण देए 


४--साकंदी पुत्र 


इस काल और उस समय में चस्पा नामक सेंगरी थी। जहाँ कोणिक नामक 
राजा राज्य करता था। उसके बाहर उत्तर-पूृत्र दिशा में पृणंभद्र नामक एक 
चेत्य था। इस नगरी में साकन्दी नामक एक सार्थवाह बसता था, जो जलस्‍्त 
श्ृद्धिवान और प्रतिष्ठित था। उसकी भार्या का नाम भट्गा था, जिससे साथंचाह 
को जनपालित और जिनरक्षित नाम के दो पु्॑न॒ थ्रे। ये दोनों भाई घड़े ही 
साइसिक झोर व्यापार छुशल थे। वे ग्यारह बार लबणसमुद्र की यात्रा कर चुफे 
थे और हर बार प्रचुर धन कमा कर लौटे थे। एक बार फिर दोनों फे मन में 


हवणसमुद्र की यात्रा करने का विचार ढठा और माता-पिता की सम्मति लेने फे 
लिए वे दोनों उनके पास गए। 


पुत्रों के बिचार को सुन कर साकल्दी सार्थवाह और भद्रा भार्या चिस्ताम्रस्त 
हो गए। वे चोले-४हे पुत्रो ' पूर्वजों का कमाया हुआ प्रचुर धन हमारे पास 


है। उसका उपयोग करते हुए धन और काम-सस्वस्धी उत्तम सानुपिक भोगों 
का सेवन करो। लव॒णसमुद्र की कष्ट 


पूण यात्रा करने की अब क्‍या जरूरत दे ९ 
कहीं इस कठिन यात्रा में तुस्दारे शरीर को चिह्न उत्पन्न हो तो निरथंक हम पर 
चिन्ता का भार आ पढे 


। इसलिए बहतर है कि तुमछोग इस चारहबी यात्रा 
का विचार छोड दो ।”? 


माता-पिता के इस तरह सममाने पर भी जिन रक्षित और जिन पालित ने 
अपना विचार नहों बदला। पुत्रों के अधिक आग्रह को देख कर, 
होते हुए भी, सेठ और साथवाही को, अन्त में, अनुमति देनी पड़ी | 
को आज्ञा 


7) हर अकार की चाणिज्य सामग्री जहाज मे 
सेठ के दोनों पुत्र यात्रा को निकले | 
उठात्‌ बहुत उत्पात उत्पल्न हुए । 


गर्जाख होने लगा, जहा 
इधर-उधर उछलते लग 
भेंढी तूद गई, 


घच्छान 
माता-पिता 
भर, साकदी 
समुद्र में सेकडों योजन चले ज्ञाने के बाद 
प्रचण्ड और प्रतिकूल बायु बहने छगी,भयानक 


जे नाना प्रकार से डगसगाने लगा और गेस्द की त्तरह 
॥। जहाज की पतवार तथा उसका मुख भाग चुणे हो गया, 
वेठने 

“ठने की जगह नष्ट हो गई और जल भरने रूगा। तझ्तों की 
हे शाताधर्म कथा सूत्र अब ९ के आधार प्र । 


श्ष 


जिस धरइ सार्थबादह को विश्रप चोर को मोशन वंमा पड़ा इसी शरद भ्रास्मा क 
बद्धार के छिए शरीर का सी मरण-पोषण करना जरूरी द्वोषा है। 

पद्द शरीर विज्वय चोर की तरइ अमेक अरशुस प्रदृत्तियों की झोर मुकमेबासा 
धथा माना प्रकार क विषय सेवन का शाघार है। जिस तरह सा्संबादह ने फेवर 
अपने मरख़ब की सिद्धि क छिए डी ब्रिरप चोर का भरण पोषण किया शसी 
शरद नाना प्रकार की बिमूपा छोर स्त्रियों क संसर्ग का त्याग कर देमेबाफे हक्मणारी 
निम्र सथ ब मिप्रपी सगगुर्णा की दपासमा तथा क्वान, दशन, चारित्र भौर तप को 
आराधना क॑ स्विए दही शरीर का पोषण करते ई। 

साथेबाह से बिशय चोर को कसी भ्रपना महीं स्मम्मा शसी तरह से हदाचारी 
शरीर में भासक्त भद्दी दोते। व गज की ब्ृद्धि कफ छिए, हूप की पृद्धि क सिप, 
बरबीये को इृट्धि क छिए था विपद -सबन को छाल्लसा के द्विए भोजन नहीं 
करते परन्तु केवल संयमो सीवम + द्विए सरुरी दपादि क्रियार्भों के सम्पकू पान 
क स्िए हो सइमृत शरीर का भरण पोषण करते ई ! 

जिस हर धूरा म॑ तेरे डाला खाता है भोर घाव पर भीपधि का फ्षेप किसा 
जाता है दसी तरइ स देइ में अमूर्छित भ्दाचारी फबफ्ध शीबन के मिर्बाद के छिप दी 
सादा भौर परिमित भाइार करते हैं, स्बाद्‌ क सिय भई्दी ! 


अलोछे न रसे गिद्े, जिम्मा दते अश्नुछ्ठछिए । 
न रसह्वाए धर खेज्जा, सपणहाए महाय्॒गी 
कासराग ओर बिपय क स्व॒रूप का सममरबाछ सा ब्रहाचारी बपरोक्त दृष्टि 


जोर परमार्थ स मोजन करते ईं दे इस छोग मे बहुत झादर पाते इुए ऋमरा' 
संसार के दु'र्यों सै दूर दोकर अन्त में मिर्षाण पद को पाते है। 


५--मा्कंदी पृन्न# 


उस काल और उस समय में चस्पा नामक नगरी थी, जहाँ कोणिक नामक 
राजा राज्य करता था। उसके बाहर उत्तर-पूर्व दिशा में पूर्ण भद्र नामक एक 
चेत्य था। उस नगरी में माकन्दी नासक एक सारथबवाह्‌ बसता था; जो अत्यन्त 
ऋद्धिवान और प्रतिष्ठित था। उसकी भार्या का नाम भद्ठा था, जिससे सार्थवाद्द 
को जनपालित और जिनरक्षित नाम के दो पुत्र थे। ये दोनो भाई बड़े ही 
साहसिक ओर व्यापार कुशल थे। वे ग्यारह बार छवणसमुद्र की यात्रा कर चुके 
थे और हर बार प्रचुर धन कमा कर छोटे थे। एक वार फिर दोनों के मन में 
लवणसमुद्र की यात्रा करने का विचार उठा और माता-पिता की सम्मति छेने के 
लिए वे दोनों उनके पास गए। 
पुत्रों के विचार को सुन कर माकल्दी सार्थवाह और भद्गा भार्या चिन्ताप्रस्त 
हो गए। वे बोले-<«हे पुत्रो ' पूर्वजों का कमाया हुआ प्रचुर धन हमारे पास 
है। उसका उपयोग करते हुए धन ओर काम-सम्बन्धी उत्तम मानुषिक भोगों 
का सेवन करो। छवबणसमुद्र की कष्टपूर्ण यात्रा करने की अब क्‍या जरूरत दे ९ 
कहीं इस कठिन यात्रा मे तुम्दारे शरीर को विन्न उत्पन्न द्वो तो निरर्थक दस पर 
| का भार आ पडे । इसलिए बहतर है कि तुमलोग इस बारहवीं यात्रा 
का विचार छोड दो ।” 
माता-पिता के इस तरह सममाने पर भी जिन रक्षित और जिन पालित ने 
अपना विचार नहीं बदलछा। पुत्रों के झतल्यधिक भआम्रह को देख कर, इच्छा न 
होते हुए भी, सेठ और सार्थवाही को, अन्त में, अनुमति देनी पड़ी । माता-पिता 
फो आजा पा, हर प्रकार की वाणिज्य सामग्री जद्दाज मे भर, माकदी 
सेठ के दोनों पुत्र यात्रा को निकले । समुद्र में सेकहो योजन चले जाने के बाद 
हैठातू बहुत उत्पात उत्पन्न हुए। प्रचण्ड और प्रतिकूल वायु बहने छगी, भयानक 
गर्जारव होने लगा, जहान नाना प्रकार से डगमगाने लगा और गेन्द की तरह 
इधर-उधर उछुछने छगा | जहाज की पतवार तथा इसका मुख भाग चूर्ण हो गया, 
मेंढी तूट गई, बेठने की ज़गह नष्ट हो गई और जल भरने छगा | तख्तों की 
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सां्भ सड़तड़ शम्द के साथ फटे छर्गी छोह के कांटे सिकठ गए और जहाम के 
सबे क्रणयव अस्तग-भम्तनग होकर खिखिर गए। कर्णभार, नाविक, बणिकशम 
भौर नोकर दवा दवा! ए॒य करते हुए गिराप करमे छगे भोर हनको भ्रौखों से अनुपात 
इोने छगा | देखते-देखते सक् के अन्दर रहे हुए एक बड़े पदत की चोटी से जद्दाव 
टकरा पाई। इसक रहे-सहे क्ृपम्तस्म सौर धोरण घूठ गए, प्यशइण्ड अकनाअर 
हो एया शोर जद्याम के छोटे-छोटे सेकड़ों टकड़े झो गए और कढ़-कड़ कर शत 
करते हुए श्रद्ाय वहीं पर समुद्र में दूब गया । सद्ाश क साथ डी इसमें रहे हुए 
चहुत छोग तथा सारा धम्त मास्त समुत्र में दृब गया। छ्यागवश खंद्दाज की 
पतवार का एक बड़ा टुकड्टा दोमों साइयों के हाथ णा गया । 5स स्थान से $॥| 
पर शद्दाज (करा कर डूबा था, नसदीक् दी एक बड़ा द्वीप था जिसे रम्ह्ी१ कई 
जाता भा। यह भनेक ग्रोजन क्षमता, 'भोड़ा भोर विस्तृत परिधि बासा 
था। दरुसका प्रवेश माग बिविष बनों से छुशोमित भा तबा श्सकी भूमि मर 


धन सामप्री से परिपूर्ण थी | घर ड्ीप दशेनीय, मनोइर और चित्त करो भाड़ादित 
करतोबादा भा! 


इस ठप के भीचोषीच पक बहुट बड़ा दक्तम प्रासाव भा, छो झपनी ऊंचाई 
के कारण दूर से दी दिशक्लाई दैदा था शोर शो बड़ा दो मनोइर ओर पुरम्प 
बा। इस प्रासाद में एल्॒ढीप नाम को एक बेबी रइती थी, छो क्ष्यन्त पापिए 
अप्स रोड शोर शुष्ह्र स्वभागधाछदों थी। बह बड़ी दी साइसिक भर दीन 
आरिभ थी। इस परासाद के चारों दिशाओ्ों में चार अनकण्ड भे | 


अप्त पतबार क सद्दार से शिरते तिरते साक॑ंदी सार्थबाइ के दोनों पुत्र इस हीप 
के छिनारे झआा छगे। बड्धों बवर कर दोभों साइयों ते फर्कों का सोशन किया 
झोौर यछावट दूर करने के छ्विए मारियड्धों से तैछ् मिक्रास परस्पर माह्चिश की। 
फिर स्नान कर, बहा रबी हुई शिकता पर, सुक्ष से देठ कर विश्रास करने सगे । 
इस समय बम्पानगरी माता पिता के पास से रखा मॉगनां छषणसमुद्र की 
पात्रा के छिप निकझना प्रतिकूर बायु का इत्पल्न दोगा जदयाज का चढ़भापर 
दोफर दृष जाना पवार का हाथ झाना कौर लासिर रहडीप प्टेचमा चर 
छारी घटनाएँ पक-पक कर इमके सामस के लासमे बोड़मे खगा! करोर ॥ पाना 
प्रकार की चिन्तामों में प्यस्‍््त दो रपू। उधर रज्नह्रोप देबी का क्पमे भवषिक्षाग 
के बडे से बह झाए हुए इन माददी पुर्रों का पदा चला। बर्दें देससगे दी बढ डाए 
जौः्शूपपाए द्वाव में ढक बिकराझ रूप थारण कर झीर साठ लाठ धाढ़ डा 


हि ढ़ 


३७ 
गकाश में उड़, देवगति से चलतो हुई उन दोनों भाशयों फे पास पहुँची आर 
वात कोययुक्त ढेकर बढ़े ह कठोर और निष्ठर शब्दों मे घोली--“हे माफेदी 
हे | हे अनइच्छित की इच्छा करनेचालों । यदि तमलोगों फो अपना जीवन 
बह तो मेरे साथ चल कर कामभोग सेवन करते हुए रहना मंजूर करो 
भेत्थथा इस काली 


बी छी फराल तलवार द्वारा तुम्हारे मस्तक को छेद कर एकान्त मे 
दूंगी 


हे 5 इस बचर्ना को सुत कर दोनों भाई भयकस्पित दो द्ाथ ज्ञोड कर 
“है देवानुप्रिये । हृसछोग, जो तुम कहोगी और जो तुम्दारी आज्षा होगी, उसके 
अमुस्तार कार्य करने को प्रस्तुत है । इसके बाद वह देवी दोनों भाइयों फो साथ ले 
हि गपाद को छोटी । वह उनके शरीर से अशुचि पुद्ूछा को दुर कर उनमें शुभ 
कर को भर्तों किया और उनके साथ विपुल कासभोग भोगतो हुई ज्ीचन 
ने छगी। साकंदोी पुत्रों को बन के अमृत जेसे स्वादिएत फल रोज-रोज 
जाने को मिस्ते और वे बढ़े आनन्द्‌ से रहने छगे। 

उके बार इस रज्नह्दीप देवी को, शक्रेन्द्र की आज्ञा से, सुस्थित नामक लब॒ण- 
पद के अधिपति ने आज्ञा की -तुम जाओ ओर इस लवणसमुद्र मे, जो भरी 
टग, पणे, का8, फूडा-कचरा, अशुचि, पूति या अत्य कोई भी अपवितन्र चस्चु पडी 
हो, उसे निकाल कर दुर फंक दो और इस त्तरह एक्कीश बार कर उसे बिलकुल 
साफ कर दो” । 

यह आज्ञा पाकर देवी माकदी पुत्रों से बोली--“शक्रेन्द्र की जाज्ना से में 
लेषणसमुद्र की सफाई के लिए ज्ञा रद्दी हैं। जबतक से' वापिस न आाऊँ, तबतक 
एुसलोग इसी प्रासांद्‌ मे सुखपुर्वेक रहना । 

“अगर मेर वियोग से तुम्हारा मन उचट जाय, बिह॒ल दं। जाय या कोई उपद्रव 
इल्पल्त हो त्तो चुमछोग पृ दिशावाले चनखण्ड में जाना। उस चनखण्ड मे 
हमेशा घर्पा और शरदकृतु छाई हुई रहती है। यह वनखड इन्द्रगोप रूपी 
पद्दरागादिक मणियों धारा विचित्र वर्ण है, मरनों के शब्द की तरह चहीाँ मेढकों 
फे शब्द दवोते रहते दे, तथा छुध्यों पर मसयूरों के टहवकारे होते रहते हैं। इस 
चनखड में अनेक सरोघर, छत्तामंडप और बी घर हैं, जद खूब सुखपृवेक बिचरना । 

अगर इस चनखण्ड में सत न छगे तो उत्तर दिशाबाले चनखण्ड में जाना । 
बह शरद्‌ छोर देमल्‍त दोलों खूतुएं छाई रहती है। नीछोत्पल कदम और 


नकिनी फूछ बह ग्विके रहते हे तथा सार्स और चक्रबाक पक्षी वह सदा भधुर 
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शब्द दिया करते है। खिले हुए ररेत दुल्द्रयुष्प से बह पनलाए है 
स्योह्स्मा के समा निर्मछ ूगता है। पृत्पित छाप्र दर्धों * साहे ते रे! 
रहता दे भर हुपार विस्दुओों को घारा से बह बनलण्ड सजोबन्सा ह्रगणा 
प्रहां सरोबर्र में करोड़ करना भोर झानस्द से गहना । घर 

>थवि बढ मी मन न छरो सो परिचमम विशाबाल बनसण्ड में राता | यो 
बसस्त जोर मरीष्म दोनों खऋतुएँ इमेशा ध्ाई रदती ६ं। १६ ग्तकरड ला 
की मनोदर पेजछियों स मुशोमित है! अशोक विस कर गडुस * 
शोमापमान है। इसमें शीतस् भोर सुगन्मित वायु बदती रहती है! ओऐं 

ब्यद्ि यद्दां मो सम स छगे हो बापिस इस प्रासाद में लाकर मेरी गाट ्टि 
हुए रइना परन्तु इक्षिम दिशावास्े बमझण्ड में कमो मत सागा। से 
में एक बड़ा ऋूर टप्टि बिप सप॑ रहता है। बह सढ़ाक्रोपी भर मचण्ड है! 
झाँलें छाछ रइवो ईं मोर मूँद में दो चंचढ़ जिद्धाप उपलछपाती रइ॒तो हैं 
रंग काजछ क्री तरइ काछा है। छुद्ार को भष्टी में बमात हुए कादे की घरए बा 
निरल्‍्तर धम दस शब्द किया करता दे! बढ पोर बिपशर है ! रुसका विए हे 
से बड़ें शरोर में मो, शोपवा से फ़ैक जाता है! द्रमखाय उस बनखलग्ड 
मत जाना, सहदं तो कद्ाश बस दृष्टि विष सप के कोप से तुमझोगों का णपते प्राणी 
से इाप धोना पड़े १” दो तीस भार इस तरदइ चेतावनी देकर देवी सबणसमुर 
को साफ करने के छिए भी रे । 

बेबी के अक् कामेस साकंदी पुर्शों क सम म॑ं बैन श रहा । थे इत्र, पूत्र भर 
पर्चिस दिशाओं के बनरूण्ड में आकर शास्खि पाते की भष्टा करते के परस्प् 
कहो मी तन्‍हें बेन मे पड़ता था। पक दिस दार्मों भाश्यों मे मिस कर विचार 
किया-“वेपी ते दक्षिण दिशाबास्े अनक्षस्ध में लाने की समाई करी है इसमें हो-म 
हूं कोई रइसस्‍्थ दे। इसडिए आस इसो बमततप्ड में चसमा चादिए”। ऐसा 
विचार कर बोर्नों भाई कस विशा में गए। ते थोड़ो दी दूर गए दोंगे कि गढ़ 
खोर से धुगेस्थ जाते छगी लेसे कोई सरा हुआ सपे सड रहा दो ! दोसों भाइयों 
न इचरीस बस्तर से शपने साक इके ओर ब्पागे बहे। बलस्तण्ड में पहुँच कर बददा 
उन्होंमे पर बढ़ा बभस्थान देखा) बंद स्थास सेकड़ों इृष्टियाँ क हेरों से सरा 
हुआ था| इस सयामक स्थान में इाइमिे शूठी पर बढ़ाए हुए एक पुरुप को देखा 
खो शील-करुण जित्कार कर रदा धा! बह देख कर पहले तो दोमां भाई बहुत 
भयभीत हुए परन्तु बाद में साइस कर इसक समीप आकर इससे पृत्षते छगे--«ह 
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देवानुप्रिय। यह बघधस्थान किसका दै ? तुम कौन हो १ यहां तुम केंसे आए 
ओर फिसने तुम्हे इस विपत्ति में डाला है १” 
यह सुन कर शूली से बॉधा हुआ पुरुष बोला--"हे दवानुप्रियो । यह्द 
वधस्थान रक्नद्दीप को अधिष्टायक देवी का दै। में जंबूद्वीप फे भरतक्षेत्र के काकदी 
नासक नगर का रहनेवाला और घोडों का व्यापारी हैँ। अनेक घोड़े तथा 
भाण्डोपगरण को लेकर में छूवणसमुद्र की यात्रा मे निकछा था। बीच में 
पोतचहन फे डूब जाने से सर्व सामान डूब गया और में अकेला पतवार 
के सद्दारे से इस द्वीप मे पहुँच सका और यहाँ की देवी फ साथ सुखोपभोग करता 
हुआ रहने लगा। एकदा नाकुछ छोट अपराध से क्रोधित होकर उसने मुझे 
इस प्रकार शूली पर चढ़ा दिया। शायद तुमलछोगों को भी कभी ऐसे 
ही कष्ट फा सामना करना पडे ।” यह सुन कर दोनों भाई बड़े भयभीत हुए 
और उस पुरुष से फिर पूछने लछगे--“हे ढेवानुप्रिय। दमलोग रत्नद्टीप देवता के 
पजे से किस प्रकार त्राण पा सकते है ९” 
यह सुन कर वह पुरुष बोला--“हे देवानुप्रियोा । इस पूर्व दिशा के चनखण्ड 
में एक यक्षायतन - चेंत्य हद, जिसमे अश्व क रूप को धारण करनेवाला सेडक 
नामक यक्ष रहता है। वह चतुर्दशी, अ2मी, अमावस्या और पूर्णिमा को नियत 
समय प्रगट होकर जोर-जोर से डद्घोप करता हे-- “में किसका तार और 
किसका पालन करूँ ९” दे दवालुप्रियो। तुमछोग वहाँ जाओ और सेलक 
यक्ष की बहुमानपूर्वेक पुष्पों से पूजा कर, दोनो घुटने टेक तथा हाथ जोड़ कर 
विनयपूवेक उसकी सेवा करते रहा । जब वह प्रगट दो और उपरोक्त प्रश्न करे 
तो उससे कद्दना --“ हमछोगों को बचाओ ओर हमारा पालन करो” | यह कहने 
पर वह सेलक यक्ष तुमछोगों का त्राण करेगा। तुमछोगों के बचाच का इसके 
सिवाकोईदूसरा उपाय नहीं है।” | 
यह बात सुन कर दोनों भाई शीघ्रता से पूव. दिशावाले बनखण्ड मे गए, बह 
पुष्करणी से स्नान क्रिया, कमल बीने और भक्तिपूर्वक यक्ष को प्रणाम कर पुष्पों 
से पूजा की और पर्यूपासना करते हुए घुटने टेक कर मूर्ति के सामने बैठ गए | 
चाद मे समय आने पर सेलक यक्ष प्रगट द्ोकर बोछा--“मैं किसका बाण 
करूँ ९? किसका पालन करूँ ९? 


यह्द सुन कर दोनों भाई खडे दो गए और द्वाथ जोड कर बोछे--«इसलोगों 
का पालन करो”, “हमलोगों का त्राण करो ।”? 
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शब्द दिया करते है । खिल्े हुए श्वेत कुन्ब्रपृष्प से बाद बनतण अं 
स्योत्स्ता के समान निर्मेछ छरयता है।.पृप्पित छीप्र इश्ों के समूह से बह न्‍ं 
रहता है झौर हुपार विस्तुर्कों की जारा से बह बनखण्ड समोब सी छपरा 
वह सरोधर्रों में कीड़ा करना भौर आामस्व से रइमा | व 

“परदि बदँ सी मन न करो हो परिचम दिशाबाले बनखप्ड में काना 
बसस्त कौर मीष्म दोनों ऋदुएं इमेशा छाई रहतो एे। पद बसखण्ड ह्ड्ले ँ 
को ममोइर पक्तियों से सुशोमित है। भशोक दिसक ओर बकऊुक 
शोमायमान है। उसमें शीतज भौर प्गस्पित वायु गहती रइती दे। ओपऐ 

«बदि बद्धां भा सन मे कगे तो बापिस इस प्रासाद में भाकर मैरी घर 
हुए रइमा परन्तु रक्षिम दिशाबाफ़े बनलण्ड में कमी मत जाणा। इस बमशाय 
में एक बड़ा हूर शप्टि बिप सर्प रदता है। बद बड़ाकरापी शोर पभरड है। इसकी 
भांशे हाप्त रइतो ई भोर मूँ€ में दो चंचछ जिड्ापँ छपसपाती रहती है। भसक 
रंग काजक्न को तरइ काछा है। झुदार की मट्टी में पमात हुए कोदे को तर ईए 
निरल्‍्वर घम इस शब्द छिया करता है। वइ कोर विपथर है। इसका विप। ध 
से बड़े शरीर में भी, शीधवा से फैड़ जाता ईै। ठुमछोग इस बनखण्ड 
मत जाना, मं थो कदाश रुस शप्ति थिप सप के कोप स एुमछोरों को अपने प्रार्ष 
से द्वाव धोना पड़े १" दो वांन बार इस तरद चेताषनी देकर देवी सबणसपई 
को साक करते क छिए चष्ठी गई । 

दैषी के चक्ध जासस माढदी पुत्री के सम में चैन न रहा । बे ढत्तर, पृ जोर 
परशित्रम दिशाओं कु घसखण्ड मे जाकर शान्ति प्रामे की बष्टा करन स्मो परस्यु 
कहो सी दरें चेम से पड़दा था। ०क दिस दामों भाइबों से सिक्त कर गिचार 
दिया-*पेजो में दक्षिण रिशाबाछ गनखण्ट में शाम की सफाई की है इसमें होगे 
हो क्रोई रशस्प है। इसडिए झास इसी बमखण्ड में चतमा चादिए ! ऐसा 
विचार कर दामों भाई इस हदिशा में राए। दे थोड़ी दी दूर गए दोंग कि बड़े 
जार से शुगस्प झाते श्वगी भेसे कोई सरा हुआ सपे सड़ रहा छो / होसों साइयों 
से इत्तरीय ध्रस्थ से अपने साक दके ओए झारो पढ़े! अमस्फाड स॑ पहुँच फ़र जग 
इस््रोने पर बड़ा बबस्थान बैशपा। बह स्थाम सइ़्डों बज्षिमों & रेरों स सरा 
दुसआा था श्स भयासक स्थास में इल्डेनि शूठी पर बक़रप टुप पद धुरुव का दया 
जा शोन करण चित्कार कर रशइा धा। यू इश्प कर पहले तो होना भाई पढटुत 
भयमीत हुए परस्तु बाद म॑ साइस कर बसक समीर जाढ़र इसते पृदते स्मौ--न्द 
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देवानुप्रिय / यह बधस्थान किसका है ? तुम्त कौन हो १ यहां तुम केसे आए 
भोर किसने तुम्हें इस विपत्ति में डाला है ९” 


यह सुन कर शूली से बॉधा हुआ पुरुष घोलछा--«“हे देवानुप्रियो । यह 
“पस्थान रक्द्वीप की अधिष्टायक देवी का है। में जंधूद्दीप के भरत्क्षेत्र के काकदी 
गासक नगर का रहनेवाछा और घोडों का व्यापारी है। अनेक घोडे तथा 
भाण्डोपगरण को लेकर में रूवणसमुद्र की यात्रा मे निकछा था। चीच में 
पोतवहन के डूब जाने से सर्व सामान डूब गया और में अकेला पतवार 
के सहारे से इस द्वीप मे पहुँच सका और यहाँ की देवी के साथ सुखोपभोग करता 
हआ रहने लगा। एकदा नाकुछ छोटे अपराध से क्रोघित होकर उसने मुझे 
संस प्रकार शूी पर चढा दिया। शायद तुमछोगों को भी कभी ऐसे 
ही कष्ट का सामना करना पड़े !” यह सुन कर दोनों भाई बडे भयभीत हुए 
गौर उस पुरुष से फिर पूछने छगे--“हे ढेवानुप्रिय । हमलोग र्नद्टीप देवता फे 
पे से किस प्रकार त्राण पा सकते है ९” 
_ह सुन कर वह पुरुष बोछा--“हे देवानुप्रियो । इस पूर्व दिशा के वनखण्ड 
उक यक्षायतन - चेत्य है, जिसमे अश्व क रूप को घारण करनेवाला सेलक 
नाभक यक्ष रहता है। बह चतुर्दशी, अष्टमी, अमावस्या ओर पूर्णिमा को नियत 
“भय प्रगट होकर जोर-जोर से उद्घोष करता है- «मैं किसको तारूँ और 
शा पालन करूँ ९” हे देवाजुप्रियो। तुमछोग वहां जाओ और सेलक 
पक्ष की बहुसानपूवेक पुष्पों से पूजा कर, दोनों घुटने टेक तथा हाथ जोड़ क्र 
विनयपूबेक उसकी सेवा करते रहो । जब चट्ट प्रगट हो और उपरोक्त प्रश्न करे 
तो उससे कहना _ हमछोगों को बचाओ और हसारा पाछन करो” | यह कहने 
पर वह सेलक यक्ष तुमछोगों का त्राण करेगा। तुमलछोगों के बचाव का इसके 
सिवा कोई दूसरा उपाय नहीं है।” 
| वात सुन कर दोनों भाई शोघ्रता से पूर्व दिशाबाडे पनखण्ड मे गए, वहां 
उकरणी में स्नान किया, कमल वीने और भक्तिपू्वक पक्ष को प्रणाम कर पुष्पों 
से पुज्ञा की ओर पर्युपासना करते हुए घुटने टेक कर मूति के सामने बेठ गए | 
चाद मे समय आने पर सेलक यक्ष प्रगट दोकर बोला. है किसका 
कर्रू ९ किसका पालन करूँ ९० नाण 
यह सुन कर दोनों भाई खडे हो गे 
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प्रह सुम कर यक्ष बोध -*पहि तुमछोग मेरे साथ चना चाहोगे ठो छूपणसमुद 
% दीचोदोष्र पहु चत॑ पहुचत बढ पापिणी रम्ड्लोप दैवी बहुत शठोर, सूथु, बलुकूढठ 
प्रतिकृष जह्ारयुक्त और करुणाअमक सब तरह & इपसगगों के ह्वारा तुमछोगों को 
चसायमान करने का प्रयज़् करयो | उस समय हे दवामुप्रियों | यदि तुमको वसके 
शब्रोंका भादर करोगे रहें शपमावोगे झोर देदी के प्रति बत्कणिठत पनोगे 
तो भस दाछत में में शुमछांगों को क्षपनी पीठ पर सत मीच गिरा दूँगा भर यदि 
तुम इस तरह विषछ्तित मे होगे शो रमदेगी के द्वाथ तै में तुम्द्ारा निस्‍्तार कर 
बुगा । वोलों साइयों मे पक्ष को शतते को सदवप मंश्र करिया। 
इसक बाद य् मे क्षश्ब का रूप घारण कर, दोमों मसा्ंदी पुत्रों को पीठ 
पर चढ़ते का आदेश दिया। वोनों भाई सछरू को प्रणाम कर, इसक कहे 
अमुसार, सकी पीठ पर चढ़ गए। इसके माद सेसक प्रकश्ष सात-आाठ ताह 
प्रमाण कचा आकाश में हड़ द्रतगति से अम्पानगरी की कोर चका। 
उमर रकद्भीप देबो अपना काम पूरा कर आापिस क्षोटी। मार्कदी पुत्रों को 
प्रासाद में म दैख उसने सब जगाइ ढमकी सोथ को । मत में इसमे दपपोग सखगा 
कर देखा तो इसे सारी दृकीकत माउम हुईै। बह अत्यस्त छोषित होकर हाथ 
में ढाछ तसबार ऐ्रे तुश्स्त दी सा्कदी पुत्रों का पीछा करती हुई ढसके समीप जा 
पहुँचो भ्रोर बोछने सगो-“हे माक॑दी पुत्रों ! क्‍या तुमछोग सोचते दो कि मुमे 
श्लौप्ठ कर इस तरइ संकफ़ बस के साथ जा सकोगे? इतमी दूर पढ़े साने पर 
भी थदि ठुमछोग मैरो बात मानमे को तैयार द्वी तो ठुमछोर्ों का थीवम पुरक्षित 
है भत्यथा इस तोल्षे हाट्टूग क द्वारा तुमशोगों के सिर क टकड़े टुकड़े कर दूंगी ” 
डैथी के इन बचर्तों को मसुम कर भी मार्षदीपृत्र मरा भी विचसित स हुप 
जरदोंनि हसको बात पर जरा भी स्पाम म दरिषा। इस हरद प्रतिकूल इपसगों के 
हारा अछायमाल करने म॑ भसफस द्वासे पर ब६ माकदो पुर्वों को मपर श्क्लास्मय 
कोर काणापृण्ठ पपसगों द्वारा बिचकित करने का प्रयह करमे छगी । 
नहे मारी पुत्री | धुमखोर्गों ने मो! साथ भमैक दास्य, बहाएं लेछ साग 
बप्सांग को भ्रमण किए ै। धुसस्तोंग पस सबको मंगए्य कर गुसे कांड कर 
झअदेये ही सैसक यप्त के साथ ज्ञा रह दा- क्‍या थह तुमसोगों का शोसमा देता ६ | 
इंदो के ये प्रमपूण शब्द सुम कर जिम रक्षित हंस रिमिस्त टुआ। यह जान 
का है! पसे डियाते के फिप फिर बासी. में जिमप्रावित दो श्रत्रिय थी छोर 
मुझ मी बह कपरिष भा परन्तु दे शिनरशित खू मो मुम्दें इेशा पक था कोर 
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में भी तुम्हें हमेशा प्रिय थी । जिनपालित कदाच मुझ रोती हुई, आक्रल्द फरती 
हुई, अनुताप करती हुई की उपेक्षा कर सकता दे परन्तु क्या तुम्हे भी ऐसा करना 
उचित है दे नाथ । है प्रिय। हे रमण। हे कान्‍्त | हेस्वासी। फ्या 
तुम इतने निदेय, विश्वासघातक, अनाएं, निंष्ठुर, अक्वकत्तत, निर्लज्ज, रुक्ष और 
हृदयद्दीन हो कि चरण की सेवा करनेवाली इस दासी को अकेली अनाथ और 
अबांधव कर चले जा रहे हो | हे गुण के समुदाय | में तेरे बिना एक क्षण भी 
नहीं जी सकती। मे' तुम्हारी भाँखों फे सामने अपना चध कर छूगी। यदि 
मुझे जीचित रखना चाहते हो तो चापिस छीोट आओ । यदि मेरा कोई अपराध 
हुआ हो तो साफ करना । तुम्हारे सुन्दर सुख के दश्शन के लिए मे कितनी 
छांलायित हूँ। कम से-कम एक घार मेरी ओर नंज़र उठा फैंर तो देखो जिर्ससे 
तुमदारे मुख-कमल के दर्शन कर सके” 
इस तरहू्‌ प्रेसपूर्ण', सघुर और आकर्षित वचन बोलती हुई वह देवी उनका 
पीछा करने छगी । इन सनोहर शब्दों से जिन रक्षित का मन चह्कायमांन हे 
गया और देची के प्रति पहिले से भी अधिक प्रेम फे साथ वह्‌ आकर्षित हुआ | 
देवी के सुन्दर अंगोपाग और नेत्रों की छावण्यता, रूप ओर यौवन की दिव्यलक्ष्मी, 
पूेक्षत आलिंगन, नेत्र विकार, हास्य, कटाक्षपूर्ण दृष्टि, स्पशे, मर्द न, क्रीडा, गमन 
और प्रेमपूर्ण कोप इन सब का स्मरण करते हुए जिनरक्षित को मति राग से 
सोहित हो गई। वह पराधीन हो गया और लज्जापुृवेक दृष्टि पीछे कर रक्नदेवी 
के सम्मुख ताकने लगा । यह बात सेलक यक्ष को ज्ञान बल से तुरन्त माल्म द्वो 
गई और उसने धीरे-धीरे अपनी पीठ पर से विगत स्वास्थ्य उस जिनरक्षित को 
आकाश में ऊँचा उछाल दिया। 
इसके बाद उस निदंय और पापिणी देवी ने, जिनरक्षित को सेलक की पीठ पर 
से दयाजनक रूप से गिरते देख कर, यह कहते हुए-“हे दास ! तू मरा”-- समुद्र के 
जल में गिरने के पहले दी उसे दोनों हाथ से पकड़ कर आकाश में डँचा उछाल 
दिया और फिर आकाश से नीचे गिरते हुए को, खड्ग के अग्रभाग पर प्रहण कर, 
खड्ग से उसके टुकढ़े-टुकढ़े कर डाले और फिर अभिनपृवक उसके खून से रतपत 
अंगोपाग के टुकर्डो को; अंजछी में लेकर, देवताओं को बलि चढाई जाती है उस 
तरह, चारों दिशाओं मे फंक दिया | 
इस तरद जिनरक्षित का अन्त कर देवी जिनपाछित को मारने फे लिए उसके 


पीछे छगी तथा उसे तरह-तरद्द से चहायमांन करने की चेष्टा करने रंगी परन्तु उसे 
११ 


[१] बीचछ शक्ति । (४२) आस्मप्रसिद्धि 


कहकर आत्माका जीवनचरित्र कहा है कि भात्मा पूर्वकासमें चैतन्य 
प्राण घारण करके थीता था, इससमय भी घैतस्पप्राणसे ही घीषित है 
जोर सविष्यमें भी बह 'चैतन्यभाणसे ही जियेगा |--ऐसा आह्माका 
अकासिक शीवत है। आत्मा अतम्यमात्र माषप्राणको िकाल घारण 


कर रखता है --ऐसी प्राश्माकी ब्रीवस्वध्ाक्ति प्राम्माके सर्बवीत्र प्ौर 
सर्वकालमें बिधमाम है । 


यहाँ ४७ क्षक्तियोंका वरणंम पृथक पृषरू है परन्तु उस प्र्मेक 
पृषक प्रक्ति पर देसनेका प्रयोगत नहीं है समस्त प्क्तियोंका पिस्ड 
आत्मा है उसके समुस देखना है। संयोगरहित, गिकाररहित भोर 


बनस्तशक्तिसहिस ऐसा जश्ञानमात्रभाव बह प्रात्मा है, उसमें अनंतर्मत्तियाँ 
भा गाती हैं। 


शरीरादि परबस्तुएँ ठो मात्माके क्षेत्रमें मो भहीं हैं बोर उसकी 
प्रषस्पामें भी महीं हैं । 


रागादि बिकार पभात्माके क्षेत्रमें हैं परन्तु उसकी सबबेभगस्पाम्मों 
में व्याप्त महीं होते । 


महू थीवश्बप्नग्त थादि अनस्त शक्तियाँ धो पारमाके पूर्ण 
भागमें और सर्ब मवस्पाभोमें विद्यमान हूं। 


प्रभः--जीव त्त्वणनित प्राटमाके द्रस्यमें है गुणमें है, मा पयि 
मह? 


उत्तर--बीबश्वशक्ति हरम्प गुण भोर पर्याय तीमर्मिं विश 

मान है। 
बिकारीमाब जास्माके इम्यमें या शुणमें ब्याप्त सहीं है, माज 
एकस्मयपयँतकी एक पर्मायमें बिच्चमात है। भौर ध्यरीरादि जड़ पदार्पे 
हो जात्माके प्रष्प-युण या पर्यॉय---किसीमे भी विद्यमान नहीं हैं के 
ही बिसदुल मिन्त हैं। चीवस्यक्षक्ति तो डव्य-मुण भौर पर्याम तीलोंमे 
विद्यमात है। जीगत्वशक्तिके कारण पूर्ण दष्प जीर्षठस्योति है, इस- 
सिये इष्ममें जीबत्ड है गुणर्मे मो छीवत्व है भौर पर्मायर्मे मी जीवस्ब है। 
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दयादि भाव कही पर्यायके सच्चे प्राण नही हैं । चेतन्यप्राणकी धारण 
करनेवालो जीवत्वशक्तिसे हो द्रव्य, ग्रुणा भ्रौर पर्याय तीनो टिके हैं। 
प्रत्येक पर्यायका जीवन भी जोवत्वशक्तिसे स्वत दिका है । 

प्रआा--भ्रन्नको ग्यारह॒वाँ प्राण कहा जाता है न ? 

उत्तर---यहाँ तो कहा है कि श्रात्मामे शरोरका ही गभाव 
है, तव फिर श्रन्नसते आत्मा जिये वह बात ही कहाँ रही ? आात्माका 
जीवन तो चैतन्यप्राणसे टिका है । भन्न भ्रात्माका ग्यारहवाँ प्राण नही 
है और न पैसा बारहवाँ प्राण है। आत्माके चेतन्यजीवनमेसे दस प्राण 
भी निकाल दिये श्ौर रागादिको भी निकाल दिया | ग्रुण-ग्रुणी भेदका 
विकल्प उठे वह भी राग है, वह राग श्रात्माके त्रिकाली द्रव्यमे गुणमे 
या समस्त पर्यायोंमे नही रहता, इसलिये वह भी आत्माके जीवनका 
कारण नही है । 

जीवत्वशक्ति:--श्रात्माके द्वव्य-ग्रुण-पर्याय तीनोमे व्याप्त 
होती है । 


दरीरः--प्रा त्माके द्रव्य-ग्रण-पर्याय किसीमें भी व्याप्त नही 
द्वोता । 


रागादिः--आत्माके द्रव्य-ग्रुण॒में व्याप्त नही हो ते, सर्वे अव- 
स्थाओमे भी व्याप्त नही होते, मात्र एकसमयपर्यतकी पर्यायमे व्याप्त 
होते हैं । 
इसप्रकार, अपने द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनोमे व्यापक ऐसी जीव- 
त्वशक्तिसे भ्रात्मा जीता है । 


लोग कहते हैं कि--'भ्राशारहित जीवन, जीवन ही नही है ।' 
परन्तु वास्तवमे तो आत्मा आशाके बिना ही जीता है । यहाँ तो ऐसा 
कहा है कि 'जीवत्वशक्तिके बिना जीवन नही है । भाशा तो एकसमयकी 
विकृति है। वीतरागी श्रात्माश्रोको किसी भी प्रकारकी भ्राशा नहीं 
होती, वे आश्ाके बिना ही जीते हैं। लोग आशाको अमर कहते हैं, 
परन्तु वास्तवमे भाशा भ्मर नही है, किन्तु जीवत्वशक्तिसे श्रात्मा ही 
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अमर है। आात्माछा जीवम भाणासे नहीं कितु जीगत्वशक्तिसे हो टिका 
है। 

प्रात्मा प्रो मानों पराययसे ही जीता हो--ऐसा अशानी 
मानते हैं. यहाँ ल्लाचाय भगवान प्रात्माकी प्रमस्त छक्तियाँ सवलाकर 
स्वाधित जीवन अतठसाते हैं। भज्ञानी कहते हैं कि अन्त सम प्राण 
नहीं ” यानो भरात्मा घो मार्मों प्रश्के ही माघारसे जोदा हो [-ऐसा 
पे मानते हैं परम्तु अप्त भौर पुद्सको प्राहारगर्गणा जआात्माके द्रग्य- 
गुण-पर्माममें हो कहीं गाते ही नहीं इसलिये भात्मा भ्रभसे महीं जीता 
परस्तु तीर्मों काज्त प्रन्के प्रभागसे ही थीदा है। प्रश्नके बिना मेरा 
महीं घल पघकठा --ऐसा माममेवासेमे प्रात्माकी जोवनशक्तिक्रों महीं 
जाता है। इसीप्रकाई पसादिका भी समम् सेना । 


. “आत्मा प्रमर है ऐसा छोग कहते हैं सेकित किसप्रकार ? 
वह नहीं समझते । महाँ प्रात्रार्पदेब यह बात समम्ाते हैं। प्राह्मद्रष्यको 
कारणाभूत ऐसे चैतस्पमाश्रमावको बारण करनेवासी जीवत्वशक्ति 
झात्माके परिणमनर्में छछलती है, उससे प्रात्मा सपेग जीठा है। यदि 
चेंतस्पमय भीवनप्क्तिका साथ हो तो प्राश्मा मरे, परस्तु वह दक्ति तो 
आरमामें सदव-प्रिकास-है इससिये मात्मा कभी सहीं मर्ता वह 
अमर है। 

गव बपे (पीरस २४७४ में ) 'सुप्रमात मांगलिक 'के रूपमें 
इस जीबनशक्तिका वर्णन भाया था। धारमाका लीबन केस्ता है बह 
आात्तायंदेद बतसाते हैं। प्रात्मा घरीरछे प्राहरर-भससे, श्वाससे या 
पँंसादिसे नहों बीत उमप्े शो आरमा पृषक है। भाए्मा प्रनादिभमन्त 
शान-“शगमय चेतम्मप्राएसे जीता है, उस चेटस्पप्राणको जीवत्मदक्ति 
धारण कर रखती है। प्रात्मार्मे ज्ञानधक्तिफ्री भाँठि पह जीवनणक्ति 
है। शाम दर्शन सुर प्रानग्द पुत्पार्ष शांति पभरमुठा, जीबरब--पह 
समस्द धक्तियाँ ही प्राममाका परिवार है भोर वह सदब प्रात्माके साथ 
ही रहता है प्रपते प्रमन्‍्ठ गुणोंद्िपी शुत्म्बका बियोग मात्माकों कभी 
महीं होता । जिप्ते पपने ऐसे शुट॒ुम्भद्टी रादर नहीं है यह जोव बाह्य 


आत्मप्रसिद्धि : (४९४) [१] जीवत्व शक्ति : 
कुटुम्ब, लक्ष्मी, शरीरादिको अपना मानकर उन्हे सदेव बनाए रखनेकी 
भावना करता है, वह श्ज्ञान है ओर दु खका कारण है। बहो ! मैं 
तो सर्देव श्रपनी जीवनशक्तिसे ही जीनेवाला हूँ, ज्ञान-आनन्द श्रादि 
श्रनन्त गुण रूपी मे रा कुटुम्व है, अपने श्रनन्त ग्रुणोके साथ मेरा परिपूरों 
पवित्र जीवन टिका रहे “--ऐसी भावना आत्मार्थी जीव करते हैं 
झौर वही मागलिक है । 
श्रात्मा चेतन्यस्वरूप है, और यह शरोर तो जड़-अचेतन है। 
चेतन्यस्वरूपी आत्मा अचितत शरीरके आधारसे कैसे जियेगा ? शरीर- 
को अथवा शरीरके प्राणोको आत्मा धारण नही करता श्रौर न उससे 
आत्मा जीता है। उसीध्रकार पुण्यके भावकों भी आत्मा भ्रपने स्वभावमे 
धारण नही करता श्र न उसके भ्राधारसे जीता है; पुण्य छूट जाये, 
तथापि श्रपने शुद्ध चैतन्यप्राणको घारण करके प्रात्मा जीता रहता है। 
आत्मा सदेव छुद्ध ज्ञान-दशंनरूप चेतन्यप्राणको धारण करके ही जीता 
है । प्रत्येक जीवमे ऐसी “जीवत्त्व' नामक्री मुख्य शक्ति है, यह जीवत्त्व- 
शक्ति जीवके जीवनकी जडीबूटी है। यदि इस जडीबूटीकों धारण करे 
तो मृत्युका भय दूर हो जाये । शरीरको श्रात्मा ने कभी घारण किया 
ही नही है भ्ौर न विकारको भी कभी अपमे स्वभावमें घारण किया 
है, शरीर और विकारसे भिन्न ऐसे चेतन्यप्राणकों घारण करके ही 
जीव सर्दव जी रहा है । ऐसे चेतन्यशक्तिमय अपने जीवनको पहिचानमे- 
से पराश्रयभाव दूर होकर स्वाश्रितमावरूप मोक्षमार्ग प्रगट होता है । 
देखो ! आचाय॑देव जीवका कुटुम्ब बतलाते हैं। ज्ञानमात्रभाव- 
में आजाने वाली श्रनन्त शक्तियाँ ही जीवका श्रविभक्त और अविनाशी 
कुटुम्ब है, वह कुठुम्ब सदेव जीवके साथ ही रहता है । जगतका माना 
हुआ कुटुम्ब तो पृथक्‌ हो जाता है, इसलिये वह तो जीवसे पृथक ही 
है। जीवका कुठुम्ब जींवसे पृथक्‌ नही होता श्रौर न कभी पृथक हो 
सकता है | ज्ञान, आनन्द आदि अनन्तग्रुण वह जोवका कुटुम्ब है, वे 
सब ग्रुण साथ ही रहते हैं, एक गुणके बिना दूसरा गुण नहीं होता--- 
इसप्रकार आत्माका सारा कुटठुम्ब एक-दूसरेसे सम्बन्धित औौर एकता 


स््ट 


ल्‍्अजनज 


[१] डीवर् शक्ति (४६) आपसप्रसिद्धि 


बाला है। ऐसे दुट्टम्बसहित आत्माको छानकर उसकी अ्रद्धा भौर उसमें 
एडंग्रता करनेसे अनस्तचतुष्टयमय मुक्तदक्षा प्रगट होतो है। जो भात्मा 
की थीवनशक्तिक्रो थान से उसे वैसा ब्रीवम प्रगट होठा है । 


देखा इसमें सश्चा क्वान प्रोर सश्ची किया--थोतों भाजाते 
हैं ।--किसप्रकार ? वह कहा घाता है। सुममें जीवस्यणक्ति है, में 
किसी परके प्राघारसे महीं जीता हूँ परस्तु अपमे विकास 'भेतायमाव 
प्राएसे ही टिका हैं --हसप्रकार अपने घिकाप्ती 'बेतस्यजीबसका मान 
करता गह सज्ञा शत है भोर उस शानसे जाने हुए पिकाली 'चेतम्य 
स्‍्वमावके प्राञित रहनेसे धरुद्धताकी पुष्ठि ओर प्रश्रुद्धताका नाश हीमा 
सो क्रिया है । ऐसा श्ञाम ओर किया वह मोक्षका कारण है । 


प्रात्माकी बीवत्वशक्ति इष्य-गुण-पर्याप तीनोंको बनाए 
रकती है, परस्तु बह कहीं रामको सहीं बता रखती | 'ीवत्त्वशक्तिके 
कारर राग नहीं है भोर रागके कारण प्रात्माका भ्रीवत््व मह्ीं है । 
सिद्ध शगवम्तकि जीवश्यथक्ति है परन्तु राम-हेय नहीं है। यदि भीगध्न 
प्र्तिके कारण राग-हेप हो तो सित्ध-मगबानके भो राग-द्वेष होता 
झाहिये भ्रौर यवि राग-द्वेषके कारण थीवस्ब हो छो सिद्वमगबानके 
श्रीबत्त्वणक्ति सर रह सके इसप्लिये रागर्म थीगत्व नहीं है और णीमश्यमें 
राम नहीं है। इस जोवत्त्यशक्तिसे प्राध्माको देखमेसे रागाबि समस्त 
भाव तो मरे हुए ( भेठस्पस्वरूपमें अमावरूप ) दिलाई बेते हैं भोौर 
घेत यह्वरूप एक भ्राध्मा ही बपने द्रभ्य-शुण प्रौर सिर्मेश पर्यायोत्ति 
जीवा-टिकता-धोमायमान विसाईं देता है। यहाँ तो झुद्धताकी ही 
वात है बिकारकों तो लोब माता हो तहीं है. विकारमाब 'घतस्पत्त 
माषको अपेला ठो मृत ही हैं उममें ्रीवत्त्य नहीं है । 


भरे लीन | तुझे भपते सच्चे जीगमगका कारण हू ढ़गा हो तो 
हू प्रपनेमें अपने चैठस्यप्राणको ही देख बही तेरे टिकनेका कारण है इसके 
अतिरिक्त बाहके किसी भी कारणको स ढूड़े ! भार्मदइस्पको कारण 
प्रृत मात्र चेतम्यमादप्राण है--ऐसा कहकर भ्राचायंदेवते अग्य सब 


शआत्मप्रसिद्धि : ( ४७ ) : [१ ] जीवत्व शक्ति ; 


कारणोंको निकाल दिया है। यदि 'कारण कहना ही हो तो चेतन्य- 
प्राणोको धारण करनेवाली यह जीवत्त्वशक्ति ही तेरे आत्मद्रव्यका 
कारण है। आत्मद्रव्य' कहनेसे यहाँ द्रव्य-गुण-पर्याय तीनो समझना । 
आत्माके द्रव्यका जीवन, ग्रुणका जीवन और पर्यायका जीवन,---उनमें 
यह जीवत्त्वशक्ति ही निमित्त है । 


--जीवत्त्वशक्तिको 'निमित्त' क्यो कहा ?--क्योकि अनन्त 
गुण॒का पिण्ड श्रात्मा है, उसमे भेद करके एक्र ग्रुणकों दूसरे ग्रुणका 
कारण कहना वह व्यवहार है, इसलिये यहाँ जीवत्त्वशक्तिको निमित्त 
कहा है; उपादानरूपसे तो द्रव्यके प्रत्येक ग्रुण-पर्याय श्रपनी स्वतत्र 
शक्तिसे अपने अपने स्वरूपसे टिके हैं । 


जीवत्त्वशक्ति अनादि-अनत है, वह द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोको 
बना रखती है। 'साठे बुद्धि नाठी' ( साठ वर्षकी उम्र होनेसे बुद्धि 
कम हो जाती है )--ऐसा कहा जाता है वह सब तो लोगोकी बनावटी 
बातें हैं। भात्माके जीवनक्नो कभी वृद्धता श्राती ही नही, भ्रछुक काल 
बीतनेके पम्चात्‌ आत्माकी पर्याय शिथिल हो जाये--ऐसा कंदापि नहीं 
हो सकता । केवलज्ञान होनेके पत्थातु, साठ तो क्या किन्तु श्रनंतकाल 
तक ज्यो की त्यो अवस्था होतो रहती है, तथापि वह कभी किचितृ- 
मात्र शिथिल नही होता । आयुकी गिनती की जाती है वह तो देहकी 
आयु है, आत्माके श्रायुष्यकी मर्यादा नहीं है, आत्मा तो अनादिभ्ननत 
है | सिद्ध भगवानमे भी जीवत्त्वशक्ति है, उस शक्तिका आकार आत्माके 
प्रदेशानुसार है, और पूर्ण द्रव्यमे, पूरे गुणोमें तथा समस्त पर्यायोमे वह 
व्याप्त होती है; इसलिये जीवत्त्वशक्तिको लक्षमें लेते हुए परमार्थसे 
सम्पूर्ण झ्ात्मा ही लक्षमे माजाता है। 


वेच्य या ज्योतिषीके पास आायु पूर्ण होनेकी बात सुनकर 
अज्ञानीकों महान दुख होता है, परन्तु आचायंदेव कहते हैं कि-.. 
भाई ! तेरा जीवन तो श्र त्रमे है, इस देहमे तेरा जीवन नही है। 
अपनी जीवत्त्वशक्तिसे तेरा जीवन त्रिकाल है, उसे अतरमें देख तो 
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तुझे; मृस्युका मम दूर हो जायेया ! 'मैं तो प्रपती घरीवश्वच्चक्तिसे चीठा 
ही हैं भेरो मृत्यु होती ही महीं--ऐसा जान छ्लिया फिर मृत्युका भय 
कसे रहेगा ? आत्मा यह जीवस्वन्नक्ति एकमेक है इसप्तिये ज्ञानमात्र 
मात्मस्वभावको सक्षमें सेनेसे इस स्तगितरी प्रतोषि भी प्रा ही जातो 
है। यदि एक जोवर्वध्यगिवको निकाल दिया जाये तो स्रस्मद्रस्प ही 
महीं टिक सकता इसलिये इस लीवत््बण़ब्तिको आत्मद्रब्यके कारणसुत 
कहा है। चत-यप्राणसे तिकासस्थायी रहमेवासे आत्मद्रस्पके समुल 
देखनेसे धर्म होठा है । 

यह शक्तियाँ किसकी हैं ?--झ्ाममात्र स्‍प्रात्माकी यह एाकितिमाँ 
हैं। यहाँ मात्र एक धगितकों पृथक भहीं शघतसाता है पर्रतु ऐसी प्रनत 
प्रक्ितियाँ आत्मार्मे एक्साप उछल रहो हैं--ऐसा बतठलाना है, इससिये 
प्रगंद प्व्ितर्यों वासे आत्मा पर हष्टि करता मह तात्पयें है । 


जिसप्रकार शानकी सक्षण कहा बहाँ मात्र शानगुणको प्रात्मा 
से पृषक करके नहीं बतलाता है परतु शानलक्षण द्वारा मसष्ड बात्मा 
को हो वतलामा है उसीप्रकार यहाँ ज्ञाममात्र भावमें भ्रा बानेबासोी 
छवितर्मोका वर्णन है इससिये इन शश्तियोमिंसे एक-एक शक्तिको मेद 
करके सक्षमें में तो पुद्ध परिणमत महीं होठा परस्तु अन॑त प्ावितिके 
पिण्ड शक्तिमान ऐसे अमेद आत्माको क्षक्षमें सेकर परिण्रमित होमेसे 
एकसाथ अर्नत श्षक्तियोंक्रा निमस परिणमन प्रारम्म हो बाता है। 


प्रणप्ड चैठायके माथयपूर्व क इत तिकालो स्क्तियोकों ामने 
से पर्याय्में मी उनका प्रश्च प्रगट होठा है इसप्रकार वर्तमाम परिणमन 
सहितकी यह बात है। जिकास शकितियोंके पिण्डको स्वीकार करे और 
पर्यायमें उका दिप्तकुस परिणमन प्रगट गे हो--ऐसा सहीं हो 
सरुता । सक्तिके साथ ध्यगितगी संधि है। विश्राप्तो छगितकों स्वोकार 
करनेपे उसकी व्यक्तिकी भो प्रतोति हो जाती है अर्पाव्‌ सापक दघाका 
विमल्ष परिश्मत प्रारम्म हो णाता है । 


इस शक्तियों फ्री यपाष स्त्ोकृदि किपके सम्मुल देसकर होती है ? 


आत्मप्रसिद्धि * (४६ ) : [६] जीवत्वशक्ति 


(१) परमें तो इन शक्तियोका बिलकुल अभाव है, इसलिये 
परसन्पुख देखकर इन द्क्तियोकी यथार्थ स्वीकृति नही होती, 


(२) विकार एक समयपर्यतकी पर्यायमे है, उसके आश्रयसे 
भी थह त्रिकाली शक्ति नही टिकी है, इसलिये उस विकार सन्मुख 
देखकर इन शक्तियोकी यथाथे स्वीकृति नही होती । 


(३) निर्मेल पर्याय भी एक समयपर्यतकी है, उसके आश्रय- 
से भी यह त्रिकाली शक्ति नही टिकी है, इसलिये उस पर्यायके सन्प्रुख 
देखकर इन शक्तियोकी स्वीकृति नही होती । 


(४) श्रात्मा अ्नत शक्तिका पिण्ड है, उसके आश्रयसे प्रत्येक 
शक्ति टिकी है, अनत शक्तियोके पिण्ड आत्मामेसे एक शक्तिका भेद 
करके उसके सन्म्ुुख देखनेसे भी भेदका विकल्प उठता है इसलिये एक- 
एक शक्तिके भेदके सन्प्मख देखकर भी इन शक्तियोकी यथार्थ स्वीक्वृति 
नही होती । 


(५) अनत गुणोका पिण्ड श्रमेद चेतन्यमूर्ति आत्मा है, उसके 
सन्‍्मुख देखकर ही अनत दावक्तियोकी यथार्थ स्वीकृति होती है, और 
भ्रमेद आत्माके श्राश्नयसे ग्रनत शक्तियोकी निर्मल पर्याय प्रगट हो 
जाती है | 


आत्माकी अनत शरक्तियोमेसे कोई भी शगाक्ति निमित्तके, 
विका रके, पर्यायके या भेदके आश्रित नही है, प्रत्येक शक्ति अमेद आ्ात्मा- 
के ही आश्रित है, इसलिये अमेद श्रात्माकी दृष्टिपुवंक ही इन शक्तियोका 
यथार्थ ज्ञान होता है। अमेद आत्माकी दृष्टिके बिना किसी भी मेद-- 
पर्याय-विकार या निमित्तके भ्ाश्चयसे लाभ माने तो मिथ्यात्व होता 
है, उसके इन शक्तियोका निर्मेल परिणमन नही होता। 


यह सूक्ष्म बात है इसलिये हमारी समभझमे नही आयेगी--- 

ऐसा नहीं मान लेना चाहिये। प्रात्मा सूक्ष्म है इसलिये उसकी बात भी 

सृक्ष्म ही होती है, भोर सूक्ष्ससे सृक्ष्म बातकों समभनेकी शाक्ति भी 
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आस्मा्मे ही है। भाई! तू मृवम, तेरी वात भी सूक्ष्म भोर सेरा शा 
भी धूक्मको सममनेके स्वमाववासा है इसलिये प्रात्माकी झधि करके 
समझ | छ्यरीरकी क्रियासे घर्में होता है--इसप्रकारकी स्प्रृज-मिस्पा 
दात तो अनादिकाससे पकड़ रसी है परन्तु उससे कल्याण तहीं हुमा । 
इससिये प्रव कस्माण करना हो हो सूक्ष्म प्रात्मको समम्सतेसे ही 
उठार है। घड़ पदार्थकों बाद स्पूल होती है परन्तु आत्माकी मात तो 
सूद्म ही होती है क्योंकि जारमामें एक सूदमत्य नामका मुण अनादि- 
झत॑त है। सूक्ष्म गुएके कारण सारा बात्मा सूक्ष्म है दृब्य सूकम 
उसके शुणा सूक्म और उसकी पर्मो्यें भी सूक्षम । ऐसा सूक्म आत्मा 
इम्दरियग्राह्म नहीं होता परस्तु प्रतीन्धिय ज्ञानमें उसे जाननेका सामस्य 
है | यदि धात्मा दृख्मिग्राह्म हो जाये तो प्रात्माकी कोई महिमा ही 
प्र रहे । क्ञानको घुक्षम मर्पाव्‌ इस्द्रियेंसि पार करके प्रस्तमु स करे धमी 
प्रात्मा शात॒ होता है--ऐसी भ्रात्माके स्वभावक्ती महिमा है। एक 
घारीक मोसी पिरोना हो तो वह भी ध्याम रक्षमा पड़ता है बह मोतो 
तो मनत परमाणुओंका स्पूल स्कूप है तब फिर प्रतीम्द्रिय ऐसे प्रात्मा 
को पकड़नेके किये उसमें धरावर स्याम पिरोना भाहिये । 
प्रात्मामं एकसाथ अनत शरक्तियाँ हैं उनसे यहाँ प्रथम 
जीवत्वप्तक्तिका बर्णम किया | यहूं सव छक्तिमाँ प्रात्माके क्वानमात 
भावमें प्रत'पातिनों हूँ प्र्भात्‌ भ्रार्माका सक्ष करनेसे शानमात्र मायका 
परिणमन हुभा उसमें यह ध्क्तियाँ उच्चलती हैं प्रगढ होती हैं. ब्यक्त 
होती हैं. परिणमित होती हैं। परन्तु शानमाबके साथ कहीं राग या 
शरीर पहीं उछतनते, उनका हो ज्ञानमें क्रमाद है । जिसप्रकार शुन्तावके 
फूसकी कसो लिसनेसे उसके साथ उसका पुन्नावी रंग पृगगंध श्ादि 
तो धाप ही विकसित होते हैं, परस्तु कहीं धरूस आदि विकसित सहीां 
होते उप्रीप्रकार भेतस्पस्वमावरमें सक्ष करनेठ्ते शानमात्रमावरा जो 
परिएमन हुप्रा उसके साय यह घोगत्व भादि ध्क्तियाँ तो उच्चसतो हैं- 
छुद्तारूप परिस्पमित होती हैं परग्तु उस ज्ञामके परिणमतनके साथ 
कहीं रागादिभाव महीं उछत्ते उनका तो भमाव होता जाता है । 


आत्मप्रसिद्धि : (४१) * [१] जीवत्य शक्ति 


'रागादिका अभाव होता है --वह भी व्यवहा रसे है, वास्तवमे तो ज्ञानमात्र 
मात्मस्वभावमे रागादि हैं ही नही, तव फिर उनका प्रभाव होना भी 
कहाँ रहा ? राग था और दूर हो गया--यह बात पर्यायभपेक्षासे है; 
यहाँ पर्याय पर जोर नही है, यहाँ तो स्वभावकी अस्ति पर ही 
जोर है । 


चैतन्यप्राणको धारण करनेवाली जीवत्वशक्ति श्रात्माको 
अनादिभनंतंकाल तक टिका रखती है, यह शक्ति तो श्रात्मामे श्रनादि- 
अनंत है, परच्तु जिसे आत्माका भाग हुआ उप्के श्ञानमात्र भावमे यह 
धक्ति उछली--ऐसा कहा है। पहले भी यह शक्ति थी तो अवश्य, 
परन्तु उसका भान नही था। जिसप्रकार मेरु प्वंतके नीचे सोना है, 
लेकिन वह किस काम का ? उसीकफ्रकार श्रात्मामे केवलज्ञानशक्ति है, 
जीवत्वशक्ति है, परन्तु उसके भान बिना वह किस काम की ? अनन्त 
शक्तिवाले आत्माकों पहिचान कर उसके आ्राश्नयसे परिणमित हो तो _ 
समस्त शक्तियाँ निर्मेल स्वरूपसे उछलें, श्र्थात्‌ साधक्रदशा प्रगट होकर 
अल्पकालमें मुक्ति हो ! 


--इसप्रकार यहाँ प्रथम' जीवत्वशक्तिका वरशुंंन पूर्ण हुआ । 





(१! ] बीबत् शक्ति (४० ) अरमप्रसिद्धि 


प्रात्मामें ही है। माई ! तृ सूक्म, तेरी बात भी सूक्षम भौर तेरा शाम 
भी सूक्ष्कको समझनेके स्वमाववाला है इसमिये प्रात्माकी दि करके 
समझ | द्वारीरकी क्रियासे धर्म होता है--हसप्रकारकी स्घूस-मिथ्या 
याघ्र तो अनाविकाप्तसे परुड रखी है परन्तु उससे कल्याण नहीं हुमा । 
इससिये भर कल्याण करना हो तो सूक्ष्म ध्रात्माको समभलेसे ही 
उदार है। जड़ पदार्षकी बात स्थूस होती है परस्तु आत्माकी दाद तो 
सूष्म ही होछी है दर्योकि लात्मा्में एक सूइमस्य नामका पुण बसादि- 
भ्रनत है। सृकम गुणके कारण सारा आत्मा सूक्षम है द्रम्य सूर्दम 
उसके गुण सूकम और उसको पर्यायें मी सूदम ! ऐसा सूक्ष्म आए्मा 
इन्द्रियप्राह्म नहीं होता परम्तु भतीन्द्रिय श्ञानमें उसे आामनंका सामर्ध्य 
है । यदि प्रात्मा इन्द्रियपग्राह्म हा जागे तो भ्रात्माकी कोई महिमा ही 
मे रहे | शासकों घृदम आर्पात्‌ इन्द्रियोंसे पार करके प्रस्तमु श्र ररे तमों 
भाष्मा ज्ञात होता है--एंसी भात्माके स्वमावकों महिमा है। एक 
मारोक मोती पिरोना हो तो वहाँ भी ध्यान रखता पड़ता है बह मोती 
तो बनंत परमाणुओंका स्पूल स्कप है तब फिर प्रतीम्क्रिय ऐसे भ्राट्मा 
को पकड़मेके सिये उसमें बरायर ध्यान पिरोना चाहिये । 
प्रात्मा्मं एकसाथ झनंह द्ाक्षिमाँ हैं उममेंपे यहाँप्रपम 
जीवत्वशक्तिका वर्णन किया | यह सव एछाक्षियाँ प्राट्माके प्रानमात्र 
भावर्मे प्रतपाविनी हैं भर्यात्‌ प्रात्माका लक्ष करनेतै शानमात्र माषका 
पश्णिमन हुप्रा उसमें यह शक्तियाँ उछ्सती हैं. प्रगट होती हैं. ध्यक्त 
होती हैं परिणमित होती हैं। परम्सु द्वानमाबक्के साथ कहों राग मा 
परीर नहीं उछ्तते, उतका तो शानमें मभाव है। जिसप्रकार गुसावके 
फूलकी कप्तो खिसनेते उसके छाप उसका सुनामी रग सुगंध आदि 
तो साथ हो विकसित होते हैं; परम्तु कही धूल भादि मिकसित नहीं 
होते उसीप्रकार भठम्पस्वमार्भे छक्ष करनेसे शाममात्रमावका जो 
परिएमन हुप्रा उतके साथ महू जीवत्व प्रादि क्षक्तियाँ तो उछमहोी हैं-- 
घुद्वठास्‍प परिणमित होतो हैं परम्तु उस ज्ञामके परिशमगके साथ 
बहीं रागादिमाव सर्दी उछसते! उमा थो भ्रमाव होता जाता है। 


झात्मप्रसिद्धि ( ४३ ) - [२ ].चितिशक्ति 


यह चितिशक्ति आत्माके द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोमे व्याप्त है, 
इसलिये आत्माके द्र॒व्य-गुणा-पर्याय तीनो चेतनरूप हैं, उसमे 
जडता नही है। जडके द्रव्य-गुण-पर्याय तीनो जडरूप हैं, उसमे 
चेतनता नही है । आत्मामे जडता बिलकुल नही है ऐसा कहनेसे जडके 
लक्षसे उत्पन्न हुए भाव भी श्रात्माके स्वरूपमे नही हैं--यह बात 
उसमें आजाती है। चेतन्यमूर्ति श्रात्माके द्रव्य-गरुण या पर्याय-किसीका 
ऐसा स्वरूप नही है कि रागमे अटकें । जो रागमे श्रटके उसे आत्माकी 
पर्याय नही माना है। चेतन्योन्मुख होकर अमेद हो वही आत्माकी 
पर्याय है, रागमे अटके वह चेतन्यकी पर्याय ही नही है । 
यह तो श्रतरकी दृष्टिकी बात है । जहाँ श्रन्तर स्वभावमें दृष्टि हुई 
वहाँ घर्मी जीव रागमे अटकता ही नही, रागको वह श्रपना स्वरूप मानता 
ही नही, उसकी दृष्टि तो अखण्ड चेतन्यविम्ब भ्रात्माको ही स्वीकार करती 
है। भ्रात्माको चेतन्यशक्ति है, वह रागमे प्रटके ऐसा उसका स्वभाव नही है । 
प्रथम' आत्माकी जीवत्वशक्ति बतलाई, उससे आत्मा अनादि- 
श्रनत जीता है । यदि उस जीवत्वके साथ यह चेतन्यशक्ति न हो तो 
आत्मा जड हो जाये, इसलिये इस चितिशक्तिका पृथक वर्णन किया 
है । चितिशक्तिके द्वारा ही भ्रात्माका जीवत्व ज्ञात्त होता है। श्रात्मा 
चितिशक्तिके कारण सर्देव जागृतस्वरूप है। पुदुगलमें तो जीवत्व भी 
नही है भोर चेतन्यता भी नही है, भ्रात्मामे जीवत्व है श्रोर वह जीवत्व 
चेतन्यमय है | जीवत्वद्क्तिका लक्षण चितिशज्क्ति है, श्रात्माका जीवत्व 
कसा है ?--चितिशक्तिमय है ।--इसप्रकार चितिशक्तिसे जोवत्व जाना 
जाता है और जीवत्वसे सम्पूरणां द्रव्य लक्षमे श्राता है । समस्त शक्तियोके 
पिण्डरूप द्रव्यको पहिचाननेका लक्षण 'ज्ञान! है, उस ज्ञानमात्रभावमे 
यह समस्त छक्तियाँ साथ ही परिणमित होती हैं । 
भ्रात्मद्रव्यमें मनत शक्तियाँ हैं। यदि एक ही शक्ति हो, तब 
तो वह छशक्ति स्वय ही द्रव्य हो जाये, इसलिये शक्तिका श्रभाव हो, 
और दक्तिका श्रभाव होनेसे द्रव्यका भी अ्रभाव हो जाये । अनतशक्तिके 
स्वीकार बिता द्रव्यका अस्तित्व हो सिद्ध नही हो सकता । 


[२ ] चिहिशक्ति (५२) शाह्मप्र सिद्धि 


कैसे के कक. 


[२] 
७ चितिशक्तकि ० 
जे चन्वन्चसअस्चन्चसवनचनचरर्चजच ४ चू2 गई 
छ बम जता त+तत/तव ल>+-+++++ *- 
पी श्क्तिमें सात्माफा श्ीवन बसाये बाद सब दूसरी 
घक्तिमें पद लीगन कैसा है-पद्ट यात सात्रार्यदेव दर्भाते 
हैं। आस्माका जीवन चैतन्यस्नरूप है अड़में भात्माका 


| जीवन नहीं ऐ, विकारमें मी मात्माका सथा जीवन नहीं हे 
मास्माका कीबन तो चैतन्यमें दी है । पेवन्यके साथ थानंद 














भी भविनामादों है । भास्माके चैठन्मप्ीवनकों जो घानवा 
है उसे मानन्दमय जोषन प्रगट होता है ! 


च््य्य्य््ल््््ख््ख्ु टला छ 








जिठिष्षक्ति प्रजडत्वस्वरूप है, ममडरण थर्षमात्‌ वेसउ॒ध्भ बहु 
भिठिष्क्तिका स्वरूप है ।--ऐसी जितिक्रक्ति प्रात्माक्े ज्ञानमातमाबमें 
उछ्सती है । 


पुदुगल बड़स्वरूप है प्रौर धात्मा भजडरवस्वरूप है जिस 
प्रदयए शड्स्वरुप पुदगछतमें झूखिलूभाद चेदतस्व हीं है उस्तीप्रकाद 
अखडत्वस्थरूप प्राए्मा्मे छिचित्‌ सी अज्ेठसत्व यहीं है। राय भी पर 
मार्थव झात्माका स्वरूप महीं है आत्मार्म परिपृर्ध चेहनषा है. एथरमें 
शगशा या बड़का प्रसाव है [---ऐसी प्रात्माकी चिठिशक्ति है 


आत्मप्रसिद्धि * ( ४३ ) -: '[२] चितिशक्ति 


यह चितिशक्ति आत्माके द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोमे व्याप्त है; 
इसलिये आंत्माके द्र॒व्य-ग्रुणा-पर्याय तीनो चेतनरूप हैं, उसमें 
जडता नहीं है। जडके द्रव्य-गुण-पर्याय तीनो जडरूप हैं, उसमे 
चेतनता नही है । आत्मामे जडता बिलकुल नही है ऐसा कहनेसे जडके 
लक्षसे उत्पन्न हुए भाव भी प्रात्माके स्वरूपमे नही हैं--यह बात 
उसमें आजाती है। चंतन्यमूर्ति आत्माके द्रव्य-गरुण या पर्याय-किसीका 
ऐसा स्वरूप नही है कि रागमे अठकें । जो राग्मे श्रटके उसे आत्माकी 
पर्याय नहीं माना है। चैतन्पोन्मुख होकर अमेद हो वही आत्माकी 
पर्याय है, रागमे अटके वह चेतन्यकी पर्याय ही नही है । 
यह तो श्रतरकी दृष्टिकी वात है । जहाँ श्रन्तर स्वभावमें दृष्टि हुई 
वहाँ धर्मी जीव रागमे अटकता ही नही, रागको वह श्रपना स्वरूप मानता 
ही नही, उसकी दृष्टि तो अखण्ड चैतन्यविम्ब श्रात्माको ही स्वीकार करती 
है। भ्रात्माकी चेतन्यशक्ति है, वह रागमे भ्रटके ऐसा उसका स्वभाव नही है । 
प्रथम' आत्माकी जीवत्वशक्ति बतलाई, उससे आत्मा अनादि- 
अ्नत जीता है | यदि उस जीवत्वके साथ यह चैतन्यशक्ति न हो तो 
आत्मा जड हो जाये, इसलिये इस चितिशक्तिका पृथक्‌ वर्णन किया 
है । चितिशक्तिके द्वारा ही श्रात्माका जीवत्व ज्ञात होता है। श्रात्मा 
चितिशक्तिके कारण सर्देव जाग्ृतस्वरूप है। पुदुगलमें तो जीवत्व भी 
नही है श्रोर चेतन्यता भी नही है, भात्मामे जीवत्व है श्रौर वह जीवत्व 
चेतन्यमय है । जीवत्वश्क्तिका लक्षण चितिशक्ति है, आत्माका जीवत्व 
कसा है ?--चितिशक्तिमय है ।--इसप्रकार चितिशक्तिसे जोवत्व जाना 
जाता है और जीवत्वसे सम्पूर् द्रव्य लक्षमे श्राता है । समस्त द्क्तियोके 
पिण्डरूप द्रव्यको पहिचाननेका लक्षण 'ज्ञान'! है, उस शज्ञानमात्रभावमे 
यह समस्त दाक्तियाँ साथ ही परिणमित होती हैं । 
आत्मद्रव्यमें अनत शक्तियाँ हैं। यदि एक ही शक्ति हो, तब 
तो वह शक्ति स्वय ही द्रव्य हो जाये, इसलिये शक्तिका श्रभाव हो, 
ओर शक्तिका श्रभाव होनेसे द्रव्यका भी श्रभाव हो जाये । अनंतशक्तिके 
स्वीकार बिना द्वव्यका अस्तित्व ही सिद्ध नही हो सकता । 


[२] बितिशक्ति (२४) आासमप्रसिद्ध 


आत्माकी चितिक्षक्ति दृस्प-गुण-पर्याय तीनोंगें है, अर्वादे 
द्रष्प-गुय्य ओर पर्योम तीमों चैतस्पस्वरूप हैं। चितिष्क्तिके बिना 
“जीवनशक्ति जीबकी है --ऐसा कैसे बाना जासकृता है ? यदि आत्मा 
पितिधक्ति म हो तो मात्मा जड़ हो बाये मौर जीवनधक्ति मी श्ड़की 
हो बाये। इसलिये आात्माको शाममात्र कहनेसे ऐसी चितिश्नक्ति भी 
साथ ही प्राणती है । 


प्रवतघक्ति वत॒म्ाश्र यहाँ भात्माकी महिमा बतसाई है। 
चतायमूर्ति जागृतम्मोति मात्माके सम्मुख देशनेके सिये इन क्षक्तियोका 
दर्रेत है। जिसप्रकार कड़कोको दिया हुप्रा दहेज सोगोकी बससासेके 
सिये शोस कर रखते हैं गहाँ वास्त॒वर्मे शो सड़शीकी बाहिरात होती 
है कि 'यह दहेज इस लड़की का है ।” परन्तु यदि वह शड़की ही मय 
शई हो हो दहेज किछका ? उप्ीघप्रकार यहाँ जो शक्तियोंका गरम है 
हू सब धोपषका दहेज है जीबकी रिठि है बह लजीबकी बाहिरात 
करता है। इन शक्तियों ब्रारा यदि इन्हें घारण करमेबाले जीमको से 
पह्िषाते भ्रौर उसे जड़ ऋद्धिवासा मा रागवासा हो माने तो उसे 
परीषते 'बेतस्थमय श्ीबको मरा हुप्रा माना है, अर्थात्‌ उसे क्ुत्ध अंत 
घक्तिसम्पन्न जीगकी अरद्धा महीं है। जीवत्वश्नक्ति, चितिक्क्ति प्रादि 
घक्तियाँ हैं वे तो जीते-जायते ्रोवकी जाहिरात करती हैं। भरीवके 
बिना धक्तियाँ किसकी ) शुद्ध णोवकी प्रतीति के बिना इन क्षक्तियोंकी 
पहिद्दाम नहीं होती । 


पहले जीबत्वपक्तिमें कद्टे पे उमर पाँच ओसोंको यहाँ मी लागू 
करता कि यह चितिधक्ति किसी परके विकारके पर्यायके या एक-एक 
शक्तिके प्राश्ित ग्ठी है इससिये उस रिसौके धमत्त देखतेसे इस सक्ति- 
को यपाय स्वीकृति नहीं होती परस्‍्तु प्रनंव ध्मोके प्ष्डिकप प्राई्माके 
माभयसे ही यह प्रक्ति टिकी है इससिये उसके समक्ष देखकर ही इस 
घक्तिकी यपार स्‍्वीकृषति हो सकती है । 


प्रमंदान॑त दाक्तियोंके पिण्डरूप चैठम्पतश्ब है वह किसी 


आत्मप्रसिद्धि ; (४५ ) : [२] चितिशक्ति 


निमित्तसे या रागसे नही जाना जाता परन्तु चेतन्यप्रकाशसे जाना जाता 
है । राग तो श्रध है, उप्तमे चितिशक्ति नही है, आत्मा अभ्रपत्ती चिति- 
शक्ति द्वारा सर्देव जागृत--स्व पर प्रकाशक है। 


देखो, शआत्माकी श्रनतशक्तियोमे कही भी बाह्यक्रिया या 
व्यवहारका शुभराग नही आता, श्रात्माकी श्रनतशक्तियोमे उनकी तो 
कोई गणना ही नही करते । श्रज्ञानी कहते हैं कि--देखो, हमारी 
क्रिया ! देखो, हमारा व्यवहार “--यह करते करते कितना धर्म होता 
है !' ज्ञानी उनके व्यवहारका उपहास करते हैं कि अरे, चल रे चल ! 
देखी तेरी क्रिया, ओर देखा तेरा व्यवहार ! आत्माके स्वरूपमे उनका 
अस्तित्व ही कौन मानता है ? तेरी मानी हुई शरीरकोी क्रिया तो जड 
है, उसका आत्मामे नितान्‍्त अभाव है और क्षणिक रागरूप व्यवहार- 
की वृत्ति भी चेतन्यका स्वभाव नही है; इसप्रकार तेरी मानी हुई 
क्रियाका और व्यवहारका अस्तित्व ही आत्मस्वभावमे नहीं है, तब 
फिर उससे आ्रात्माका धर्म होनेकी बात ही कहाँ रही ? 


यहाँ तो बात्मामे तिकाल रहनेवाली आत्माकी दक्तियोका 
वर्णन है, उसमे एक-एक शक्तिके समक्ष देखनेसे भी धर्म नही होता, 
तब फिर शरीरकी क्रियासे या रागसे घर्मं हो यह बात कैसी ? समस्त 
दक्तियाँ आत्माके झ्राश्चित विद्यमान हैं, उस श्रात्माके आश्रयसे ही घम्में 
होता है । 


यह जीवत्त्वशक्ति, चितिशक्ति आदि समस्त शक्तियाँ प्रात्मामे 
भावस्वरूप हैं, इन समल्‍्त शक्तियोक्रा एकरूप पिण्ड सो आत्मद्रव्य 
है। चितिशक्ति चेतनद्रव्यकों बतलानेवाली है, परन्तु रागादि करने 
वाली नही है। रागमे चेतनता नही है, इसलिये चितिश्यक्ति तो आत्मामे 
रागका अभाव बतलातो है । भात्मा अ्रजडत्त्वस्वरूप श्र्थात्‌ परिपूर्ां 
चेतन्यस्वरूप है---ऐसा कहा उसमे परका, विकारका और अल्पज्ञताका 
आत्माके स्वभावमेसे निषेध हो ही गया ।--श्रात्माकी श्रनत शक्तियोमे 
ऐसी एक चितिश्क्ति है। आत्माको पहिचानकर उसके श्राश्रयसे ज्ञाच- 


[२ ] बिदिशक्ति (१६ ) आत्मप्रसिद्धि 


मात्रमागडा परिणमत होने पर यह शक्ति मो उसमें साथ हो परिण 
मित होती है। अ्रखण्ड भात्माके श्शाश्यसे उसकी समस्त णक्तिमाँ 
एच्रसाप ही परिणुमित होती हैं। उनमेंसे दूसरी घितिशक्तिका बशन 
पूरा हुमा । 


+->्यवातिर हु... “+"जयुयकर- 





अर्धश्लोकमें म्ुक्तिका उपदेश 


-...->०्ग--क::.> >> प्सका०........ 


चिड्भप केबल क्षृद्ध प्रामंदात्मेट्यह्‌ स्मरे। 
मुक्त्ये सर्वेक्षेपदेश ऋछोड़ार्ेम मिरूपित ॥२२॥ 


मैं भित्रप केबस छुद्ध प्रानादस्वरूप हूँ --ऐसा स्मरण करता 
हैं सवज्ञका यह मुक्तिका उपदेश प्रधकोकसे तिरूपित है । 


--शत्वशान हर्रंगिणी 





आत्मप्रसिद्धि : (४७ ) : [३] दृशिशक्ति 

02/00/0206 0 222 75 
[३] 

. टशिशक्ति < 

आज 006 / 02025 





आत्माका जीवन चेतन्यप्रय है, ऐसा दोनों शक्तियों : 

में बताया । अब वह चेतन्य दशन और ज्ञानरूप है, इससे 

; आचार्यदेव तीसरी और चौथी शक्तिमें आत्माका दर्शन ;:। 

। ! और ज्ञान ऐसे दो चेतन्यचक्षुका वणनः- करते हैं । इस बात- £ 
[+ को जो सममेगा उसके प्लानचन्ु खुल जायेंगे “और वे 

| चेतन्पनिधानको निहारेंगे ऐसी यह अद्भुत बात है । ; | 
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ज्ञानमात्र आत्मस्वभावकी हृष्टि करनेसे श्रात्मकी अनत 
शक्तियोका निर्मेल परिणपन शअ्रमेदरूपसे होता है, उसका यह वर्णन 
है । अनतशक्तियोमेसे यहाँ कुछ शक्तियोक्ना वर्णन किया जा रहा है, 
उसमे मात्र द्वव्यस्वभावका हो वर्णन है। यही चेतन्यकी भविनाशी 
लक्ष्मी है | भ्रात्मामें समस्त शक्तियोका एकसाथ ही परिणमन होता है, 
परन्तु अनेक शक्तियाँ समभानेके लिये यहाँ उनका पृथक्‌-पृथक्‌ वर्णन 
किया है। रागादि भाव तो शआरात्माके त्रिकालीस्वरूपमे हैं ही नही, 


आत्मामे अधिक से अधिक माना जाये तो ऐसे भ्रनतगुणोका गुणमेद 
८ 


[२] बिहिशक्ति (२६ ) आत्मप्रसिद्धि 


मत्रमागका परिणमन होने पर मह क्षक्ति मो उसमें साथ ही परिण 
मित होती है। अशण्ड भात्माके झ्ाश्यस्रे उखकी समस्त ण्क्तियाँ 
एरसाय ही परिणमित होती हैं। उनमेंसे दूसरी चितिशक्तिका बरणोम 
पूरा हुमा । 


+>्ाइधट 07:27: “ /#+ युवा. 


>कनयम्पकएफमफकनएम्ककमकफकनकल्‍कम्डन्‍ककामक*कगकनफग७-फरकनान्ककापकग७-क-क३पाल्‍क कम एनकएपकपकेयान्कनकृष 


अर्धश्तोकमें मुक्किका उपदेश 


किशिलील  . आओ चर अकाल 


चिद्रूप केबल छुद्ध धानंदात्मेत्पह स्मरे । 
मुक्स्यै सर्वश्ोपदेश ज्छोका्रेन सिरूपित ॥ २२ ।। 


मैं घिंदरूप कंपल छुड़ भाता्दस्वरूप है “+ऐसा स्मरणा करता 
है उर्ध शा मह मुक्तिका उपदेश प्र्धकोशसे निरूपित है ! 


--दठत्वज्ञान तरंगिणी 





आत्मप्रसिद्धि : (४५७) : [३] दृशिशक्ति 


400 कि 80000 000 6 
हर [३] ५ 


०] 
. हइशिशक्ति रे 
खा 38६ 88 00 00 638 6 060 8088॥ 


|; आत्माका जीवन चैतन्यमय है, ऐसा दोनों शक्तियों 

में बताया । अब वह चेतन्य दशन और ज्ञानरूप है, इससे : 
£ आचार्यदेव तीसरी और चौथी शक्तिमें आत्माका दर्शन ;। 
; और ज्ञान ऐसे दो चेतन्यचन्चुका वर्णन: करते हैं | इस बात- : 
$ को जो सममेगा उसके ज्ञानचन्ु खुल जायेंगे'* “और वे 
[३ चैतन्यनिश्ानको निहारेंगे ऐसी यह अदुजुत बात है।... । 
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ज्ञानमात्र मात्मस्वभावकी हृष्टि करनेसे श्रात्माकी अनत 
शक्तियोका निर्मेल परिणमन अमेदरूपसे होता है, उसका यह वर्णन 
है। अनतशक्तियोमेसे यहाँ कुछ शक्तियोक्ना वर्णन किया जा रहा है, 
उसमे मात्र द्रव्यस्वभावका ही वर्णन है। यही चेतन्यकी अविनाशी 
लक्ष्मी है । आत्मामें समस्त शक्तियोका एकसाथ ही परिणमन होता है 
परन्तु अनेक शक्तियाँ समझानेके लिये यहाँ उनका पृथक-पृथक वर्णन 
किया है। राग्रादि भाव तो आत्माके त्रिकालीस्वरूपमे हैं ही नहीं 
आत्मामे अधिक से अधिक माना जाये तो ऐसे श्रनतगुणोका ग्रुणमेद 

८ 


[३] दृशिशक्ति (श८) आमप्रसिद्धि 


है परन्तु भमेद मात्माझो हष्टिके बिमा मात्र ग्ुणमेदके सक्षसे भी 
बात्मा भाव नहीं हो सकता । हु 


पघात्मा ज्ञानभूवि है उसके स्वमाजमें शरोर महीं है कर्म 
महीं है भोर रागादि बिकार भी महीं है। पर्यायमें विकार होता है 
उसे गोण करके जो अकेला ज्ञानमात्र अम्पस्थमाव है उसको हेशि्सि 
परिणमित होसे पर निमसत श्ामादि प्रमंतगुण एक साथ उचछसते हैं 
बहू आत्मा है। थ्ाहमाके स्वमावर्मे कया क्या है उसको यह बात है, 
मात्मा बया-कया नहीं है उसकी बात इस समय नहीं है. प्रास्मारें 
देहादिकी क्रिया शहीं है राग महीं है--उसका इस समय वर्णन नहीं 
है परन्तु भाष्मामें प्रमंतक्षक्तियाँ पस्तिरूप हैं उनका मह बा है। 
अमंतर्शाक्तहप स्दमावकी भस्ति कहनेसे उससे विरुद्ध ऐसे रागादि 
भावोंफ़रो मास्वि उसमें प्रा ही जाती है । 


सवप्रथम तो 'घरतस्यमाजमावकों घारणाकरनेबाली जरीगत्य 
शक्तिका बणुम किया बह झ्लीवत्वप्तक्ति ल्रीबद्स्यको बनाए रखनेका 
कारण है। यहाँ हो मेदसे बणेत करके समम्भया है वाह्तगर्मे कहीं 
जीवस्वधाक्ति और णीवद्रस्य पृथक महीं हैं। ट्रस्प कहीं जोबत्वशत्तिस्से 
पृथक नहीं है कि जीवरवर्धाक्त उसे शसाएं रखे | आत्मद्रस्पका स्वमाग 
ही भेतम्परुपसे प्रनादि-ममत स्पित्त रहमेका है उसका यहाँ चीगत्व 
दक्तिरुपसे वर्णन किया है। तत्पव्यात्‌ त्रितिशक्ति का वर्णोन करके 
प्रत्माका चंतस्पध्वमाव बतलामा है। आत्माके श्ञानभक्षु सुलजाप भौर 
बह भतस्यभिषासका प्रवप्तोकनकरे--ऐसी प्रदुमुत शात है । 


देपो भाईं। प्रत्पेक धात्माका स्वकृप जैसा महाँ कहा जा 
रहा है बसा ही है। प्रत्पफक आरमा प्रपमी जतंतशक्तिका स्वामी 
प्श्मेश्वर है परन्तु देहकी प्रोर हृष्टि करके बहू अ्रपनट्व मामकर 
अपनी प्रमुतारों सूल रहा है। उसे यहाँ प्रात्माकी प्रमुषा बतसाते हैं। 
परे जोब | तू पामर हहीं है परन्तु अनशशक्तिमान परमेश्वर है। इस 
समय भी मात्मा स्वयं भरनतशक्तिसे परिपूर्ण प्रमु है परम्तु सद्धा 
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भोर ज्ञानरूपी भाँखो पर पट्टी वाध रखी है इसलिये स्वयं श्रपनी 
प्रभुताको नही देखता । 


भरनन्तशक्तिका पिण्ड चेतन्यग्ूतति आत्मा है, उसमे शरीर-मन- 
वाणी या कर्म तो तीन कालमे कभी रहे ही नही हैं, पर्यायमे एक 
समय पर्यंतका विकार अनादिकालसे रहा है, परन्तु वह विकार कभी 
ग्रात्मके स्वभावरूप नही हो गया है, क्षणिक विकारके समय भी 
नित्यस्थायी स्वभावका श्रभाव नही होगया है। स्वभाव तो त्रिकाल 
प्रनतशक्तिका पिण्ड ज्यो का त्यो है। उस त्रिकाली स्वभावकी प्रतीति 
करनेसे परिणमनमे स्वरूपका लाभ होता है। द्रव्य-गुण तो निकाल ज्यो 
के त्यो हैं ही, परन्तु उतका स्वीकार करते ही पर्यायमे उसका लाभ होता 
है अर्थात्‌ निर्मल परिणमन होता है। उस परिणमनमे अन॑त्तीशक्तियाँ एक- 
साथ परिणमित होती हैं उसका यह वर्शांन चलता है | जीवत्वद्क्ति और 
चितिशक्तिका वर्णंन किया, अब तीसरी हशिशक्तिका वर्शान करते हैं--.. 


हृश्िशक्ति श्रनगाकार उपयोगमयी है । आत्मा स्वय ही. अनंत 
धर्मोकि समरुदायरूप परिणत एक शप्तिमात्र भावरूप होनेसे वह ज्ञानमात्र 
हे, उस ज्ञानमात्र भावके भीतर ऐसी इशिश्वक्ति भी साथ ही है। 
शानमात्र भावमे एक समयमें अनतश्षक्तियाँ एकसाथ ही हैं, आगे- 
पीछे नही हैं । 

यह हशिशक्ति अनाकार उपयोगमय है इसलिये उसमे पदार्थों 
के विशेष भेद नही पडते, विशेष भेद किये बिना पदार्थोकी सामान्य 
सत्ताको ही दर्शंनउपयोग देखता है। ऐसी दर्श्षनक्रियारूप आत्माकी 
धक्ति है उसका नाम हृशिशक्ति है। 


'यह जीव है, यह भ्रजीव है' ऐसे मेद डालकर लक्षमे लिया 
वह तो ज्ञान है, स्व-पर, जीव-अजीव, सिद्ध-निगोद ऐसे भेदोंको लक्षमे 


न लेकर सामान्यरूपसे 'सब सत्‌ है'--इसप्रकार सत्तामात्रको देखना 
सो दहन है । 


श्रात्मा श्रौर समस्त पदार्थ सामान्यरूपसे भुवरूप रहते हैं 


[३] दशिशाक्ति (2८) श्ाप्मप्रसिद्धि 


है परस्धु अमेद माध्माकी हछ्िके दिसा मात्र ग्रशमेदके सक्षसे मी 
बात्मा ज्ञात नहीं हो सकता । >> 


प्रा्मा श्ञामसूर्ति है उसके स्थमावर्में शरोर महीं है कमे 
नहीं हैं. भौर रागादि गिकार भी महीं है | पर्यापमें गिकार होता हैं 
उस्ते मौणा करके जो अकेला भानमात्र इस्यस्थभाव है उसको हष्टिसे 
परिणमित होने पर मिमेस शानादि भमतग्रुण एक साथ उछनते हैं, 
बहू आत्मा है। थारमाके स्दमावमें बगा कमा है उसकी यह बात है। 
आत्मा गया-क्या महीं है उसकी बात इस पमम नहीं है प्रात्मामें 
देहादिकी क्रिया हीं है, राग महीं है--उसका इस समय बरणन गहीं 
है, परस्तु भ्रात्मामें प्रनतशरक्तियाँ भस्तिरुप हैं उनका महू बणम है। 
अनतर्शक्तिरूप स्ममावकी प्रस्ति कहूतेसे उससे बिदुय ऐसे रागादि 
मार्वोदी नास्ति उसमें प्रा ही जाती है । 


सबेप्रषम थो चतन्यमात्रमाबकोी धारणाकरनेवाली जीगत्म 
चक्तिका वस्सन किया' वह जोमत्यशक्ति लीवद्रध्यकों बनाए रखमेका 
कारण है। यहाँ हो मेदसे बणंन करके समम्य्रया है बास्तभमें कहीं 
जीदस्वशक्ति और भीवद्रम्प पृथक नहीं हैं। प्रब्प कहीं चीवस्वश्नक्तिसे 
पृथक तहीं है कि जरीबत्वक्षक्ति उसे बनाएं रखे । आत्मद्रस्यका स्थसांग 
ही चतम्परूपसे प्रनादि-भर्तत स्थित रहतेका है उसका यहाँ जीवत्व 
चक्तिरुपसे वर्णन किया है। ठत्पश्मात्‌ चितिशक्ति का बर्णन करके 
प्रात्माका 'बेदस्पस्थमाब बतसाया है। जात्माक़े ज्षानचशु सुसलबाय ओर 
बह 'बतामनिष्ानका प्रबसोकनकरे--ऐसौ भ्रदुम्रत बात है। 


देशों भाई | प्रस्येद प्रात्माका स्दकूप झेसा यहाँ कहा था 
रहा है बेसा ही है। प्रत्येक आत्मा भ्रपसी अ्रंतशक्तिका स्तामी 
परमेश्वर है परम्तु देहकी धोर हृष्टि करके बहौँ झ्परत्व मारकर 
अपनी प्रसृठाकों सूस रहा है ! उसे यहाँ भात्माकी प्रमुषा बतसाते हैं । 
परे जद ) तू पामर महीं है परस्धु अमंतर्शाक्तमाद परमेश्वर है। इस 
समय भी आत्मा स्वयं भरनंतरशाक्तिप्ते परिपुण प्रमु है परम्तु श्रद्या 
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ओऔर ज्ञानरूपी भाँखो पर पट्टी बाध रखी है इसलिये स्वय अ्रपनी 
प्रमुताको नही देखता । 


श्रमन्‍्तशक्तिका पिण्ड चेतन्यमूर्ति श्रात्मा है, उसमे शरीर-मन- 
वाणी या कर्म तो तीन कालमें कभी रहे ही नही हैं, पर्यायमे एक 
समय पर्यंतका बिकार अतनादिकालसे रहा है, परन्तु वह विकार कभी 
श्रात्माके स्वभावरूप नही हो गया है, क्षरिषक विकारके समय भी 
नित्यस्थायी स्वभावका श्रभाव नहीं होगया है। स्वभाव तो त्रिकाल 
प्रनतशक्तिका पिण्ड ज्यो का त्यो है। उस चिकाली स्वभावकी प्रतीति 
करनेसे परिणमनमे स्वरूपका लाभ होता है। द्रव्य-प्रुण तो त्रिकाल ज्यो 
के त्यो हैं ही, परन्तु उनका स्वीकार करते ही पर्यायमे उसका लाभ होता 
है मर्थात्‌ निरमेल परिणमन होता है। उस परिणमनमे अनंतीशक्तियाँ एक- 
साथ परिणुमित होती हैं उसका यह वर्णन चलता है | जीवत्वग्क्ति और 
चितिशक्तिका दर्णंन किया, भब तीसरी हशिशक्तिका वरं॑न करते हैं -- 


हृशिशक्ति भ्रनाकार उपयोगमयी है | बात्मा स्वयं ही अनत 
घर्मकि समुदायरूप परिणत एक शप्तिमात्र भावरूप होनेसे वह ज्ञानमात्र 
है, उस ज्ञानमात्र भावके भीतर ऐसी हृशिशक्ति भी साथ ही है। 
ज्ञानमात्र भावमे एक समयमे अनतशाक्तियाँ एकसाथ हो हैं, आगे- 
पीछे नही हैं । 

यह हशिश्षक्ति अनाकार उपयोगमय है इसलिये उसमे पदार्थों 
के विद्येष भेद नही पडते, विशेष भेद किये बिना पदार्थोकी सामान्य 
सत्ताको ही दशेनउपयोग देखता है। ऐसी दर्शेनक्रियारूप आत्माकी 
शक्ति है उसका नाम हृशिश्क्ति है । 

'यह्‌ जीव है, यह श्रजीव है” ऐसे मेद डालकर लक्षमे लिया 
वह तो ज्ञान है, स्व-पर, जीव-भ्रजीव, सिद्ध-निगोद ऐसे भेदोको लक्षमे 
न लेकर सामान्यरूपसे 'सब सत्‌ है'-दइसप्रकादर सत्तामात्रको देखना 
सो दर्शन है । 


भात्मा भर समस्त पदार्थ सामान्यरूपसे श्रुवरूप रहते हैं 


; ९ ] धशिशक्ति (६० ) सआरमप्रसिद्धि 


प्रौर विशेष प्रशरूपसे घदसते हैं। उसमें सामान्म विक्षेपके भेद भ 
डासकर दक्षन समस्त पदार्योंको पत्तामाम देशता है। यहाँ “प्राकारँ 
का धर्प दिश्षेप भ्रपदा भेद है। पदापोके दिषेष श्रथवा मेदोंको सर्कमे 
मे सेकर उनको सामान्य सत्तामात्रका अवलोकम करता है इसप्तिये 
दक्षन-ठपयोग बनाकार है। “यह भ्रनाकार उपयोग है--ऐसा 
जिससे लद्में सिया वह तो ज्ञान है| सब प्रौर पर सामासय भौर 
विश्लेष-सब सत्‌ है उस सत्‌ माजको दर्शन उपयोग देखता है। 'सव 
सत्‌ है इसलिये सतु' घपेक्षासे पदार्थोंगे श्लीब-भजीव इत्यादि मेव 
नहीं पढे । इसका भ्रषं ऐसा सहीं समझना कि दर्शेतेठपयोग जोब- 
प्रजीब सबको एकमेरुरूप देखता है। पदार्योको जंसी मिन्त भिन्न सत्ता 
है व्ती हो दशनठपयोग देखता है परम्सु बहु सत्तामात्र ही देशता है 
अर्पात्‌ 'यह सत्‌ है इसमा ही बह सक्षमें लेता है। सत्‌र्मे 'पह जीव 
है और यह अबीब है यह हेय है और पह उपायेग है--ऐसे विशेष 
भेद करके छामसा शानका कार्य है। दर्शनको ज्ञानकों, भार्गदको 
समस्त द्रष्प गुएा-पर्या यकों भौर तीस प्ञोकक़े समस्त पदार्थोंको दश्शल्तक्ति 
बिकक्प बिमा देक्षती है परत्तु उसमें 'यह जीग है यह ज्ञान है--- 
ऐसे कोई भेद बहू नहीं डाशती। यह णलीब है पट अजीब है 
यह स्व है यहू पर है--सप्रकार समस्त पदार्थको ज्ञान भिन्न 
भिन्नरुपसे रामके बिना जानता है। छप्मस्पको ज्ञानसे प्रूर्ष दक्म 
उपयोग होता है भौर सबप्कको जञानके साथ ही दर्शनठपयोग होता 
है | छद्मस्पको भी शत भोर दर्क्षत दोगोंझा परिणमन तो एक्पाथ 
ही है परिणमनर्मे कहीं ऐसा क्रम नहीं है कि पहले दर्ण नशक्ति परिरण 
मित हो भौर पत्माद्‌ ज्ञामशक्ति परिणमित हो । शक्तियाँ तो सब एक- 
साथ ही परिणमित होती हैं मात्र उपयोगरूप व्यापारमें क्रम 
पहठता है । 
अनाकार उपयोगरूप हक्षि्तक्तिका परिणमन भी ज्ञानके साथ 
ही है। हृभ्रस्थको भी ज्ञान और दर्शमके पर्टिएममर्मे क्रम महीं है। 
शानके साथ ही दर्धनशक्ति मी साथमें परिणमित होती ही है। समस्त 


१ 
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शक्तियाँ एकसाथ ही परिणमित होती हैं--ऐसा यहाँ बतलाना है। 
ग्रात्मस्वभावके लक्षसे जो ज्ञानमात्र भाव परिणसित हुआ उस ज्ञान- 
मात्र भावमे रागादि विकार नही उछलते परन्तु दशेनादि अनन्त- 
शक्तियाँ उछलती हैं । केवली भगवानको पहले दर्शन श्रौर फिर ज्ञान होता 
है--यह मान्यता तो मिथ्या है, परल्तु छद्मस्थकों भी पहले दर्शन 
परिणमित होता है श्रौर फिर ज्ञान परिणमित होता है-यह बात 
निकाल दी है। ज्ञानमात्र भावमे शभ्रात्माकी समस्त शक्तियाँ एकसाथ 
उछल रही हैं इसलिये ज्ञान और दर्शनके परिणमनमे समयमेद 
नही है। 


अहो ! आचारयंदेवने निमित्तकी या विकारकी बात तो 
निकाल दी है, भर भीतरके गरुणगुणी भेदके विकल्पको भी निकाल 
कर अनतशक्तिसे अमेद द्रव्यका लक्ष कराया है। किसी निमित्तके 
या विकारके आश्रयसे तो आत्माके ज्ञान-दर्शनादि विकसित नहीं 
होते, और भीतर ग्रुण-ग्रणी भेदके विकल्पके श्राश्रयसे भी ज्ञान- 
दर्शवादि विकसित नही होते, श्रमेद श्रात्माके आश्रयसे ही समस्त 
शक्तियोका परिणमन विकसित हो जाता है। 


भगवान आत्मा प्रति समय अपनी अनत ऋद्धिको साथ रखकर 
परिणमित हो रहा है, परन्तु स्वयं अपनी ऋद्धिकी महिमा भूलकर परकी 
महिमामें मोहित हो गया है । उसे श्राचाये भगवान चैतन्य ऋद्धि बतलादे 
हैं कि भरे जीव | तेरी श्रनत ऋद्धि तुभमे ही भरी है, इसलिये भ्रपनी 
ऋचद्धिको तू बाह्ममे मत देख । यदि अपने आत्माके सन्सुख देखे तो तुझे 
अपनी शभ्रपार ऋद्धि दिखलाई दे । बाह्य, जड पदार्थोमे तेरे शआ्लात्माकी 
ऋचद्धि नही है, इसलिये बाह्ममे तो मत देख, और अ्रपनेमें भी अनतीगक्ति- 
के भेद करके न देख, क्योकि तेरा आत्मा समस्त शक्तियोसते श्रमेदरूप है, 
उसमेंसे एक शक्ति पृथक्‌ नही होती । एक शक्तिको पृथक्‌ करके लक्षमें 
लेनेसे रागकी उत्पत्ति होती है, परन्तु कही वस्तुमे से वह शक्ति पृथक नही 
होती । इसलिये अनतशक्तिसे श्रमेदरूप आत्माको लक्षमे लेनेसे श्रपनी 
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भ्रौर विशेष प्र श्षरूपसे धदलते हैं। उसमें सामास्य बिशेपके मेद म 
डासकर दश्शन समस्त पदार्षोंकों रत्तामात्र देखता है। गहाँ 'भाकार' 
का थे विप्ेष प्रषवा मेद है। पदार्षकि विस्षेष अपबा भेदोंकों सकमें 
से लेकर उनकी पामाम्य सत्तामातका जवसोकम करता है इससिये 
दझम-उपयोग क्नाकार है। यह भनाकार उपयोग है--ऐसा 
जिसमे सक्षमें स्षिया पहु तो श्ञान है। स्व भोर पर सामाय भौर 
विश्लेप-सब सत्‌ है उस सत्‌ मात्रको दक्षम उपयोग देखता है। 'सब 
सत्‌ है इसप्तिये सत्‌ प्रपेक्षासे पदार्थोंगे जोब-भजोव इत्यादि भेद 
हीं पड़ते । इसका भ्रथें ऐसा नहीं समभझमा कि दर्शनठपयोग बीव- 
प्रमीव सबको एकमेकरूप देखता है । पदार्थोकों षेंसी भिन्न-भिश्न सत्ता 
है वधी हो दष्श नउपयोग देखता है परम्तु वह रत्तामात्र ही देखता है 
पर्पात्‌ यह सत्‌ है इतना ही वह सक्षमें लेता है। सत्‌र्मे 'यह जीव 
है और यह अजीब है यह हेय है और पह उपादेय है --ऐसे विशेष 
मेद करके ल्ानना क्ञामका काय है। दर्शतको शानकों प्रार्मदको 
समस्त द्रम्म गृण-पर्यायको भौर तीन सोकके समस्त पदार्थोको दर्श मप्क्ति 
विजस्प बिसा देखती है परन्तु उसमें यह लीन है महू शान है-- 
ऐसे कोई मेद वह नहीं डालती। यह जीब है यह अभीव है 
यह स्व है मह पर है--हसप्रशार समस्ठ पदार्थोंको ज्ञात भिप्त 
मिन्नसुपसे रागके बिता झामता है। छप्मस्पको शानसे पूर्ब दक्षेन 
उपयोग होता है भोर सवम्तको ज्ञानके साथ ही दर््नठपयोग होता 
है । छप्नस्पफो भी ज्ञाम भ्ोर दक्षम दोनोंका परिणमन तो एकसाथ 
ही है परिणममर्मे कहीं ऐसा क्रम महीं है कि पहले दर्शनशक्ति परिण 
मित हो भौर पद्मात्‌ ज्ाघक्ति परिणमित हो | क्षक्तियाँ तो सब एक- 
साथ हो परिणमित होती हैं मात्र छपयोगरशुप श्यापारतें क्रम 
पड़ता है । 
अनाकार उपयोगरूप हृणिश्षक्तिका परिएमन मी ज्ञातके साथ 
ही है। छप्प्वको भी शान और दर्शमके परिणममर्मे क्रम महीं है। 
जागक़े साथ ही दर्णनशक्ति भी साथमें परिणमिठ होती ही है। समस्त 


| 
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शक्तियाँ एकसाथ ही परिणमित होती हैं--ऐसा यहाँ बतलाना है। 
प्रात्मस्वभावके लक्षसे जो ज्ञानमात्र भाव परिणमित हुआ उस ज्ञान- 
मात्र भावमे रागादि विकार नहीं उछलते परन्तु दश्त्तादि अनन्त- 
शक्तियाँ उछुलती हैं । केवली भगवानको पहले दर्शन श्रौर फिर ज्ञान होता 
है--यह मान्यता तो मिथ्या है, परन्तु छम्मस्थको भी पहले दर्शन 
परिणमित होता है श्रौर फिर ज्ञान परिणमित होता है-यह बात 
निकाल दी है। ज्ञानमात्र भावमे श्रात्माकी समस्त शक्तियाँ एकसाथ 
उछल रही हैं इसलिये ज्ञान ओर दश्यतके परिणमनमे समयमेद 
नही है । 


अहो ! श्राचार्यदेवने निमित्तकी या विकारकी बात तो 
निकाल दी है, और भीतरके ग्रुणगुणी भेदके विकल्पको भी निकाल 
कर अनतशक्तिसे अभेद द्रव्यका लक्ष कराया है। किसी निमित्तके 
या विकारके आश्रयसे तो आत्माके ज्ञान-दशंनादि विकसित नहीं 
होते, और भीतर ग्रुण-ग्रुणी भेदके विकल्पके श्राश्नयसे भी ज्ञान-- 
दर्शनादि विकसित नही होते, श्रभेद श्रात्माके श्राश्रयसे हो समस्त 
शक्तियोका परिणमन विकसित हो जाता है। 


भगवान आत्मा प्रति समय श्रपनी अनत ऋद्धिको साथ रखकर 
परिणमित हो रहा है, परन्तु स्वयं अपनी ऋद्धिकी महिमा भूलकर परकी 
महिमामें मोहित हो गया है । उसे श्राचार्य भगवान चैतन्य ऋद्धि बतलादे 
हैं कि भरे जीव ! तेरी श्रनत ऋद्धि तुकमे ही भरी है, इसलिये अपनी 
ऋद्धिको तू बाह्ममे मत देख । यदि अपने आत्माके सन्सुख देखे तो तुझे 
अपनी श्रपार ऋद्धि दिखलाई दे । बाह्य जड पदा्थोंमे तेरे श्रात्माकी 
ऋणषद्धि नही है, इसलिये बाह्ममे तो मत देख, और भ्रपनेमें भी अनतीशक्ति- 
के भेद करके न देख, क्योंकि तेरा आत्मा समस्त दाक्तियोसते अ्रभेदरूप है, 
उसमेंसे एक शक्ति प्थक्‌ नही होती । एक शक्तिको पृथक्‌ करके लक्षमे 
लेनेसे रागकी उत्पत्ति होती है, परन्तु कही वस्तुमे से वह शक्ति पृथक नही 
होती । इसलिये अनतशक्तिसे अ्रमेदरप आत्माको लक्षमे लेनेसे श्रपन्ती 
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बनेत ऋषि प्रतीतिमें प्रा जाती है, 8सकी प्रतीति होनेसे परको 
महिमा दूर हो जाती है इसका नाम प्रथम सम्ये्दर्शनरूपी भपूर्व 
घम है । 


प्रात्माकी एक दाक्ति्में दूसरी मनतप्कक्तियाँ मी अमेद हैं। 
उसमें एक दर्धनष्षक्ति है, वह ध्रमाकार उपमोगमयी है। “समस्त 
पदार्ष हैं, --इसप्रकार सयको सामास्मरुपसे बेखमेकी दर्णमक्ती धक्ति 
है, परम्तु उनमेंसे किसोको झागे-पीछे करमेको प्रक्ति उसमें महा है। 
दक्षन समस्त पदार्थोको सामान्यमशूपसे देखता है उसमें आत्मा स्वम भी 
साथ ही है, परष्तु यहू मैं जौर यह पर--प्रेस्ते मैद दर्षषस 
महीं करता । 


जगतके समस्त पदार्थ सत्‌ रूप हैं कगतमें एक णोष ही 
धत्‌ है शौर दूसरा सब भ्रम है--ऐसा भहीं है जीब मी सत्‌ है भौर 
जयोब भी सप्तु है। समस्त पदाय छत हैं इसलिये है-पत' में 
( प्रह्तित्वपने्मे ) सदका सामान्मपना भा जाता है, प्रीर उत सबको 
सामाम्य सत्ता को देखे ऐसा एक उपयोग प्रात्मा्में है उतका साम 
दर्षनउपयोग है । 

यह दर्शतरपयोग सूक्ष्म है छूम्ृस्प उसे पकड़ नहीं सकता 
किस्तु बात सकता है। जो सम्यग्दषेन प्रौर मिध्यादर्शत कहसादे हैं 
थे इस दघ्नठपमोगके मेद नहीं हैं बे तो श्रद्धाकी पर्यायके प्रकार हैं। 
'सम्यग्दणेसज्ञामचारिवारणि मोक्षमार्गो कहा है उसमें इस दर्शन 
एपयोगकी बात महीं है परम्तु सम्पकूमद्ाकी बात है। दर्श ततपयोग 
ठो प्रश्धानीके भी होता है बह कहीं मृक्तिका कारण नहीं है। मोक्षका 
कारण तो छघुड घरात्माकी श्रक्धानक्लाय-रमणतारूप शुद्धोपयोम है। 
यहाँ हो प्रनंवक्षक्तिवाते आत्माकी पहिचान करानेके लिये उ्की 
इर्तनपक्तिका खूब बरुन किया है। 

जगतमें सब उत्‌ है उसे सामास्मरूपसे दर्शन देखता है. मभौर 
जगतमें सब सत्‌ होते पर भी उसमें एफ घीब और दूसरा मोव एक 
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सिद्ध भ्ौर दूसरा निगोद, एक ज्ञानी और दूसरा श्रज्ञानी--ऐसी पृथक्‌- 
पृथक्‌ विशेष सत्ता है, उसे जाननेवाला ज्ञानउपयोग है। दर्शन और 
ज्ञान दोनो शक्तियाँ आत्मामे अनादि-श्रनत हैं । 


सामान्य सत्तारूपसे सब सत्‌ है। द्रव्य सत्‌ है, गुण सत्‌ है 
ओऔर पर्यायें भी सत्‌ हैं। और विशेषरूपसे उसमें द्रव्यफे जीव और 
ग्रजीव ऐसे दो भेद हैं, जीवके ग्रुणोमे श्रद्धा-जश्ञान-आनदादि भेद हैं, 
पर्यायमे विकारी और निर्मेल--ऐसे भेद हैं, क्षेत्रसे भी श्रसरुय प्रदेशोका 
भेद है श्रोर कालसे भी भूत-वर्तमान-भावी इत्यादिरूपसे भेद हैं। 
उनमे विशेष मेदोको लक्षमे न लेकर सामान्य सत्तामात्रको देखनेवाला 
दर्शन है और विशेषरूपसे जाननेवाला ज्ञान है| यह दोनो शक्तियाँ 
आत्मामे एकसाथ श्रनादि-अनत हैं। उनमे दर्शनशक्तिमे सर्वदर्शीपना 
प्रगट होनेकी शक्ति भरी है, और ज्ञानक्षक्तिमे सर्वज्ञता प्रगट होनेकी 
शक्ति भरी है । इस शक्तिकी प्रतीति करनेसे व्यक्तिको प्रतीति भी हो 
जाती है । इस तीसरी शक्तिमे हृश्चिशक्तिका वर्णात किया है, वह 
सामान्य शक्तिरूप है, और फिर नवमी सर्वेदशित्वशक्तिका वन करके 
इस शक्तिका पूरा कार्य बतलायेंगे । 


धर्म कंसे होता है उसकी यह बात चल रही है। प्रथम' तो 
धर्म कहाँ होता है ? आत्माका धर्म कही निमित्तमे नही होता, देहमें 
नही होता भौर शुभाशुम विकारमे भी नही होता, भात्माका धर्म तो 
आत्माकी निर्मेल पर्यायमें होता है ।-- परन्तु वह धर्म कैसे होता है? 
वह धर्मं कही बाह्ममे परसन्मुख देखनेसे नही होता, परन्तु अनत घमं- 
वाले त्रिकालो आत्माके सन्म्रुख दृष्टि करनेसे ही पर्यायमे घर्मं होता 
है । उस अनंत धर्मंवाले आात्माकी शक्तियोका यह वर्णन हो रहा है । 


आत्माके परिणमनर्मे भ्रनतशक्तियाँ उछलती हैं, परन्तु जो 
रागादि होते हैं उन्हे यहाँ चेतन्यम्ृरति आत्माके परिणमनमे लिया ही 
नही है क्योकि वह आत्माका स्वभाव नही है। भात्माकी श्रनतशक्तिमे 
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एक हज्षिशक्षित है उसका स्वभाव 'सब है' उसे देशनेका है, परम्तु कहीं 
परमें प्रपनत्थ मामकर मोह करनेका या कुछ फेरफार करनेका उसका 
स्वभाव नहीं है। ऐसी दाक्तिवाले अपने प्राश्माको प्रदीति ऋरे ही 
स्वरुपकी सावधानी जागृत हो भोर पूर्ा्धा दूर हो षागे। अतादि 
से एक एक धमयका मोह है वह पात्माका माने करमेसे दूर हो जाती 
है। मैं जिकासी प्रनंतशक्तिका पिष्ड है--ऐसा बहाँ हवीकार हुपा 
महाँ एक समयपर्मतका मोह मदीं रह सकता । 


एरू दर्शनक्षक्तिकी यवार्ष प्रतीति करनेसे पूर्णा जत्माकी 
ही प्रतीति हो जाती है. क्योंकि दक्षनप्नश्तिगं समस्त सत्तार्भोको 
वदैशमेका ध्रामर्भ्म है उसमें आात्माक्ती सत्ता मो आ गई। इसलिये 
दर्शनक्षक्तिकी प्रतीतिमें उसके विषयभ्ृत पूणा ब्लात्मामी प्रवीतिमें 
आगया । उसमें भततश्विर्माँ भमेदस्पसे प्रायाती हैं, परन्तु विषेषरूपसे 
सममभेके लिये गुणके लक्षणमेद ते ४७ क्क्तियोंका वशेस किया है। 
पूएण पादमाशी स्वीडृतिके दिना उसकी एक क्क्तिको भी गयायें 
स्वीकृति नहीं होतो । एक दर्णनशक्ति से लोकाप्तोकके सव पदा्षों 
को देख सिया इसलिये एक शक्तिति से सर्वे दक्तिमोकी स्वीकार कर 
सिपा इससिये एक दक्षंतशक्तिकी प्रतीसि करनेसे अनेस ग्रुण हैं-- 
ऐसी प्रए्मसामध्येकी प्रदोति भी हो ही मई | 


यह मात्मा है और महू राग है रागको आत्मासे पृथक कर 
हूं --ऐसे भेद वर्णन महीं पड़ते बेन तो दृब्य-गुरं-पर्यायके भी 
मैद किए बिना सत्तामान्रको ही देखता है| 'यह प्रास्मा है, यह राप 
है, यह मेरा स्वरूप भड्ढी है --ऐसे भेद करके शान बामता है। देन 
धाक्तिके साथ ही ऐसी शासशक्त सौ परिणमित होती है। उस शाम 
को कार्ये सद-परका झोर हेयठपादेषफा बिवेक ररता है । 


दष्षे नधक्ति भात्माके अमाकार इपसोगरूप है उसका काम 


मनादिबरमंत है परिणमत एक-एक समयका है । क्षेत्रसे बहू प्रसंस्म 
प्रदेशरूप आत्माके भ्राकारकी है। प्रदेशत्वके विभित्तसे भैसा प्रात्माका 
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आकार हैं वेसा ही उसकी प्रत्येक शक्तिका जाकार है । 
प्रइ्न--यदि दह्यंनको श्राकार है तो उसे 'अनाकार क्‍यों _ 
कहा है ? 

उत्तर-दर्शानको अनाकार कहा है वह तो, उसका विषय 
सामान्य सत्तामात्र है इस श्रपेक्षासे कहा है। दर्शांनको स्वयकों तो 
लबाई-चौडाईरूप श्राकार है, परन्तु वह दशंत मपने विषयमे भेद नही 
डालता उस अपेक्षासे उसे 'अश्रनाकारं कहा गया है। 'अ्रताकार' 
कहनेसे भेदका श्रभाव समझता, परन्तु लम्बाई--चोडाईरूप आकार 
तो दर्श्षनके भी है । प्रत्येक गुण श्राकारवाला ही है। जितना वस्तुका 
ग्राकार है उतना ही उसके प्रत्येक ग्ुणका आकार है। वस्तुके समस्त 
गुशणोका आकार समान ही होता है, किसी सुएका आकार छोटा- 
बडा नही होता । जड़-चेतत आदिका भेद करके नही देखता इसलिये 
देन अनाकार है, परन्तु यदि अपने असख्य प्रदेशोरूप श्राकार उसके 
न हो तो उसका अस्तित्व ही कहाँ रहे ” असख्यप्रदेशरूपी चेतन्य- 
मदिरमे आत्माकी श्रनत शक्तियोका वास है। एक सुक्ष्म रजकणसे 
लेकर सिद्ध भगवान तक किसी भी पदार्थेके द्वव्य-भुण-पर्याय श्राकार- 
रहित नहीं होते, आकार भले ही छोटा या बड़ा हो । श्राकाररहित 
किसीका अस्तित्व ही नही होता । भ्रात्माकी दह्योनशक्तिका क्षेत्र तो 
भस ख्यप्रदेशी ही है, परन्तु उसमें लोकालोकको देख लेनेका सामथ्य॑ है; 

ग्राकार मर्यादित होनेपर भी सामथ्यें श्रमर्यादित है । 
आत्माके दर्ंनउपयोगमें लोकालोकका समावेश हो जाये 
ऐसी उसकी अ्रनादि-भ्रनन्त दाक्ति है, जो उसकी प्रतीति करे उसे उसका 
परिणुमन होकर केवलददॉन प्रगट होता है । यहाँ बात्माकी स्वभाव- 
शक्तियोके वर्णोनमे शुभकों तो कही याद भी नही किया, क्योकि 
उसका तो श्रात्माके स्वभावमे श्रभाव है | ऐसी छुद्धशक्तिके पिण्डरूप 
आत्माको प्रतीतिमें लेते ही श्र्य सबकी रुचि हट जाती है, भौर 
शक्तियोका निर्मेल परिणमन हो जाता है--ऐसी यह बात है । सव्‌- 
स्वभावी भगवान आत्मा श्रनतशक्तिका भण्डार स्वयसिद्ध है, वह 

९, - 
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ब्रम्य तिरपेक्ष, उसकी प्रभत दाक्दियाँ भी निरपेकञ शौर उधका समय- 
समयका परिशमन भी ट्रूसरोसे मिरपेक्ष है।रामको तो आत्माके 
परिणममर्मे नहीं गिना है। समस्त प्व्तियोके निर्मेस परिणमससे 
उप्तसमैवासा शाममापमाव हीं श्रात्मा है। ऐसे आत्माक्तो प्रतीतिमें 
सेकर साधक थीव परिणमित होता है, उसके प्रमंत घुर्सोमिं पहली 
प्रवस्पा बदलकर पूपरी तिर्मल शगस्मा एकसाथ होती है! ऐसे 
जात्माकी प्रतीति भौर बहुमानके अतिरिक्त धर्मके मामसे जो कुछ 
करे बह सब अरणप्य रोवमकी माँति ध्यर्थ है। जैसे, तिर्जत बनमें सिंहके 
प्रेम फेंसा हुआ हिरन चाहे जितना प्रात्तंदाद करे परम्तु उसे कोम 
सुनता है ?--वहाँ कोई उसे बचानेगालता तहीं है। उसीप्रकार थीब 
मिस्पात्यकूपी बनमें रहकर चाहे जिंतने क्रियाकाप्ड करे, तथापि 
उसकी पुकार ब्ाष्मा नहीं सुनैगा गर्योकि उसे आात्माकी प्रतीति महीं 
है। प्रनतशकितसम्पन्त चैदस्प भगवात मैं ही हैं--“इसप्रकार अपने 
झारमाडी प्रत्ीति करना ही घर्मेश्वी मींग है । 

अपमे चतत्यमंगवामकी प्रीतिके बिमा बाह्यमें तीर्पकर 
भगगानके सप्मुस देखा परम्तु मंगबान तो ऐसा कहते हैं कि 'तिरा 
डस्मारा तुरूमें है इससिये तू मपमेमें देस | तेरा प्रात्मा भी हमारे 
जैसा ही परिपूर्ण शक्तिप्तपप्न है । --परम्तु जीबको उसका विश्वास 
तहीं बेसा इससिमे समबंधरणमें बाकर भी लबैपेका दैसा सौट प्राया । 
इससिये महाँ प्रातायंमगवात कहते हैं कि अहो | भआात्मा 'चेतस्थ 
भगगान है, उसकी प्रनंध ध्क्तिका भण्डार एउसीमें भरा है उसकी 
प्रतोति करी. उसकी सहिमा।करके उसमें भनन्तर्मुश्ष होशो ! तुम्हारे 
कस्माणुका क्षेत्र तुम्हींमें है भरात्माके प्र॒योका क्षेत्र प्रात्मासे यूषक नहीं 
होता । मास्माका सिवासस्थान कहीं बाहझमें या शुमाशुभ बिकारमें 
सहीं है परन्तु ममतप्तक्तिका पिण्ड प्रात्मा स्वयं ही भ्पना मिबास 
स्थान है । उसका विश्वास करके उसका माथय करमेसे कस्पाण 
प्राट ह्वोता है । 

[--धीघरी हृष्िशकितका बर्णेस पूरा हुमा ] 
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$ जिसे अपने ज्ञानस्स्‍मावकी महिमाकी प्रतीति हुई है 
ऐसे ज्ञनीधर्मात्माके हृदयमें तीथकर निवास करते हैं. ..अनंत 

$ सिद्ध एवं तीथंकर उसके अंतरमें वास करते हैं.. उसके : । 

$ ज्ञानमें भगवान आत्मा प्रसिद्ध हुये हैं । तीथकरदेवने जो 

$ कहा है वही उसका हृदय बोलता है-और जानता है कि 

। : तीथकरदेव ही उसके हृदय कमलमें बेठकर बोल रहे हों ! | : 























गात्माके ज्ञानमात्र भावमे अनत शक्तियाँ उछलती हैं, उनका 
यह वर्णंन चल रहा है, उसमेंसे जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति और दृशि- 


शक्ति--इन तीन शक्तियोका वर्णन किया। अब चौथी ज्ञानशक्तिका 
वर्णान करते हैं । 


गात्माकी ज्ञानशक्ति साकार उपयोगमयी है, ज्ञान पदार्थोंकि 
विशेष आकारोको भी जानता है इसलिये उसे साकार कहा जाता है । 
जशञानशक्तिका ऐसा महान विज्लेष स्वभाव है कि वह समस्त पदार्थोको 
विशेषर्पसे भिन्न-भिन्न जानती है। 'यह जीव, यह अजीव, यह क्षान, 
यह दशेन, यह सुख'--इसप्रकार ज्ञान सबको पृथक्‌-पृथक जानता है । 
ज्ञानके अतिरिक्त श्रन्य किसी शक्तिमे ऐसा सामर्थ्य नही है। श्रात्मा 
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द्रब्म मिरपेक्ष, उसकी भर्नंत शबितियाँ भी निरपेशञ मौद उसका समप- 
समयका परिणशमन भी दृूसरोसे मिरपेक्ष है। रागको तो श्रात्माके 
परिणमभनर्में महीं गिसा है। समस्त झकितियोंके मिर्मेस परिणमगसे 
उछसनेबासा ज्ञानमात्रमाव ही आाध्मा है! ऐसे बात्माकों भतीतियें 
लेकर साधक भोव परिणमित होता है, उसके भ्र्मत गुणोमिं पहली 
प्रवस्पा बवलकर दूसरी मिर्मत्त अवस्था एकसाथ होती है। ऐसे 
बारमाकी प्रतीत भौर बहुमानके थतिरिष्त बर्मेके मामसे थो गुख 
करे बहू संत अरण्य रोदनकी भांति स्यर्थ है। थेंसे, निर्जन वनमें सिहके 
पंजेमें फैसा हुमा हिरन भाहे जितना भार्सनाव करे परस्तु उठे कोत 
सुनता है ?--वहाँ कोई उसे बच्मामेबासा महीं है। उस्तोप्रकार' जीव 
मिष्पात्वरूपी दनमें रहकर चाहे जितते क्रिमाकाप्ड करे तथापि 
उसकी पुकार आत्मा महीं सुनेगा शरमोकि उसे आत्माक्षी प्रतीति महीं 
है। प्रनेत्रक्नक्तिधम्पान्त बेतस्य भगवाम मैं ही है--एसप्रकार सपने 
झात्माकी प्रतीति करना ही धर्मकी मींब है 

अपने चंतस्यभगवातकी प्रीतिके बिना बाहामें तीबकर 
भसगामके सल्मुक्ष देसा परम्तु शमगान तो ऐसा कहते हैं कि 'तेरा 
कस्यारा तुममें है इससिगे तु अपनेमें देश ! तेरा प्रात्मा भी हमारे 
जैसा ही परिपूर्ण 'क्तिप्पप्त है । --परन्तु जीबको उसका विश्वास 
महीं यैठा इससिये समबधरणमें णाकर भी जेसेका तैसा सौट प्रामा । 
इसलिये यहाँ क्राभायंमगवास कहते हैं रि अहो | भात्मा ेतम्य 
प्रभबान है, उसकी भरत स्गिवका भप्डार उसीमें भरा है उसकी 
प्रतोधि करो... घप्तकी महिमा करके उसमें अन्तमुंस होथो ! धुम्हारे 
कस्‍्पाएका क्षेज-ठुम्हींनें है थ्रात्माके पुर्णोका क्षेत्र प्रात्मासे पृषक महीं 
होता । भरमाका शिवासस्माम की बाहामें या भुभापुम विकारमें 
नहीं है परन्तु अमतधमिदका पिण्ड प्राट्मा स्वर्य ही भ्रपना तिबास 


(पाम है । उसका विश्वास करके प्रसका द्याथय करनेते कध्पाण 
प्रमट होता है । 


[--सीसरी इृष्िधकिवका बणुन पूरा हप्ता ] 
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जिसे अपने ज्ञानस्यभावकी महिमाकी प्रतीति हुई है 
ऐसे शञानीधर्मात्माके हृदयमें तीथंकर निवास करते हैं. ..अनंत 
सिद्ध एवं तीथेकर उसके अंतरमें वास करते हैं. ..उसके : 
ज्ञानमें मगवान आत्मा प्रप्तिद्ध हुये हैं। तीथंकरदेवने जो 
! कहा है वही उसका हृदय बोलता है-और जानता है कि | 
|; वीरथकरदेव द्वी उसके हृदय कमलमें बैठकर बोल रहे हों ! । ई 
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आत्माके ज्ञानमात्र भावमे अनत शक्तियाँ उछलती हैं, उनका 
यह वर्णेन चल रहा है, उसमेंसे जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति औौर हृश्षि- 


शक्ति--इन तीन शक्तियोका वन किया। अब चौथी ज्ञानशक्तिका 
वर्णन करते हैं । 


मात्माकी ज्ञानशक्ति साकार उपयोगमयी है, ज्ञान पदार्थोंके 
विशेष आकारोको भी जानता है इसलिये उसे साकार कहा जाता है। 
जशानशक्तिका ऐसा महान विश्लेष स्वभाव है कि वह समस्त पदार्थोको 
विशेषरूपसे भिन्न-भिन्न जानती है | “यह जोव, यह अजीव, थह ज्ञान, 
यह दर्शन, यह सुख--इसप्रकार ज्ञान सबको पृथक्‌-पृथक्‌ जानता है। 
शानके अतिरिक्त श्रन्य किसी शक्तिमे ऐसा सामथ्ये नही है। श्रात्मा 


[३] चृरिशाक्ति (६६ ) भशर्मप्रसिद्ध 


हृम्य निरपेक्ष, उसकी भ्रमत क्षक्षितयाँ सी निरपेशञ औश उसका समय- 
समयका परिणमन भी दूसरोसे निरपेक्ष है।रामकों तो आत्माके 
परिणमतर्म महीं गिता है। समस्त छाक्तियंकि निर्मेस परिणशमभ्ते 
उछ्लमेवासा शाममाधमाब ही थात्मा है। ऐसे जात्माको प्रतीतिमें 
सेकर साधक घोष परिणमित होता है, उसके धर्म ग्रुणो्में पहली 
प्रबस्था बदलकर दूसरी निर्मल धगस्था एकसाथ होती है।। ऐसे 
आत्माकी प्रदीति भौर बहुमानके मतिरिक्त घर्मके नतामसे ण्रो कुछ 
करे यह सब मरष्य रोदनकी भाँति ध्य्े है। जैसे, मिस वसमें सिहके 
पजैमें फंसा हुभा हिरम चाहे जितना प्रा्तेनाद करे परम्सु उसे कीत 
सुभवा है ?--बहाँ कोई उसे बचानेबाला नहीं है । उप्तीप्रकार भीज 
मिस्यार्वरूपी वनमें रहकर 'भाहे लिंतने क्रियाकाण्ड करे, तथापि 
उसकी पृकार भात्मा मह्दी सुमेगा शयोंकि उसे बात्माकी प्रतीति गहीं 
है। प्रमवणनितसम्पप्त चैतस्य मग्रवाम मैं हो है--इसप्रकार अपने 
झात्माकी प्रतीधि करना ही घी मींव है । 

अपने 'ेतस्यमंगवानकों प्रीतिके बिना बाह्यमें ठीर्पकुर 
प्गवानक सम्मुण देशा परसश्तु मगवास सो ऐसा कहते हैं कि 'तेरा 
कप्माए ठुरूसें है इसलिये सू अपनेमें देस ! तेरा प्रात्मा भी हमारे 
जैसा ही परिपूर श्क्तिसपन्त है ।--परन्तु जीवको उसका विश्वास 
प्रहीं बठा इससिसे समवप्षरणामें जाकर मी बैसेका पैसा सौट प्रामा । 
इससिये महाँ भ्राचार्ममंगमात कहते हैं कि अहो | भाश्मा 'नेतस्य 
भगबाम है, उसकी प्रनत धक्तिका मष्डार उसोमें भरा है उसकी 
प्रवीति करो. उसकी सहिमा करके उसमें अम्तर्मु्न होमो ! तुम्हारे 
मक्याणका क्षेत-तुम्हीगे है भात्माके पुणोा क्षेत्र श्रात्मासे पृथक नहीं 
हीवा । बारमाका मिवासस्‍्यात कहीं बाह्यमें या घुमाशुभ विकारमें 
महीं है परम्तु अनंध्धक्तिका पिण्ड भ्रात्मा स्वयं ही प्रपम्ता सिगास 
हपान है । उसका विश्वास करके उसका आश्रय करनेसे कस्‍््याण 


प्रभट होता है । 
[--ठीसरी इश्चिधग्तिका बर्णन पूरा हुमा ] 


आत्मप्रप्ति द्व : (६६ ) : [४] ज्ञानशक्ति 


रागके कारण ज्ञान नही होता । ज्ञान करनेका आत्माका स्वभाव है 
किन्तु विकार करनेका आत्माका स्वभाव नही है । इसलिये ज्ञानीके 
हृदयमे रागका वास नही है किन्तु छुद्ध आत्माका ही वास है । 


श्रहो ! ज्ञानीके हृदयमे तोर्थंकर बसते हैं, ज्ञानीके श्रतरमे 
सिद्ध भगवान बसते हैं । सिद्ध भगवान और तीर्थंकर भगवानका जेसा 
श्रात्मा है बैसा ही मेरा आत्मा है--इसप्रकार जिसने परमात्मा जैसे 
अपने आत्माकी प्रतीति की है उस घर्मात्माके हृदयमे अनत सिद्ध 
भगवन्तोंका ्रौर त्तीर्थंकरदेवोका वास है । जिसने अपने पूर्ण स्वभावका 
विश्वास किया उसने अपने जात्मामे सिद्धोकी भ्रौर तीर्थकरोंकी स्थापना 
की श्रौर रागको या प्रपूर्णाताको आत्मामेसे निकाल दिया 
है--उसका निषेध किया है । ज्ञानीके आत्मामें तीथंकरका धास हे, 
तीथकरदेव उनके हृदयमें बैठकर बोलते हैं; जो तीथकरदेव कहते हैं 
वही ज्ञानीका हृदय बोलता है; क्योंकि तीथकरदेव जैसे ही परिपूर्ण 
अपने आत्माको उन्होंने प्रतीतिमें लेकर अनुभव किया हे। 
अहो ! मेरे ज्ञानका स्वभाव ऐसा है कि तीनकालके समस्त तीर्थंकरोको 
एकसमयमें जान लूँ, एक नही किन्तु श्रनत तीर्थंकरो और सिद्धोको 


अपने ज्ञानकी एक पर्यायमे समा दूँ---ऐसी विशाल मेरे ज्ञानकी महिमा 
है---ऐसी ज्ञानीको प्रतीति है । 


तीनकालके त्तीथंकरोको जाने, सिद्धोको जाने, संतोको-घर्मा- 
त्माश्रोको जाने, श्लौर परोन्घुख जीवोको भी जाने,अभव्यको भी जाने और 
अजीवको भी जाने, अनतानत श्राकाशको भी जाने-ऐसा ज्ञानशक्तिका 
स्वरूप है। जिसका स्वभाव ही जाननेका है वह किसे नही जानेगा ? ज्ञान 
स्‍्वय अपनेमें ही एकाग्र रहकर सबको जान लेता है, जाननेके लिये 
उसे कही बाह्ममे विस्तृत नही होना पडता । ऐसे ज्ञानको कहाँ ढूँढा 
जाये ? श्रीरकी क्रियामें या शासत्रके शब्दोमे दूँढने जाये तो ऐसा ज्ञान 
नही मिलेगा, सम्मेदशिखर तीर्थंके मन्दिरोमे जाकर ढूँढे तो वहाँ भी 


[४] क्षानराक्ति ( ६८ ) झारममसिद्रि 


इन्द्रियंति या रागसे शामे--ऐसी तो महाँ वात ही महीं है, परस्तु । 
परोम्मुख होकर रागसहित णामे बेसे शावकी मी यह बात महीं है; 
यहाँ छो स्थोस्पुस होकर सबकुछ रागरहित घाते--ऐसी पाष्माकी 
ज्ञामक्षबित है, उसको बात है! 


जगतमें अनत थात्मा हैं प्रत्येक भात्मामें अनत ग्रुण हैं, 
प्रत्येक घुणुकी अनंत पर्यायें है और प्रस्मेक पर्मायमें भ्रमत मविभांग 
प्रतिआ्छेद हैं। प्रार्माकी एक समयदी श्ञारुपर्यायर्मे अनंत सि भोर 


केमली भगवंत शेयरूपसे आजागें ऐसा एक-एक परमयिका प्रतत 
धामर्ष्य है । 


पर्यायर्में थो प्रत्येक समयका ज्ञाम है बहू जिकासी शानसवितर्मे 
ते परिणमित होता है । सक्तिका समुद्र भर है उसोमेंसे पर्यागोका 
प्रवाह 'बसता है। सादि प्रनंठकाल तक केबल्श्ानकी पर्यामें प्रवाहित 


होती रहें ठघापि शानशक्तिमें किचित्‌ हीमता भ अये--ऐसा शाम 
धक्का भ्रधित्य सामर्श्य है । 


झात्माका कोई ज्ञान परके आभमसे भाँख झांवि सिमिस्तकि 
प्राभयसे प्रपणा रागके माथ्यसे परिणमित नहीं होता, किस्तु इस 
भिकासी ज्ञानशक्तिके आाभयसे ही प्रदिसमयका श्राम परिणमित होता 
है। उस एक समयकी भामपर्यायमें समस्त द्र॒श्य प्ुस-पर्यामीका शाम 
हो जाता है| क्ा्में सम्पूएा भात्मा ज्ञात हो उसका ज्ञामग्रुग वप्तन 
सुस्त शात हो, भौर केबशशानादिपयापें भी ज्ञात हॉ--पऐसी 
प्रत्येक समयकी शानपरिणतिकी बाबित है। पसी शामपरिणति जिसमें- 
से प्रगट होती है बह शासक्मिसि भार्मामें जिकाल है। ऐसी क्षविठ॒वास 
भरारमाकी प्रतीति करे उसे केवश्नन्नानक्ी घका पहीं रहतो। 
ज्ञागको प्रत्येक पर्यायर्मे अनंत सामरथ्य है। एकसमयके ज्ञाममें 
तीनकासकै समस्त परदायोंका शाम समा जाता है। श्ञातमें दर्घतका 
जाम, भानका क्वम सुखका ज्ञान द्रस्पयका लान--इसप्रकार सबका 
शान है। रागको भी जात जानता है परम्तु शाममें राग नहीं है सौर 
शक 


आत्मप्रप्ति द्ध : (६६ ) :[ ४] ज्ञानशक्ति 


रागके कारण शान नही होता । ज्ञान करनेका श्रात्माका स्वभाव है 
किन्तु विकार - करनेका आत्माका स्वभाव नही है। इसलिये ज्ञानीके 
हृदयमें रागका वास नही है किन्तु शुद्ध आत्माका ही वास है । 


श्रहो | ज्ञानीके हृदयमे तीर्थंकर बसते हैं, ज्ञानीके श्रतरमे 
सिद्ध भगवान बसते हैं । सिद्ध भगवान और तीर्थंकर भगवानका जेसा 
श्रात्मा है वेसा ही मेरा आत्मा है--इसप्रकार जिसने परमात्मा जैसे 
श्रपने आत्माकी प्रतीति की है उस घर्मात्माके हुदयमे अनत सिद्ध 
भगवन्तोका श्रौर तीर्थंकरदेवोका वास है। जिसने अपने पूर्ण स्वभावका 
विश्वास किया उसने अपने आत्मामें सिद्धोकी और तीर्थंकरोकी स्थापना 
की श्र रागकों था श्रपूर्णाताकों आत्मामेसे निकाल दिया 
है--उसका निषेध किया है । ज्ञानीके आत्मामें तीथंकरका वास है, 
तीर्थकरदेव उनके हृदयमें बैठकर बोलते हैं; जो तीर्थकरदेव कहते हैं 
वही ज्ञानीका हृदय बोलता है; क्योंकि तीर्थकरदेव जेसे ही परिपूर्ण 
अपने आत्माको उन्होंने प्रतीतिमें लेकर अनुभव किया है। 
अहो | मेरे ज्ञानका स्वभाव ऐसा है कि तीनकालके समस्त तीर्थकरोको 
एकसमयमें जान लूँ, एक नही किन्तु श्रनत तीर्थंकरो और सिद्धोको 


अपने ज्ञानकी एक पर्यायमे समा दूँ---ऐसी विशाल मेरे ज्ञानकी महिमा 
है---ऐसी ज्ञानीको प्रतीति है । 


तीनकालके तीर्थैंकरोको जाने, सिद्धोको जाने, संतोको-घर्मा- 
त्माश्रोको जाने, श्रौर परोन्मुख जीवोको भी जाने, अभव्यको भी जाने और 
ग्रजीवको भी जाने, अनतानत श्राकाशको भी जाने-ऐसा ज्ञानशक्तिका 
स्वरूप है। जिसका स्वभाव ही जाननेका है वह किसे नही जानेगा ? ज्ञान 
स्वयं : अपनेमें ही' एकाग्र रहकर सबको जान लेता है, जाननेके लिये 
उसे कही बाह्ममें विस्तृत नही होना पडता । ऐसे ज्ञानको कहाँ ढूँढा 
जाये ? शरीरकी क्रियामे या शाखत्रके शब्दोमे ढूंढने जाये तो ऐसा ज्ञान 
नही मिलेगा; सम्मेदशिखर तीर्थंके मन्दिरोमे जाकर ढूंढे तो वहाँ भी 


| >रतल 


[४] श्ञानशक्ति (७० ) मास्मप्रसिद्धि 


ऐसा ज्ञान नहीं मिलेगा, यह ज्ञान तो आत्माकी मिमरश्नक्ति है इससिये 
आतप्मार्मे भ्रस्तरृष्तोष करे धो ऐसा शान प्राप्त होगा। आश्मार्मे यह 
शानप्रक्ति धो तिकास है डिम्तु उसका विदवास करनेस्ते पर्यायमें उत्तका 
विकास प्रगट होता है। 


ज्ञान हो प्रमेद-मेद घामास्य-विश्लेष सबको बानता है इससिये 
ज्ञामके विषयमें भरनंत विक्षेप प्रकार पड़ते हैं, दर्शमके विपयमें बंसे 
विशेष नहीं होते । ती्सों कासमें झिस-जिस समय थो कुछ होना है वसा 
ही उसे जान सेमेका श्ानका स्वमाव है परन्तु उसमें कुछ इपर-उपर 
करनेका या राग-देप करनेका श्ञानका स्वभाव नहीं है । ऐसे म्ामकी 
प्रो प्रतोति करे उसका शाम आत्मोम्मुत हुए बिता महीं रहुता। 
प्राश्मा ज्ञादादि प्रनत श्क्तियोसे अमेद है, उसीके म्राश्रयसते धर्म 
होता है । 

यहाँ सीसरी भौर भोषी श्षक्तिमें हत्चिशक्ति भ्रौर हानक्षविति 
का यणन किया भ्रीर थागे समवी प्रौर दसवीं दाक्तिमें सर्वदरशित्व 


तथा समश्नल्वशनितका वर्शाम करेंगे उसमें इस हक्षिशमित तथा 
ज्ञामपकितका विश्लेप माहारम्य वतसायेंगे । 


( यहाँ चोषी शामशक्तिका वराम पूर्णो हुमा! ) 
कि कक के हे 
(पीर स॑ २४७५ कातिक घुलसा ६ ) 
देशो यह धर्म की यात है । 
जिसे प्रात्माका धर्म करना हो उसे क्या 
अपमे प्राश्माको पहिषानना भाहिए। 
प्रात्मा कैसा है ?--उसमें क्या है ?...प्राह्मा अपनी कम 


धाक्ति-बासा है उसमें शाम दन सुपर श्ीबत प्रमुता--इत्यादि प्रनंत 
शरक्तियाँ हैं। मात्मामें प्रपतो अनंत स्वच्छ घब्तियोँ भरो हैं, परम्तु 
उप्र्मे विकार धरीर या स्त्री-युत्र-सदमी प्ादि कुछ महीं हैं। इससिये 


करना भाहिए ?- 
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जिसे श्रात्माके धर्मंकी सच्ची भावना हो उसे उस विकार, शरीरादिकी 
भावना नही होती; जिसे विकार, शरोर-स्त्री-पुत्र-लक्ष्मी या स्वर्ग 
चाहिए हो उसे आत्माके घरकी श्रावश्यकता नही है, क्योकि उन किन्‍्ही 
वस्तुओमे श्रात्माका घर्मं नही है श्रौर श्रात्मामे वे कोई वस्तुएं नहीं 
हैं। किसी पर-वस्तुसे श्रात्माका घर्म नही होता श्रौर न आात्माके धर्म- 
से वे कोई परवस्तुएँ मिलती हैं। भात्मा स्वयं अपनी अनंत शक्तियोसें 
भरपूर है, अपने ही आधारसे उसे धर्म होता है | इसलिये श्रात्माके 

सन्घुख होकर उसमे ढूंढे तो धर्मंकी प्राप्ति होगी । जिसे घर्मं करना है 
उसे प्रथम अपने श्रात्माको पहिचानना चाहिए । 


चैतन्यमृत्ति आत्मा ज्ञानलक्षणसे पहिचाना जाता है। जो 
ज्ञानलक्षणसे पहिचाना जाता है वह आत्मा अनतधमंका पिण्ड है। 
उसमेसे आत्माका धर्म प्रगठ होता है । जहाँ जो माल भरा हो वह- 
से वह माल मिलता है । इस शरीरकी दुकानमे तो जडका माल भरा 
है, उसकी क्रियासे आत्माके घर्मंका माल नही मिलेगा । ओर चैतन्य- 
भगवान आत्माकी दुकानमे अनत ग्रुणोका माल भरा है, वहांसे ज्ञानादि 
धर्मका माल मिलेगा परन्तु वहाँ विकार नहीं मिल सकता । 

जैसे, अफीमवालेकी दुकान पर तो बढिया अफीम' मिलती 
है, किन्तु मावा या हीरे-जवाहिरात नही मिलते, श्रौर हलवाईकी 
दुकान पर मावा मिलता है, वहाँ श्रफीम नही मिल सकती । उसो- 
प्रकार जिसे अफोम जेसे विकारी-छुभाशुभ भाव चाहिये हो उसे वे 
आत्माके स्वरूपमें नही मिल सकते। विकारी भाव श्रौर जडकी 
क्रिया तो श्रफीमकी दुकान जंसे हैं, उनमेसे चेतन्यका निर्मेल धर्म मही 
मिल सकता । चंतन्यमूर्ति आत्मा भ्रतत शक्तिका भण्डार है, वह जोहरी 
शोर हलवाईकी दुकान जेसा है। आत्माके स्वरूपमे विकारको बना 
रखनेकी दविति नहीं है, भौर पैसादिको बना रखनेकी भी शक्ति नही 
है। भ्ात्माकी जीवत्वशक्तिमे ऐसी शक्ति है कि भ्ात्माके चैतस्यजीवन- 
को त्रिकाल बनाए रखे, किन्तु उसमें ऐसी शक्ति नही है कि वह पैसा, 
शरीण या विकारकों आत्मामें बता रखे । इसलिये जिसे श्रात्माका 


[ ४ ] द्वानशाक्ति ( ६८) झारमप्रसिद्धि 


इन्दियंसि या रागसे जासे--ऐसी तो महाँ बात ही तहीं है, परतु 
परोस्मुल होकर रागसहित घाने बसे शानकी भी यह बात नहीं है। 
यहाँ तो स्वोमुश् होकर सबकुछ रागरहित जावे--ऐसी प्रात्माकी 
झ्ानप्तक्ति है उसकी बात है । 


जगतमें अनंत बात्मा हैं, प्रत्येक भ्रार्मार्मे अर्नत गुण हैं 
प्रत्येक गुणुकी अर्न॑त पर्यायें हैं और प्रत्येक पर्यायमें प्रनंत संबिमाग 
प्रतिष्फेद हैं।। भात्माकी एक समयकी श्ञानपर्यायर्मे लत सिंड श्र 


केवसी भगवत शेयरूपसे आजायें ऐसा एक एक पर्यायका प्रगत 
प्ामस्य है । 


पर्यायमें थो प्रत्येक पमयका शान है वहू जिकाली ज्ञामसक्ितर्गे- 
पे परिणमित होता है। ध्क्सिका समुद्र मरा है उसीमेंसे पर्मा्योका 
प्रयाह 'बससा है। सादि-प्रनतकाल तक कैबसशासकी पर्मार्ये प्रवाहित 
होती रहें ठवापि शानझकितमें किचित्‌ हीनता सम आये--ऐसा शव 
पक्तिका प्रधित्य सामस्ये है । 


क्षात्माका कोई शान परके आभ्रससे आँख आदि निमित्तकि 
झाश्रयसे भ्रपणा रागके श्लाथयसे परिणमित नहीं होता, किस्सु इस 
प्रिकासी श्ञानश्ग्तिके आश्रयसे ही प्रतिसमयका ह्वाम परिणमित होता 
है। रस एक पमयकी श्लासपर्यायमें समस्त प्रम्य प्रुण-पर्यायोका शान 
हो जाता है। ज्ञानमें सम्पुरों मात्मा ज्ञात हो उसका शझामगरुण, वर्सन 
सुस शांत हो भौर केबलशामादिपर्यायें भी ज्ञात हों--ऐसी 
प्रत्येक समयक्ती शामपरिणतिकी दाक्ति है। ऐसी शासपरिणति जिसमें 
से प्रगट होती है बह शानसवित प्रात्मार्मे घिकाल् है । ऐसी प्क्तिबासे 
बाष्माकी प्रतीति करे उसे केबलज्ञानकी शका महीं रहतो ! 
शञामकी प्रष्येक पर्यायमें अमंत सामस्य है। एकसमयक्रे झागमें 
तीमकापतके समस्त पदार्योंद्रा शान पमा जाता है। शाम॑में दर्घवका 
ज्ञान शासका ज्ञाम सुसका शात ट्रष्यका श्ञाव--इसप्रकार सबका 
ज्ञाम है। रागको भी धान घानता है परम्तु शातमें राग महीं है भौर 
बल 
७ 
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रागके कारण ज्ञान नही होता । ज्ञाव करनेका श्रात्माका स्वभाव है 
किन्तु - विकार - करनेका आत्माका स्वभाव नही है । इसलिये ज्ञानीके 
हृदयमें रागका वास नही है किन्तु घुद्ध आत्माका ही वास है । 


भ्रहो | ज्ञानीके हृदयमे तीर्थंकर बसते हैं, ज्ञानीके श्रतरमें 
सिद्ध भगवान बसते हैं। सिद्ध भगवान और तीर्थंकर भगवानका जैसा 
श्रात्मा है वैसा ही मेरा आत्मा है--इसप्रकार जिसने परमात्मा जेसे 
अपने आत्माकी प्रतीति की है उस घमत्माके हृदयमे अनत सिद्ध 
भगवन्तोका श्रौर तीर्थकरदेवोका वास है । जिसने अपने पूर्ण स्वभावका 
विश्वास किया उसने अपने आत्मामे सिद्धोंकी भर तीर्थकरोकी स्थापना 
की श्रौर रागकों था अ्रपूर्णताको आत्मामेंसे निकाल दिया 
है--उसका निषेघ किया है। ज्ञानीके आत्मामें तीर्थकरका वास है, 
तीथंकरदेव उनके हृदयमें बैठकर बोलते हैं; जो तीर्थंकरदेव कहते हैं 
वही ज्ञानीका हृदय बोलता है; क्योंकि तीर्थकरदेव जेसे ही परिपूर्ण 
अपने आत्माको उन्होंने ग्रतीतिरमें लेकर भनुभव किया है। 
अहो ! भेरे ज्ञानका स्वभाव ऐसा है कि तीनकालके समस्त तीथैकरोको 
एकसमयमें जान लूँ, एक नही किन्तु श्रतत तीथैंकरो और सिद्धोको 


अपने ज्ञानकी एक पर्यायमे समा दूं---ऐसी विशाल मेरे ज्ञानकी महिमा 
है--ऐसी ज्ञानीको प्रतीति है । 


तीतकालके तीर्थंकरोकों जाने, सिद्धोको जाने, संतोको-धर्मा- 
त्माश्रोको जाने, भौर परोच्छुख जीवोको भी जाने,अभव्यको भी जाने' और 
अजीवको भी जाने, अनतानत श्राकाशको भी जाने-ऐसा ज्ञानशक्तिका 
स्वरूप है। जिसका स्वभाव ही जाननेका है वह किसे नही जानेगा ? ज्ञान 
स्वय अपनेमें ही एकाग्र रहकर सबको जान लेता है, जाननेके लिये 
उसे कहीं बाह्ममे विस्तृत नही होना पडता । ऐसे ज्ञानको कहाँ ढूँढा 
जाये ? शरीरकी क्रियामे या शासत्रके शब्दीमे ढूँढने जाये तो ऐसा ज्ञान 
नहीं मिलेगा, सम्मेदशिखर तीर्थेके मन्दिरोमे जाकर ढूंढे तो वहाँ भी 
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इन्द्रियोंसे मा रागसे ।जागे--ऐसी तो महाँ बात ही महीं है, पर्स 
परोस्छुल होकर रामसहित घाने बसे शानकी भी यह बात नहीं 'है। 


यहाँ तो, स्वोमुस होकद सबदुछ रागरहित णाते--ऐसी प्राश्मादी 
झानदावित है, उसकी थाठ है । 


छगतमें अनंत ब्ात्मा हैं प्रत्येक भारमामें अनंत गुण हैं 
प्रत्येक गुणकी अन॑त पर्यायें हैं और प्रस्मेक पर्यायर्में भ्रतत अविमाम 
प्रतिण्छेद् हैं। भ्रात्माकी एक समयकी झ्ञानपर्यापर्मे शर्नत छिद झीर 


केमली भगवत कज्ञेयरूपसे थाजायें ऐसा एक-एक परयायिका प्रतत 
पामर्ष्य है। 


पर्यायरमें जो प्रत्येक समयका ज्ञान है वह भिकाली शामसख्क्ितर्मे 
से परिणमित होता है । शक्तिका सम्त मरा है उप्ीर्मेघ्ते प्र्याषोकी 
प्रयाह घलठा है। सादि भनसकास तक केबसल्ानक्ी पर्ायें प्रबाहिंत 


होती रहें सबापि शानक्षक्तिमें किचित्‌ हीनता म आये--ऐसा शत 
झक्तिका प्रणित्य सामध्ये है । 


आष्माका कोई ज्ञान परके आभयसे आँख आदि भिमित्तोके 
भाषपत्ते प्रघदा रागके झाधमतते परिणमित शहीं होता किस्तु इस 
तिकासी शामणबितके शआमभयसे ही प्रतिसमयका शाम परिणमित होता 
है। रुप एक समयकी झ्ञामपर्यासर्में समस्त द्रम्प गुण-पर्पामोंका शांत 
हो बाठा है । ज्ञानमें सम्पूरों माध्मा क्वात हो. उसका श्लामगरुण, दर्घत 
धुस ज्ञात हो भौर केबलानादिपर्यायें भी ज्ञात हों--ऐसी 
प्रत्येक समयक्ती ज्ञानपरिणातिकी शक्ति है। ऐसी शासपरिणति जिसर्मे 
से प्रगट होती है वह शानशक्ति प्रात्मार्मे जिकाल है। ऐसी ध्यक्तिगासे 
बआ्माको प्रतीति करे धसे केद्सशामकी द्षका नहीं रहतो। 
ज्ञामको प्रत्येक पर्यायर्मे बम॑त पतामर्ध्य है। एक्समयके शाममें 
तीगकालके समस्त पदार्षोंढा ज्वान समा जाता है। ज्ञान॑ें दर्शतका 
ज्ञान झातका ह्वाम सुझका शांत द्ष्यका श्ास--इसप्रकार सबका 
० शाम है । रागको भी हास जानता है परस्तु शाममें राग महीं है. भौर 


श्र 
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रागके का रण ज्ञान नही होता । ज्ञान करनेका श्रात्माका स्वभाव है 
किन्तु विकार करनेका आत्माका स्वभाव नही है । इसलिये ज्ञानीके 
हृदयमें रागका वास नही है किन्तु शुद्ध आत्माका ही वास है। 


श्रहो ! ज्ञानीके हृदयमे तोर्थंकर बसते हैं, ज्ञानोके श्रंतरमे 
सिद्ध भगवान बसते हैं। सिद्ध भगवान औौर तीर्थंकर भगवानका जेसा 
श्रात्मा है वैसा ही मेरा आत्मा है--इसप्रकार जिसने परमात्मा जैसे 
श्रपने आत्माकी प्रतीति की है उस धर्मात्माके हृदयमे अनंत सिद्ध 
भगवन्तोका श्रोर तोर्थंकरदेवोका वास है । जिसने अ्रपते पूर्ण स्‍्वभावका 
विश्वास किया उसने अ्रपने आत्मामे सिद्धोकी श्लौर तीर्थकरोकी स्थापना 
की श्रौर रागको या श्रपूर्णाताको आत्मामेसे निकाल दिया 
है--उसका निषेध किया है । ज्ञानीके आत्मामें तीथंकरका वास है, 
तीथकरदेव उनके हृदयमें बैठकर बोलते हैं; जो तीथकरदेव कहते हैं 
वही ज्ञानीका हृदय बोलता है; क्योंकि तीर्थंकरदेव जैसे ही परिएूर्ण 
अपने आत्माको उन्होंने प्रतीतिमें लेकर अचुभव किया है। 
अहो '! भेरे ज्ञानका स्वभाव ऐसा है कि तीनकालके समस्त तीथैकरोको 
एकसमयमें जान लूं, एक नही किन्तु श्रवनत तीर्थंकरों और सिद्धीको 
अपने ज्ञानकी एक पर्यायमे समा दू---ऐसी विशाल मेरे ज्ञानकी महिमा 
है--ऐसी ज्ञानीको प्रतीति है । 


तीनकालके तीर्थेंकरोको जाने, सिद्धोको जाने, संतोको-धर्मा- 
त्माश्रोको जाने, और परोन्मुख जीवोको भी जाने, अभव्यको भी जाने और 
अजीवको भी जाने, अनतानत श्राकाशको भी जाने-ऐसा ज्ञानशक्तिका 
स्वरूप है। जिसका स्वभाव ही जाननेका है वह किसे नहीं जानेगा ? ज्ञान 
स्वयं: अपनेमें ही एकाग्र रहकर सबको जान लेता है, जाननेके लिये 
उसे कही बाह्ममे विस्तृत नही होना पडता । ऐसे ज्ञानको कहाँ ढूँढा 
जाये ? छारीरकी क्रियामे या शाखत्रके शब्दोमे ढूंढने जाये तो ऐसा ज्ञान 
नही मिलेगा, सम्मेदशिखर तीथ्थंके मन्दिरोमे जाकर ढूँढे तो वहाँ भी 


ही ७0 थ०क ०२०० 


[श] छानशक्ति (७० ) आस्मप्रसिद्धि 


ऐसा शान नहीं मिलेगा मह ज्ञान तो धात्माकी निज्चक्ति है इसलिये 
जात्मा्मे भन्तर॒क्षोध करे सो ऐसा श्ञाम प्राप्त होगा । आात्मामें यह 
सानणक्ति तो शिकास है किस्तु उसका बिव्वास करनेसे पर्यायर्मे उपका 
बिकास प्रगट होता है । 


शाम तो प्रमेद-मेद सामान्‍्य-विश्लेप सबको जानता है इसलिये 
ज्ञानके विषयर्मे भरत विशेष प्रकार पड़ते हैं दर्शमके विषयर्म पैसे 
विश्षेय नहीं होते । तीनों कालमें जिस बिस समय थो कुछ होगा है बेएा 
ही उसे जान सेनेका झ्ानका स्वमाव है परस्तु उसमें कुछ इपर-ठशर 
करमेका या राम-ह्ेय करनेका श्ातका स्‍्वमाव महीं है। ऐसे शानकी 
थ्ो प्रसीति करे उसका ज्ञान मात्मोमुस हुए बिना महीं रहता। 
प्रात्मा झ्ानादि प्रतत धाक्षियोंसे अ्रमेद है, उसीके आसगसे चर्म 
होता है । 


यहाँ सीसरी भौर भोमी श्षक्तिमें हक्षिध्वक्ित प्रोर शामशवित 
का बणुन किया भोर आगे सवर्थीं शोर दसबीँ ध्ाक्तिमें स्वेदर्धित्त 
तथा समहत्यक्षक्तिका वर्णन करेंगे उसमें इस हशिप्तक्तित ता 
ज्ञामप्मितका बिशेप माहारम्प बतसायेंगे। 


( यहाँ भोगी श्रामप्क्तिका बणम पर्स हुमा | ) 
कु क्ष मे श्ि 
( बीर स॑ २४७३१ कातिक शुक्सा ६ ) 

देखो यह घमं की बात है। 


जिसे प्रात्माका घमे करना हो उसे कया करता 'भाहिए ?- 
खपमे प्रार्माको पहिचानना चाहिए । 

प्रात्मा कैसा है 7--उसमें क्या है ?--प्राध्मा प्रपनी अमंते 
घक्ति-वाला है, उसमें ज्ञान दक्षत, सुस श्रीबम प्रमुता--इत्यादि भनत 
घक्तियाँ हैं। आात्मामें पपनी अनंत स्वच्छ शक्तियां मरी हैं परत्तु 
उसमें बिकार परीर मा स्वी-पुत्र-सद्मी धादि ढुछ सहीं हैं। इससिमे 
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जिसे आ्रात्माके धर्मंकी सच्ची भावना हो उसे उस विकार, शरीरादिकी 
भावना नही होती, जिसे विकार, शरीर-स्त्री-पुत्र-लक्ष्मी या स्वर्ग 
चाहिए हो उसे आत्माके धर्मकी आवश्यकता नही है, क्योकि उन किन्‍्ही 
वस्तुओमे श्रात्माका धर्म नही है भर श्रात्मामे वे कोई वस्तुएं नहीं 
हैं। किसी पर-वस्तुसे श्रात्माका धर्म नही होता और न आात्माके घर्मे- 
से वे कोई परवस्तुएँ मिलती हैं ! आत्मा स्वयं अपनी अनत शक्तियोसे 
भरपूर है, अपने ही आधारसे उसे घमं होता है । इसलिये श्रात्माके 

सन्प्ुख होकर उसमे ढूंढे तो धमकी प्राप्ति होगी । जिसे धर्मं करना है 
उसे प्रथम अपने आत्माको पहिचानना चाहिए । 


चैतन्पमूरति आत्मा ज्ञानलक्षणसे पहिचाना जाता है। जो 
ज्ञानलक्षणसे पहिचाना जाता है वह आत्मा अवतघमेका पिण्ड है। 
उसमेंसे आत्माका धर्म प्रगट होता है। जहाँ जो माल भरा हो वहाँ- 
से वह माल मिलता है| इस दारीरकी दुकानमे तो जडका माल भरा 
है, उसकी क्रियासे आत्माके घर्मंका माल नहीं मिलेगा । ओर चैतन्य- 
भगवान आत्माकी दुकानमे अनत गुणोक्रा माल भरा है, वहाँसे ज्ञानादि 
धर्मका माल मिलेगा परन्तु वहाँ विकार नहीं मिल सकता । 

जैसे, अफीमवालेकी दुकान पर तो बढिया अफीम मिलती 
है, किन्तु मावा या होरे-जवाहिरात नही मिलते; श्रौर हलवाईकी 
दुकान पर मावा मिलता है, वहाँ श्रफीम नही मिल सकती । उसो- 
प्रकार जिसे अफीम जेसे विकारी-छुभाशुभ भाव चाहिये हों उसे वे 
आत्माके स्वरूपमे नही मिल सकते । विकारी भाव श्रौर जडकी 
क्रिया तो श्रफोमकी दुकान जैसे हैं, उनमेसे चेतनन्‍्यका निर्मेल धर्म नही 
मिल सकता । चेतन्यमरृति आत्मा अनत शक्तिका भण्डार है, वह जोहरी 
झ्ौर हलवाईकी दुकान जैसा है। आत्माके स्वरूपमें विकारको बना 
रखनेकी शक्ति नहीं है, और पैसादिको बना रखनेकी भी शक्ति नही 
है । आात्माकी जीवल्वशक्तिसे ऐसी शक्ति है कि आत्माके चैतन्यजीवन- 
को निकाल बनाए रखे, किन्तु उसमें ऐसी शक्ति नही है कि वह पैसा, 
शरीर या विकारको आत्मामें बना रखे । इसलिये जिसे शआ्रात्माका 


[४] प्ञामशक्ति (७२) आरम प्रसिद्धि 


परेदल्पबीवम भाहिए हो उसे घात्माकी मावना करमा चाहिए प्रौर 
विकारकी-भ्यवहारकी भाषमा छोड़मा पाहिए। जिसके रामकी- 
स्पवहारकी भावना है उसे प्रमंतक्षक्तितके पिण्ड चैतम्यकी सावता महीं 
है | प्रात्मा तो प्रपपी क्ञानादि भनंतपक्षगितका पिण्ड है उसमें दुसरे 
भाष्मा नहीं हैं प्रम्य कोई गुण या पर्यायें भी उसमें नहीं हैं: प्रपनै 
स्वमायके प्रतिरिकत किम्हीं मो प्रस्य सयोगोको प्राह्मा अपमेमें मिलाएं 
ऐसी उसकी शत महीं है भौर पर्यायके क्षरिक पुण्य-पापको भी 
दूसरे समय तक बसा रकततेकी उसको क्षक्षित महीं है । पहले समय जो 
बिकार हुमा वह तो तूसरे समय दुर हो ही भाता है उसे कोई भी 
प्राममा रख शहीं सकता; किस्तु स्‍्थर्य अ्रपती सिविकारी भमंती ध्गितिकों 
एकप्ताप विकास बता रसे ऐसा प्रात्माका सामर्ध्य है। शात-वर्श नसे 
एकसमपमें धबको बाते-देसे ऐसी प्रात्माकी क्षमित है परन्तु कहीं भी 
इधर-उधर करनेकी पा परको भ्रपना करनेझी प्रात्माकी शक्ति महींँ 
है। ऐसे मगवाम आत्माकी दुकान पर चेतस्यक्षक्ति मिलती है किस्तु 
बिकार तहीं मिलता' भ्रषात्‌ भ्ात्मस्थमाबके सस्मुक्ष होनेसे अंदस्मके 
परिसमर्भम अनंत शविठयाँ निर्मेसरुपसे परिणामित्त होती हैं, दिप्यु 
बिकार परिणमित नहीं होता । 


[--भतुर्ष ज्ञानशक्तिका बर्णास पूर्ण हुमा ] 
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$ भगवानके जेसा सुखका अंश अनुभवमें आता है...व सुखका ; 
: परिपूण सागर प्रत्तीतिमें आजाता है ..धर्मात्मा अपने अंतरमें : 

सुखका सागर उल्लसित होता हुआ देखता है। जिप्तमें 


$ सुखशक्ति है ऐसे आनंदधाम आत्माकी पहिचान वह ही 
। सुखी होनेका सच्चा माग है । । 






































चेतन्यमूर्ति भगवान श्रात्मामे अनतशक्ति्या हैं, उनमेसे भ्राचाये- 
देव कुछ शक्तियोका चरणन करते हैं । अभी तक चार शक्तियोका वर्णन 
होचुका है अब पाँचवी 'सुखशक्ति'का वर्णन करते हैं। 


श्रनाकुलता जिसका लक्षण है ऐसी सुखशक्ति आत्मामे 
त्रिकाल है । कुछ भी करनेकी दृत्तिका उत्थान वह आकुलता है, और 
श्राकुलता वह दुःख है । श्रशुभ अथवा घुभ किसी भो वृत्तिरहित शात 
निराकुलदशा ही सुखका स्वरूप है। श्रात्माकी अनत शक्तियोमे ऐसी 
सुखशक्तिका भी समावेद्य है । 


प्रश --यदि भात्मामे चिकाल जानद भरा है तो वह क्यो अनु- 
भवमें नहीं श्रात ? 
9५८ 


[£ ] सुसशक्ति (०४) अआसमप्रसिद्धि 


उतश्रः--पदि स्वमावक्षक्ति का विश्वास करके उसके सम्मुल 
हो वो आमंदका अनुभव हुए विमा महीं रहेगा । अपने स्वमाजमें जानद 
भरा हुभा है, वहाँ से हू ढकर बाह्यमें भानन्दकी शोष करता है इसलिये 
अपना स्वमावसुस जोबक़े प्रमुमबर्मे महीं माठा । जहाँ सुख मरा है वहाँ 
हूढ़े तो मिले व ? बड़में तो कहीं ऐसी सुखशक्ति नहीं है कि बह प्रात्माको 
सुस पहुँचाये | बड़के सक्षसे जो कृत्रिम घुममछुम माकुसताश्प भाव 
होते हैं उममें मी सुझ् नहीं है सुलशक्ति तो आत्मामें है। प्रात्मा विकास 
सुशका सामर है उसे सुखके लिये किसी बाह्य पदार्षेकी--पैसादिकी-- 
णावहयकता तहीं होसकती । थो ऐसी सुशक्षक्तिबासे मात्माको समझे उसे 
परमेंसे धुश्नश्ठठ्धि दूर होषाती है प्ौर उसका ध्वान स्वभावो।मुख हो जाता है, 
उस ज्ञात परिणमनमें सुसक्षत्ति मी साथ ही उच्तमती है। प्रत्येक शक्ति 
पृथक-पृथक महीं है जहाँ एक घक्ति है वहीं अर्तत भ्रक्तिका पिण्ड है इस 
लिये एक पृक्तिको देखनेसे बनंत प्त्तिस्वरूप पूर्ण 'बेतस्यपिष्ड लक्षमें भाठा 
है । भरहाँ ज्ञाम परिणमित हो बहीँ मानंदादि अन॑त्त भ्कक्तियाँ साथ ही 
परिणमित होती हैं--ऐसा प्रनेकाम्तस्भकूप है। कोई कहे कि हमें शान 
तो हुप्रा है परन्तु सुस्ञ कहीं विसाई महीं देशा ठो उसने झ्ञान पौर 
सुखको सर्दधा भिन्न माता है इसलिये उसने धनेक/स्तस्मरूपी अरमाको 
महीं थाना। प्रात्मा भ्रनंत धर्मोडा एक पिध्ड है उसकी क्रता-शान 
करनेसे सम्प्ान परिणमित हुमा, उसीके ध्षाप सुख भो परिणमित 
होता है । प्रात्माका सम्यग्ज्ञाम होतेसे उसीके साथ सिद्ध जसे आनंवका 
प्रध्ठ प्रमुभवर्मे आठा है | इसप्रकार भनंतश्क्तियाँ एकसाब मिससकूससे 
परिणमित हैं ।--किसके ? जिसकी हृष्ठि भात्मा पर है उसके । 


पशानीतो जात्माको मासता ही भहीं इसल्लिये उसके दाक्तियोंका 
मिर्म परिणमम्त नहीं होता । 8 


प्राध्माका स्वभाव विशाल छूने प्‌ परिपूर्ण है" ४ कर ज्का 
एक प्रक्ष मी नहीं है । परका कुछ नहीं 
है। मैं परका कुछ कर सकता हैं--ऐसी जिसकी मास्पता है बह जीन 
परका करनेके भ्रमिमानसे सवेब आदुसित ही रहा करता है। मैं 
परका ढर्तों हीं हैं मैं तो ज्ञाता है--इसप्रकार श्ातारूपसे रहनेगें 
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ग्रनाकुल शात्ति है, वही सुख है । मेरा सुख परमे है---ऐसी जिसकी 
बुद्धि है, उसके पास करोडो रुपये हो, मेवा-मिठाई खाता हो और सोनेके 
भूले पर भूलता हो, तथापि वह आाकुलतासे दु'खी ही है। भ्रानदधाम' 
ऐसे स्वत्तत्व्की महिमा छोडकर परकी महिमा की वही दुःख है । बाह्ममें 
प्रतिकूलताका होना वह कही दु खका लक्षण नही है । दुःख श्रर्थात्‌ भाकु- 
लता, आाकुलता कहो अथवा मोह कहो। जितना मोह उतना ही दु ख है। 
यह दु'ख भ्रात्माकी क्षरणिक पर्यायमे होता है, परन्तु आात्माके स्वभावमे 
दुःख नही है। आत्माके स्वभावमे तो मात्र सुख ही भरा है। 
जिसे आकुलता चाहिए हो-दुःखकी कामना हो उसे चेतन्यस्वभावमेसे 
उसकी प्राप्ति नही हो सकती, और जिसे निराकुल सुखकी श्राकाक्षा 
हो उसे चेतन्यस्वभावके अतिरिक्त अन्य कहीसे वह प्राप्त नही हो- 
सकता । जिसे सुखी होना हो उसे ऐसे आत्माकी समभका मार्ग ग्रहण 
करना होगा । 


प्रत्येक आत्मा श्रनतगुणका भडार है, उसके प्रत्येक ग्रुण॒का 
लक्षण भिन्न है, भ्रौर पूर्णां भात्माका लक्षण 'ज्ञान' है। सुख श्रादि 
अनंत्तमुण भी उस ज्ञानके साथ ही विद्यमान हैं। उन्तमे जानना” 
वह ज्ञानका लक्षण है भ्रोर निराक्ुलता सुखग्रुणका लक्षण है । 
सुखग्रुण श्रात्मद्रव्यमे है, ग्रुणामे है ओर पर्यायमे भी है, द्वग्य-गुण-पर्याय 
तीनोमे सुख व्याप्त है, आत्माका एक भी प्रदेश सुखशक्तिसे रहित- 
खाली नही है। जंसा श्रात्माक्ा आकार है वेसा ही उसके सुखका 
भाकार है। भात्माके द्रव्य-ग्ुण-पर्यायमें आनद है, किन्तु दयादि राग- 
भावषभे भ्रानंद नहीं है, मकान, पैसा, सत्री, शरीर या रागमे भो 
आनद नही है, आत्माके ज्ञान-दर्शंन-चारित्रादि अनतगुणोमे अमेदरूपसे 
आनद भरा है, उनमेंसे यदि आ्रानन्द प्राप्त करना चाहे तो मिल सकता 
है, किन्तु उनमेंसे यदि स्वर्गादिकी इच्छा करे तो वे नही मिल सकते । 
स्वगुंकी प्राप्ति हो वह रागका फल है, आत्माके ग्रुणेंपे रागका अभाव 
है और राममे अत्माके मुरणोंका अभाव है। 

आनदगुणकी प्रधानतासे देखने पर सम्पूर्ण श्रात्मा आनन्दमय 
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है। धात्माके अन॑त एुण्ञ बानंदसे परिपूर्ण हैं, उममें कहीं प्राकुसता नहीं है। 
पर्यायमें एक धमयक्की भाकुसठा होती है उसको यहाँ वात नहीं है; 
उस पर्यायकों गोरा करके जिकासी स्‍्वमावकी मुस्यतासे यहाँ कहते हैं 
कि प्राप्मामें प्राकुसता है ही नहीं प्रात्मा तो तरिकास सुखलका सागद 
है। जिसे मात्र प्राकुसताका ही शामास होता है किन्तु छप्ती समय 
निष्म अपार प्रगाकुल सुसस्वभाव भासित नहीं होता पह थीष भिष्पा 
हष्टि है। बिसौ एक समयकी वृत्ति जितमा ही प्रपता स्वशूप माना 
उ्ततें आप्माकों महीं जाना है। भाकुसता तो सुसगुयकी एक घमयदी 
बिक्ृत प्रबस्‍्था है, उसी समय झनंत अनाझुसताका पिष्ड ऐसा सुश 
गुण ध्रूब पडा है और ऐसे प्रमंतगुणोका पिष्ड स्‍ात्मा है उस स्‍्म 
माबकी अंतर महिमाके बससे साधक कहता है कि मुझमें आकुसएा है 
ही महीं | जिसे स्वभावका बस सासित भ होकर विकारका बस मासित 
होता है उसे स्वमाभकी सहिमा और बविश्यास नहीं है अर्थात्‌ स्वधावषका 
बताएर है छोर बिका रका स्‍ादर है बही संसारका सूल है। यहाँ प्रात्माके 
झ्रत॑तघर्मको बतलाते हैं उसे पहिभातनेसे झ्रि्रक विकारकी महिमा छूट 
जाती है भौर स्पमावका सम्यर्दक्ंस भ्रगट होता है बह सुक्तिका मूल 
है. गह प्रयट होते ही प्रनंत छंसारका मूस तष्ट हो जाता है। 
प्राहुलदा जिकाली तहीं है, कित्तु भ्ाकुलताके लमागरूप 
जातत्दस्भभाव आत्मा जिकाल है, उस प्रासस्दका बेदम पर्यायमें 
एक-एक समय जितना है किम्तु झक्ति जिकास है। तीतकासका प्रानंद 
शाममे एकसाच ज्ञात शवष्य होता है किस्तु जिकासके आसस्दका 
छततुमण एकसाथ महीं होता अनुमब तो बर्तमान जितना ही होता 
है । मभिष्यके भ्रामस्दका ज्ञान इस समय ह्वोता है, किन्‍्तु उप्तका उपभोग 
इसो समय महीं होसकता । जिकासके आभन्‍्वके बैदनको एक्सममर्मे 
श्राभ से ऐसा शानका सामस्य है, परल्तु जिकासके प्रातस्दको एकवित करके 
शर्तमानमें ही उसका बेदत करले ऐसा ज्ञामका सामप्यें महीं है। सिद्ध 
भमगबात अपने मविष्यके अमंतान॑ठकासके प्रामदको ब्तेमासमें जामते हैं 
परम्तु भविध्यके भ्रातन्दका बेदन तो भगिष्यकी पर्यायमें होमा उसका बेदत 
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इससमय नही होता। वेदन तो वर्तमान पर्यायके आनन्दका ही है, वे प्रति- 
समय नये-तये परिपूर्ण श्रानंदका वेदन कर रहे हैं। ऐसी अनत शरक्ति प्रत्येक 
श्रात्मामे त्रिकाल भरी है, उसका विश्वास करनेसे वह प्रगट होती है । 
थदि श्रिकाली द्रव्य-गुणके आनन्दका एक समयमे व्यक्तरूपसे वेदन 
होजाये तो दूसरे समयका आनन्द आ्राये कहसे ? त्रिकाल शक्तिरूप 
श्रानन्‍न्द तो श्रव्यक्त है, और पर्यायमे प्रतिसमय श्रानन्द व्यक्त होता है 
उसका वेदन होता है। इसप्रकार श्रानन्दशक्ति द्रव्य-गुण-पर्याय 
तीनोमे विद्यमान है । इसलिये है भाई ! अपना श्रानन्द स्वयमे ही 
ढूंढ ! तेरा आनन्द तुभमे ही है, वह बाह्ममे ढूढनेसे नही मिलेगा । 
तेरा सम्पूर्ण द्रव्य ही आनन्दसे परिपूर्ण है; अनन्तशक्तिके पिण्ड 
श्रात्माकी अ्रभेददृष्टि कर तो उस आननन्‍्दक़ा भप्रनुभव होगा। पराश्रयमे 
रुकनेसे आकुलता होती है वह श्रात्माका स्वरूप नहीं है । सामान्य 
द्रव्यमें आनन्द है, उसके अनन्तग्रुणोमे आनन्द है भौर श्रनत पर्यायोंमें 
आनद है, इसप्रकार आत्मा आनन्दमय है। श्रहो | ऐसे ग्रात्माके समक्ष 
देखे तो दुःख है ही कहाँ ? श्रात्माके भ्राश्नयसे धर्मात्मा निःश्क है 
कि--शरीरका भले ही चाहे जो हो, या सारा ब्रह्माण्ड ही उलट: 
जाये, तथापि मैं तो अपने ज्ञाताभावके आश्रयसे शांति रख सकता 
है, क्योकि मेरी शाति--मेरा आनन्द मेरे ही श्राश्नयसे है। मैं श्रपने 
आनन्दसागरभे डुबकी लगाकर लीन हुआ वहाँ जगतमे कोई मेरी 
शातिमें विष्नकर्ता नही है। श्रन्तरमें श्रपनी श्रात्मशक्तिका ऐसा 
निशक विश्वास श्राये बिना घर्मंका अपूर्व पुरुषार्थ किसके बल पर 
करेगा ? 

“कोई दूसरा मेरी निदा करे तो मेरे पाप घुल जाएँ-... 
ऐसी जिसकी मान्यता है उसने प्रथम तो आत्माको ही पापी माना है 
और पापोको दूर करनेका उपाय परसे माना है, वह महान मिथ्या- 
दृष्टि है। यहाँ तो कहते हैं कि अरे भाई | तेरा आत्मा त्रिकाल श्रनत 
ग्रुणोकी सूर्ति है, उसमें पाप है हो नहीं, इसलिये परका श्राश्रय 
छोडकर श्रपने श्रात््माके ही सन्मुख देख ! आत्मामें कही आकुलता 
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महीँ है | प्रात्मा शाम करे प्रणवा अपनेमें स्थित हो तो उसमें आाडु- 
सता महीं है, धरीरमें रोग हो उसे घाननेमें गाजुप्तता महीं है, किसु 
क्षरीर, पैसादिमें ममत्व रखना वह आकुलता है शाम करनेमें बराकुलता 
पहीं है। यदि ज्ञान करमा भाकुसताका कारण हो, तो वह बात्माका 
स्वरूप हो जाये और माकुलतता कमी भी शामसे पृषक मे हो । पर्बेह 
भगबान समस्त बिश्वको जानते हैं. तथापि उनके प्राकुस्तताका भंण 
भी भ्ीीं है। इससे सिद्ध होठा है कि ज्ञानर्मे आकुसता महीं है । 
आत्माके प्रस्तित्वधमंमें भी भाकुलता नहीं है। भाकुसताका धाष्त 
होनेपर भाष्मामेंते कुछ कम महीं हो जाता, प्राकुश्ताका साष् होनेपर 
भी प्रात्माका परिपूर्ण भ्स्तित्व बना रहता है इसलिये भाए्माके 
प्रस्तित्वमें राग या घाकुस्ससा महीं है। इसप्रकार प्रात्माके सिसी ग॒णमें 
प्राकुलता महीं है। आकुस्तठाके अभावमें अपने अमृत ग्रुरा-पर्यामोंकी 
प्रात्मा बनाए रछता है। 
प्रिसे जाश्माकी आवश्यकता हो उसे संसारकी प्राप्ति नहीं 
होसकती प्रौर बिसे ससारु रखमा द्वो उस्ते भात्माकी प्राप्ति महीं हो 
सकठी । संसारकी भारों गतिमोंको तिसाश्नलि देकर आगे कि--'प्त 
इस ससारका बम्त हो पुझे संसार नहीं चाहिए--उती आत्माको 
प्राप्ति होगी । ससारका कोई मी एक राग जिसे रुबिकर लगता 
होगा-- पुष्पकी स्वगेकी भी जिसे प्रीति होगी वह जीब पात्मोठ्ठुस 
नहीं होसकता। यदि तुझे प्रानस्वसूति झ्लात्माको प्राप्त करनेकी इच्चा 
है तो रीर भौर विकारको हराम समझ कि--मुझे अब बह दुछ 
हीं बाहिए, एक च्दानस्द शात्माके भ्रतिरिक्त घरीर या बिकार कुछ 
भी मेरा स्वरूप महीं है. मैं हो शान हैँ /--इसप्रकार क्षाम द्वारा 
बात्माक़ों दूंढ़मे पर उप्तमें ज्ञासके साथ प्रानम्वादि अनम्दशक्तियाँ श्राप्त 
होंगी: परम्तु विकार शरीर या पैसा संतामाविकी प्राप्ति उसमेंसे 
महीं होपतकती । 
झात्माकी छत्तामें प्रनस्‍्त प्रामस्द है। ऐसे प्रात्माके मास 
सहित चक्रवर्तीको दाह्यमें छह खष्डका राज्य मौर छिपानबे हजार 
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रानिया इत्यादि वैभव था, लेकिन 'हराम' है जो उसमें कही भी 
प्रानद मानते हो तो ! श्रस्थिरताका जो राग है उसे भी आत्माके सच्चे 
स्वरूपमें नही गिनते, भ्रात्मामे ही आनन्द माना है। चेतन्यतत्वमे 
परम ज्ञान-आनंदादि अनतशक्तिरया हैं, किन्तु उसमे पुण्य-पापादि 
विकारीतत्त्व नही हैं, ऐसे चेतन्यतत्त्वकी श्रद्धा करना वह सम्यग्दशंन है। 
प्रहो ! सम्यस्हष्टि अपने आत्माके अतिरिक्त कही भी सुख नही देखता, 
वह अपने झात्मामें हो सुखको देखता है । ज्ञानके साथ सुखादि श्रनत 
गुण आत्मा साथही उछलते हैं-ऐसे भ्रनेकान्तको देखनेवाले घर्मात्मा 
की दृष्टि अपने आत्मा पर ही है, इसलिये आत्माकी दृष्टिमे उसे सुख ही 


है, वह न तो परसे सुख मानता है श्लौर न अपने स्वभावमें दुःख 
देखता है, स्वभाव तो सुखशक्तिसे ही परिपूरा है । 


प्रात्माके स्वभावमें आकुलता तीनकालमे नही है, श्रीर अना- 
कुलता तीनकालमें दूर नहीं होती | एक समयमे पूरों द्वव्यका वेदन 
नहीं होता किन्तु उसका ज्ञान हो जाता है। जिसप्रकार लड्डूका एक 
ग्रास खानेसे ही पूरे लडड़ूके स्वादका ज्ञान होजाता है, परन्तु वह सारा 
स्वाद वेदनमें नही शभ्राजाता, उसीप्रकार ज्ञानको अन्तमुख करनेसे 
त्रिकाली आनन्दका ज्ञान होजाता है, परन्तु द्रव्य-गुणका त्रिकाली 
आनन्द एकसमयके वेदलमे नहीं आजाता । यदि एक समयकी पर्यायमे 
ही त्रिकाली द्रव्य-ग्रुणगके मानन्दका व्यक्तरूपसे वेदन हो जाये तो 
आनन्दशक्ति कहाँ रही ? शोर दूसरे समयका आनन्द कहाँसे आयेगा? 
द्रव्यगुणका पभानन्द तो त्िकाल अनादियग्ननत है और पर्यायका आनन्द 
एक समयपर्यतका है, वह नवीन प्रगठ होता है; प्रगट होनेके पम्चात्‌ 
प्रतिसमय नवीन नवीन होकर सादिश्रनत है । पर्यायके आनन्दका प्रवाह 
द्रव्य-सुरामें से श्राया है इसलिये वह आनन्द द्रव्य-गुणमे से सदेव आता 
ही रहेगा; द्रव्यके साथ सदेव वह आनन्द टिका रहेगा। जिसे ऐसे भ्रात्मद्रव्य 
को श्रद्धा हुई उसे “मेरा श्रानन्द कोई लूट ले जायेगा”--.पेसी शका 
नही रहती, यह सुखशक्ति अथवा तो आननन्‍दशक्ति, शक्तिमान द्रग्यके 
भाश्यसे स्थित है । प्रत्येक श्रात्मा ऐसी अ्रनतशक्तिसे परिपूर्ण परमात्मा 


[५] झुरूशक्ति (०६) भाषमप्रसिद्धि 


है। बात्माके घन॑द गुण आमंदसे परिपूर्ण हैं, उनमें कहीं प्राडुलता नहीं है। 
पर्यायर्में एक समसकी प्राकुमता होती है उसकी यहाँ बात नहीं है; 
उप्त पर्यायकों पौद्ध करके पिकाली स्वमावकी मुस्यतासे यहाँ कहते हैं 
कि प्रास्मार्मे ध्राकुमता है ही महीं, प्रात्मा तो प्रिकाल सुसखका सागर 
है। जिसे मात्र भ्राकुसताका ही प्रामास होता है किन्‍्सू उसी समय 
नित्य श्रपार भ्ताकुस सुखस्वमाव मासित महीं होता बह लीब मिध्या- 
रष्टि है। जिसमे एक समयको वृत्ति जितना ही भ्रपना स्वरूप माता 
ए8ने जात्माक़ो नहीं घाना है। भाकुलता तो सुखगुणकी एक समयडी 
विकृृत्त प्रबस्पा है, उसी समप जतंत अनाझुछताका पिप्श ऐसा सुख 
गुण ध्रुष पड़ा है भोर ऐसे प्रभतगुरयोका पिष्ड प्रात्मा है उस €व 
मावकी अनत महिमाके बससे साधक कहता है कि मुमामें जाकुलठा है 
ही नहीं | बिसे स्वसावका इस मासित स होकर विकारका बस माधित 
होता है उसे स्वमावकी महिमा भर विद्यास महीं है अर्थात्‌ स्वावका 
अमादर है थ्रोर विका रका भादर है बही संछा रका सूस है| यहाँ भात्माके 
पर्नतधर्मको बतसाते हैं, उसे पहिचासमेसे क्षरिक विकारकी महिमा छूट 
जाती है धौर स्वसावका सम्यम्दर्शम प्रयट होता है बह सुक्तिका ग्रस 
है बह प्रगट होते ही प्रनंत घंसारका सूत्त गष्ट हो जाता है! 
प्राकुलदा भिकाली महीं है, कितु प्राकुशलताके अमावरूप 
ज्ञामस्दस्वभाव भ्रात्मार्में जिकाल है उस प्राधस्दका बेदन पर्याममें 
एक-एक समय जितता है किस्तु क्षक्ति विकास है। तीनकास्रका प्रानद 
श्ातमें एकसाथ ज्ञात अबए्य होता है किस्तु जिकासके आमस्दका 
पनुभष एकसाथ सहीं होता, भमुमब तो बठमात जितना ही होता 
है | भविष्पके भ्ासस्दका ज्ञाम इस समय होता है, किल्तु छछका उपयोग 
इसी समय नहीं होसकता । विकासके आनन्दके बेदसको एकसमर्मे 
जाम ले ऐसा शामका सामसयं है, परत्तु जिकासके प्रानम्दको एकजित करके 
बर्तमाममें ही उसका वेदव करसे ऐसा ज्ञामका सामर्य्य नहीं है। धिद 
भम्बाम अपमे मजिष्यके अनंतानंतरासके प्रांदको बर्तमानमें बागते हैं 
परम्तु मविष्यके भ्ागग्दका बेदन तो मविध्यकी पर्यायमें होया उसका मेदत 


आत्मप्रसिद्धि : (७७ ) : [५ ] सुखशक्ति : 
इससमय नही होता। वेदन तो वर्तमान पर्यायके आनन्दका ही है; वे प्रति- 
समय नथै-नथे परिपूर्ण आ्रानंदका वेदन कर रहे हैं। ऐसी अनत शक्ति प्रत्येक 
श्रात्मामे त्रिकाल भरी है, उसका विश्वास करनेसे वह प्रगट होती है । 
थदि त्रिकाली द्रव्य-गुणके आनन्दका एक समयमे व्यक्तरूपसे वेदन 
होजाये तो दूसरे समयका आनन्द श्राये कहासे ” निकाल शक्तिरूप 
आनन्द तो पश्रव्यक्त है, और पर्यायमे प्रतिसमय आनन्द व्यक्त होता है 
उसका वेदन होता है। इसप्रकार भ्रानन्दशक्ति द्रव्य-पुरा-पर्याय 
तीनोमे विद्यमान है । इसलिये हे भाई ! अपना आ्रानन्द स्वयमे ही 
ढूंढ ! तेरा आनन्द तुभमे ही है, वह वाह्ममे ढूढनेसे नही मिलेगा । 
तेरा सम्पूर्ण द्रव्य ही आनन्दसे परिपूर्ण है। अनन्तशक्तिके पिण्ड 
आत्माकी भ्रभेददृष्टि कर तो उस आनन्दका भ्रनुभव होगा। पराश्रयमे 
रुकनेसे आकुलता होती है वह भ्रात्मांका स्वरूप नही है। सामान्य 
द्रव्यमें आनन्द है, उसके अनन्तगुणोमे आनन्द है और श्रनंत पर्यायोमें 
बानद है, इसप्रकार आत्मा आनन्दमय है। भ्रहो ! ऐसे भ्रात्माके समक्ष 
देखे तो दुःख है ही कहाँ ? श्रात्माके श्राश्नयसे घर्मात्मा निःशक है 
कि--शरीरका भले ही चाहे जो हो, या सारा ब्रह्माण्ड ही उलट 
जाये, तथापि मैं तो अपने ज्ञाताभावके आाश्रयसे शांति रख सकता 
हूँ, क्योकि मेरी शाति--मेरा आनन्द मेरे हो प्राश्यसे है। मैं अपने 
आनन्दसागरमे डुबकी लगाकर लोन हुआ वहाँ जगतमे कोई मेरी 
शातिमे विध्नकर्ता नही है। श्रन्तरमे श्रपनी श्रात्मशक्तिका ऐसा 


निःशक विश्वास भ्राये बिना धर्मका अपूर्व पुरुषां किसके बल पर 
करेगा ? 


“कोई दूसरा मेरी निंदा करे तो मेरे पाप घुल जाए”... 
ऐसी जिसकी सान््यता है उसने प्रथम तो आत्माको ही पापी माता है 
बोर पापोंको दूर करनेका उपाय परसे माना है, वह महान सिथ्या- 
दृष्टि है। यहां तो कहते हैं कि अरे भाई ! तेरा आत्मा त्रिकाल अनंत 
गुणोकी मूर्ति है, उसमें पाप है हो नहीं, इसलिये परका श्राश्रय 
छोडकर अपने आत्माके * ही सन्मुख देख ! आत्मामे कही आाकलता 


[२ ] सुक्कशक्ति (जप) आश्मप्रसिद्धि 


महीं है। भात्मा ड्वास करे भ्रषवा अपनेमें स्थित हो तो उसमें भाजु> 
ज्ञवा महीं है, क्वरीरमें रोग हो उसे जाननेमें धाकुमता नहीं है; शिदु 
क्षरीर पैसाविमें ममत्व रसना वह आकुसता है शान करमेमें माकुसता 
नहीं है। मदि शाम करना भाकुसताका कारण हो, तो वह बात्माका 
स्वरूप हो थाये ओर आकुसता कभी भी शानसे पृथन' मे हो | सवह 
भगवान समस्त बिद्वकों धानते हैं. तथापि उनके भाकुलताका पं 
भी तहीं है। इससे सिद्ध होता है कि शासमें आकुसता नहीं है । 
माह्माके भस्तित्वघर्ममें मी आकुसता महीं है। जाडुलताका माप्त 
होनेपर भात्मामेंसे कुछ रूम महीं हो जाता, प्राकु्ताका नाक्ष होनेपर 
भी प्रात्माका परिपूणा प्रस्तित्व बना सहठा है इसलिये प्रात्माकै 
प्रस्सित्वमें राग या आकुसता नहीं है। हसप्रकार प्ात्माके किसी गुसमें 
प्राकुसता नहीं है । आकुलताके अमावर्मे बपने अनत मु ण॒-पर्यायोंकी 
भ्राश्मा बनाए रक्षता है। 


बिसे आश्माक्री मावप्यकता हो उसे संस्ारष्ी प्राप्ति तहीं 
होसकती भौर जिसे ससार रक्षमा हो उसे प्रात्माकी प्राप्ति महीं हो 
सकती ! संसारकी बारों यतिमोंकरो तिसाश्नलि देकर आये कि-- भर 
इस संसारका भस्त हो मुझे संसार महीं भाहिए--उसे ब्ात्माकी 
प्राप्ति होगी । छस्ारका कोई मी एक राग जिसे रजिकर लगता 
होगा-- पृष्पकी स्वर्यकी सी जिसे प्रीति होगी बहु जीन प्रात्मोुल 
नहीं होतकठा । मदि तुझे धानस्वमृति धात्माको प्राप्त करनेकी इच्छा 
है तो क्षरीर भोर विकारको 'हराम' समझ कि--मुझे भब नह कुछ 
लहीं चाहिए, एक चिदामन्द जात्माके भ्रतिरिक्त झ्रीर मा विकार कुछ 
मी मेरा स्वरूप महीं है, मैं तो ज्ञात हैं ।--एसप्रकार ज्ञान द्वारा 
झारमाको दंढ़ने पर उसमें ज्ञानके प्ताथ प्रामस्दादि अमध्तशक्तियां प्राप्त 
होंगी परन्तु विकार दरीर या पैसा संतामाविकी प्राप्ति उसमेंसे 
महीं होसकती । 

प्रात्माकी सत्तार्मे प्रनम्त भागन्द है। ऐसे प्रात्माके सात 
घहित चकबर्तीको गाह्यमें छह सप्दका राज्य जौर छियातवे हआदइ 


आत्मप्रसिद्धि : ( ७६ ) : [४] सुखशक्ति 


रानिया इत्यादि वैभव था; लेकिन “हराम” है जो उसमे कही ३8 
श्रानद मानते हो तो ! श्रस्थिरताका जो राग है उसे भी श्रात्माके सच्च 
स्वरूपमें नही गिनते, श्रात्मामे ही आनन्द माना है। चेतन्पतत्त्वमे 
परम ज्ञान-आनंदादि अनतशक्तिया हैं, किन्तु उसमे पुण्य-पापादि 
विकारीतत्त्व नही हैं, ऐसे चैतन्यतत्वकी श्रद्धा करना वह सम्यग्दशेन है। 
श्रहो ! सम्यग्दृष्टि अपने आत्माके अतिरिक्त कही भी सुख नही देखता, 
वह अपने आ्रात्मामे हो सुखको देखता है। ज्ञानके साथ सुखादि श्रनत 
गुण आत्मामें साथही उछलते हैं-ऐसे अ्रनेकान्तको देखनेवाले धर्मात्मा 
की दृष्टि अपने आत्मा पर ही है, इसलिये आत्माकी दृष्टिमें उसे सुख ही 
है, वह न तो परसे सुख मानता है भौर न अपने स्वभावमे दुःख 
देखता है, स्वभाव तो सुखशक्तिसे ही परिपूरा है । 
भात्माके स्वभावमे आकुलता तीनकालमे नही है, झौर अना- 
कुलता तीनकालमे दूर नहीं होती | एक समयमें पूर्णो द्वव्यका वेदन 
नहीं होता किन्तु उसका ज्ञान हो जाता है। जिसप्रकार लड्डूका एक 
ग्रास खानेसे ही पूरे लड्डूके स्वादका ज्ञान होजाता है, परन्तु वह सारा 
स्वाद वेदनमें नहीं श्राजाता, उसीप्रकार ज्ञानको अन्तम्न'ख करनेसे 
त्रिकाली आनन्‍्दका ज्ञान होजाता है, परन्तु द्रव्य-गुणका त्रिकाली 
आनन्द एकसमयके वेदनमे नही आजाता । यदि एक समयकी पर्यायमें 
ही त्रिकालो द्रव्य-ग्रुणके बानन्दका व्यक्तरूपसे वेदन हो जाये तो 
आनन्‍्दश्षक्ति कहाँ रही ? श्रोर दूसरे समयका आनन्द कहाँसे आयेगा ? 
द्रव्यगुणका झानन्द तो त्रिकाल अनादिश्ननत है और पर्यायका आनन्द 
एक समयपर्यतका है, वह नवीन प्रगठ होता है, प्रगट होनेके पग्मात्‌ 
प्रतिसमय नवीन नवीन होकर सादिश्रनत है। पर्यायके आनन्दका प्रवाह 
द्र्य-गुणमें से श्राया है इसलिये वह आनन्द द्रव्य-ग्रुणमे से सदेव आता 
ही रहेगा, द्रव्यके साथ सदेव वह आनन्द टिका रहेगा। जिसे ऐसे ग्रात्मद्रव्य 
को श्रद्धा हुई उसे “मेरा भानन्द कोई लूट ले जायेगा"”--पऐसी शका 
नही रहतो, यह सुखशक्ति अथवा तो आनन्‍्दबक्ति, शक्तिमान द्रव्यके 
भाश्रयसे स्थित है। प्रत्येक झरत्मा ऐसी भ्रनतशक्तिसे परिपूर्ण परमात्मा 


[ १] सुखराक्ति (८० ) आत्मप्सिद्नि 


है उसकी प्रतीति करना वह जेंनममका सम्यग्दशन है ओर वही ग्रक्ति 
का प्रयम सोपास है। अबतक पपनी परश्मात्मशक्तिका विश्वास स्वमकी 
ही प्तरसे जागृत न हो तयतक परमाश्मा होतेके उपायका आप्म्म 
नहीं होता । प्रमेतराक्तिके चैता्यपिष्डमें कोई एक गुरा पृषक गई है, 
इससिये एक ग्रुणकों सक्षमें सेते हुए परमार्षेत अनत गरुणोति धमेर 
झातमाका हो धक्षक्ष हां भातां है। इस घक्तियोंकि अणन द्वारा प्रतत 
ध्क्तियोकि पिण्ड पूर्णो प्रात्माकां बतलाने का प्रयोजम है । 


प्रारमामें सुकश्कक्ति त्रिकास है बह ऐसा प्रगट करती है कि 
यदि आात्माकी बाबइयकता हो ठो दुखको महीं रखा था सकता। 
झात्माकों भ्मीकार करनेके प्॑मात्‌ दुश घाहोगे तो भी नहीं मिलेगा! 
चिसप्रकार ध्रम्पगदर्श नकी ऐसी प्रतिज्ञा है कि थो मुझे; प्रगीकार करैगा 
उसे प्रबश्यही मोक्षमें से बराकगा 6सीम्रफार जिसे ध्रात्माके परम 
सुक्की भ्राषप्यकता हो उसे इम्दरियसुल महीं मिसेगा भौर धतीदिय 
चेतस्यसुझ्की प्राप्ति हुए बिता गहीं रहेगो । ऐसी सुसश्कक्ति बासे बाध्मा 
की लो प्रतीति करे छसे पर्याम में सुख प्रगट हुए बिसा महीं रहेगा । 
द्रस्थपुण तो विकास घुखरूप हैं सौर उसका स्वीकार करके बनती 
ओर उस्म्रुल् होमेसे पर्याय सी सुसरूप होगई ! इसप्रकार द्रब्य-ग्रुण- 
पर्याय तीों सुशकूप हैं। पाबकका ह्ञाम प्रंतमुख होकर परिणमित 
हुआ बहाँ उस ज्ञानक्षिया के साथ ऐसी सुसक्कक्ति भी उ्चस्तती है। 


[ पड परचिर्णी सुसध्रफ्तिका बरस पूरा हुआ | 
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वीर्यशक्ति याने निम्खरूपकों रचनेका साम्थ्य; 
| आत्मामें अनंत स्वभावसामर्थ्य है उसको जो न पहिचाने ' 
: तो,बह सामथ्य कहाँसे प्रगट होगा १ हे जीव ! तेरे केवल- रे 
 ज्ञानादि स्वरूपकी रचना करनेका सामथ्य तुझमें भरा है, : 
! उस सामथ्यंकी संभाल करते ही तेरी पर्यायमें सम्पण्दशनसे 








|६ लेंकरके तो सिद्धपद तककी रचना होगी । | 
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आत्मामे अनत शक्तियाँ हैं, उन्मेंसे जीवत्वशक्ति, चितिशक्ति, 
हशिश्षक्ति, ज्ञानशक्ति श्रीर सुखशक्तिका वन किया । जब छठी वीये- 
शक्तिका वर्णन करते हैं। श्रपते स्वरूपकी रचनाके सामथ्यंरूप वीयें- 
शक्ति है।इस वीयंशक्तिने पूर्ण चेतन्‍्यवस्तुको स्वरूपमे स्थित कर 
रखा है। वीयंशक्ति द्रव्य ग्रुण-पर्याय तीनोमे विद्यमान है | पर्यायमे भी 
अपनी रचनाका सामथ्य है। वस्तुके अनत गुण हैं वे सब निज-निज 
स्वरूपसे अनादि-अ्रनन्त विद्यमान हैं । ज्ञान प्रनादि-प्रनन्त ज्ञानरूपसे 
बना रहता है, सुख अनादि-श्रनन्‍्त सुखरूपसे टिका रहता है, अस्तित्व 
श्रनादि-अनत' अस्तित्वरूपस टिका रहता है-ऐसा प्रत्येक गुण का 
सामथ्यं है। जिस प्रकार गुण श्रनादि-अनन्त निजस्वरूपसे टिका रहता 


११ 


हे 
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है ऐसा बीमगुण है, उस्तीप्रकार प्रनादि-अमत पर्यायर्मि प्रत्येक पर्याम 
प्रपते स्‍्वरुपमे प्रतिसमयके सतुरूपसें बती रहती है, कोई पर्याय प्रपता 
स्वरूप छोड़कर इघर-उघर महीं होती--ऐसा प्रधिसमयकी पर्यायढ़ा 
वीये है। 
दब्य-गुण भौर मिर्मेश पर्याय वहू जात्माका स्वरूप है। उ् 
स्वरूपकी रचनाके सामध्येरूप बीयें-शक्ति घात्मामें त्रिकास है। पई 
क्षक्ति स्वरूपकी ही रचना करती है लो रागकी रचता करे गई 
आह्मवीये नहीं है! यदि बीर्य-शक्ति रागकी रभ्नना करती हो पद तो 
सदेव रागको रचती ही रहे। तब फिर रागरहित सुक्तदशा कब 
होगी ? इसमिये शुभरागकों बमाये या रागाति बिकारकी रघमा- 
पत्पस्ति करे ऐसा भेत यकी धीर्यक्षक्तिका स्वरूप सहीं है। परवस्तुमें 
हुछ भी उपस-पुम्ल करे ऐसा तो मात्माका बस महीं है, भौर 
विकार करे ऐसा भी बास्तवर्मे थरात्माका बल नहीं है। प्रात्माका बस 
पो भ्रपने स्वरूपकी रचना करनेका है। आत्मामें एक ऐसा 'चैतस्प बस 
है कि किसी परूसरेकी सहायताक़े बिता स्वयं अपने स्वरूपकी रचता 
करता है। यहाँ "स्वरूपकी रभना' करमा कहा उसका प्रशे क्या ? 
कहाँ स्वरूपको नवीन महीं बनता है, किस्पु झ्रात्माक्ी सत्ता निरस्तर 
मिजस्वरूपमें स्थित रहती है, उसका साम ही स्वकूपकी रघना है । 
झारमा भ्रपने धर्मोके द्वारा बिकारकी पा परकी रचमा महीं करता। 
'मैं परकी रचता कर हू -- ऐसी करपना मझज्लामी करता है बह 
छसकी मूदृता है। धरीरकी, मकासकौ, वचतकी ध्ादि किसी मी पर 
इृष्यकी रचता करतेकी शक्ति भारमामें है ही गहीं। भमुक जाहारकों 
प्रहरा करता और अम्र॒ककों छोड़ा ऐसी आाहारकी रच्षमा करमेकी 
हामर्ध्य भात्मामें महीं है वे उमस्त घड़की क्रियाएँ बड़ बीरयसे अर्थाद्‌ 
पुदुगसके छामर्प्यसे होती हैं आत्माका किचितू भी बस उसमें नहीं 
धस्चता। दया प्रथणा हिंसादि रागकों बताए--ऐसा भी आाध्माका 
सामष्यें मई है। द्रष्य-युरा-पर्यायमय मरूष्ड तत्यको स्वरूपमें टिका 


५... ले ऐसी प्रात्माकों बरी्यशक्ति बर्सुम द्वारा क्क्तिमास पूर्एँ प्रात्माको 
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बतलाया है; प्रतीतिका-द्वव्यदृष्टिका विषय बतलाया है। यह तो 
झ्राचायंदेवके . महामत्र हैं ।जिसप्रकार, बीनका मघुर-नाद सुनकर सर्प 
बाहरनिकलता है और विषको भूलकर डोलने लगता है, उसीप्रकार 
चिदानन्दी आत्माके अनन्तग्रुणोके वर्णानरूपी आचायदेवकी सुमघुर 
बीनका नाद सुनकर भव्य आत्मा जाग्रत होता है श्लौर विकारको 
भूलकर श्रपने स्वरूपमें डोल उठता है कि अहो ! मैं तो त्रिकाल अपने 
अनन्त ग्ुणोसे परिपूर्ण हूँ, मेरे गुण किसी श्रन्यकी सहायताके बिना 
स्वय अपने स्वभाव सामथ्यंसे टिक रहे हैं ।+--इसप्रकार अपनी शाक्ति- 
की सभाल करके प्रात्मा झ्रानन्‍्दमे डोल उठता है । 


आत्माके स्वरूपमे संसार है ही नही; वीतरागदेवकी वाणोी- 
में कहा गया द्रव्यलिगी मुनिका या सम्यग्दष्टिका जो व्यवहार है उस 
व्यवहारके शुमरागकी रचना करनेका बल आत्मामे नहीं है। यदि 
प्रात्मामें रागको रचने की दाक्ति हो तब तो वह त्रिकाल रागकी ही 
रचना करता रहे । राग तो क्षणिक है ओर यह वीयंशक्ति त्रिकाल 
» है। प्रत्येक प्रात्मामे अनतशक्ति है, परन्तु उसमें कोई भी शक्ति ऐसी 
नही है कि जो ससारकी रचता करे । आत्माके स्वरूपमे विकार भरा 
नही है, तब फिर ग्ात्माकी शक्ति विकारकों कहाँसे रचेगी ? जीव 
पर्यायबुद्धिसे ही ससार परिणामको उत्पन्न करता है, पर्यायबुद्धिमे 
ही ससारकी ( विकारको ) रचना है, स्वभावबुद्धिमे ससारकी रचना 
नही है'। यहाँ स्वभावहष्टिसि ४७ हदाक्तियोका वर्णन किया है। 
आत्माकी वीयंशक्ति भी ऐसी है कि वह द्रव्यदृष्टिसि स्वरूपकी रचना 
करती है, वह विकारको अपने स्वरूपमे स्वीकार नहीं करती । जो 
ऐसी स्वभावशक्तिक्रा स्वीकार करे उसका वोयंबल स्वभावोन्मुख हुए 
बिना नहीं रहेगा श्रौर उसके पर्यायमें भी निर्मेल-निर्मेल पर्यायोकी 
ही रचना होने लगेगी । 
श्रनन्तग्रुणोके पिण्डरूप सम्पूर्ण द्रव्यको" टिका रखे ऐसो 
भात्मवोयेकी शक्ति समस्त ग्रुणोमें व्यापक है, इसलिए समस्त गुण 
मिजस्वरूपसे ही टिके रहते हैं, कोई गुर अन्य गुणरूप नहो'हो जाता। 


कि 
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झात्माके भ्रसंस्य प्रदेक्ष हैं, उनमेंसे प्रष्येक प्रदेश प्रगादि- 
प्रनत निजस्वरूपसे रहता है एक प्रदेश कमी दूसरे प्रदेशरूप नहीं 
होता घसस्य प्रदेश् जेसेके तैसे भ्रसब्डित स्वप्रदेशरूपसे बिराज रहे 
हैं--ऐसा आत्माका क्षेत्रवीमे है। 


मौर प्रत्येक पुणकी प्रनावि प्रनंतकासकी अवस्थाओंमें 
प्रत्येक सममकी भ्रबस्थाका बीये स्वठज है उस अबस्थाका धोर्य ही 
प्रबस्थाकी रघना करता है| भमस्थाका प्रत्येक समयका बीये भिन्न- 
मिन्न है प्रौर द्रत्य-गरुणका वीमे त्रिकास है । 


इसप्रकार भात्माकी वीयंक्षक्ति दृब्यके सामस्यको टिका रक्षती 
है. प्रमस्तगुणोंको लिब-मिज स्व॒रूपसे टिका रसती है, मौर प्रत्येक 
समयकी पर्यायकी रक्मा करती है --ऐसी स्वरूप-र्मा करनेका 
उसका सामर्ध्य है। परस्तु आत्मा अपने वीम सामर्थ्य द्वारा परको रचना 
हीं कर सकता । छारोरको टिकाना प्रथना माधाकी रचना करमा वह 
आए्माके वीर्मका कार्य नहीं है। प्रात्माका स्‍्वमाषबीयें बिक्रारकी या 
जड़की रचता महीं करठा | पर्मायमें एक समय पय॑न्तकी बिकारकों 
योग्यता है बह भ्रात्मवीयद्ा स्‍्व॒माव महीं है जिकाली शक्तिगें विकार 
की योग्यता मी सहीं है । ऐसी स्वमावद्ाक्तिकी प्रतीति करानैके लिए 
यहाँ व्रस्पहष्टिसे बिकारमें सटकनेबासे ओोर्यको आत्माका बी्य माता 
ही महीं है। भतस्पके दब्य-गुणा पर्यायक्री रभना करे ऐसा वोर्मसक्तिका 
सामर्थ्य है वे द्रष्य-ग्रुण-पर्याय तो्नों निर्मेश्न हैं। प्रथम अपने ऐसे हब 
भागका बिदवास आये तो उसके बससे साधकदद्ाका बिकास होता है । 


शो विकारकी रखता करनेका ही अपने बीमका सामर्म्य 
मानता है उसके ठो पूरे भ्रात्माको हो बिकारों मामा है । किसी मी 
विकारमें ऐसी क्षक्ति महीं है कि बह बढ़कर एक छमयसे अधिक टिक 
सके गर्योकि आत्माकी बीय॑द्ाक्ति बिकारकी रचना नहीं करती । प्रहो ! 
मसगवाम झात्मा बिकारमाबकी रखता भी महीं करता तब फिर 
जगतड़ी घष्टिकी रचना तो कहाँपे करेगा ? कोई मी प्रात्मा परकी 
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रचना करता है--ऐसा मानना वह महान मूढता है, महान 
भ्रध्मं है। जिनके श्रमत आत्मवल प्रगट हुआ है ऐसे सिद्ध भगवान- 
से भी परकी रचना करनेका सामथ्ये किचित्‌मात्र नही है। अपने स्व- 
रूपकी रचनाका परिपूर्ण सामथ्यं है और परकी रचना करनेका किचितृ 
भी सामथ्यं नहीं है--ऐसी श्रस्ति-नास्ति है । यह छह द्रव्यमय सृष्टि 
स्वयंसिद्ध है, कोई उसका रचयिता नही है। 'रचना करनेवाला 
ईदवर है--ऐसा कहकर ग्रज्ञानी लोग परको जगका रचयिता मानते हैं, 
परन्तु यहाँ तो कहते हैं कि प्रत्येक आत्मा स्वयं ही श्रपनी रचना 
करनेवाला ईदवर है, यह वीयेशरक्ति ही स्‍्वरूपकी रचना करती है। आत्मा 
स्वय ही श्रपने द्वव्य-ग्रुणा पर्यायकी रचना वीयेशक्ति द्वारा करता है, 
इसके श्रतिरिक्‍्त कोई ईश्वर या निमित्त आत्माके द्रव्य-गुण पर्यायकी 
रचना करनेवाले नही हैं। ऐसी वीयेशक्ति आत्मामे त्रिकाल है। ऐसी 
अनंतर्गक्तियोसे भ्रभेदरूप आत्माको प्रतीतिमे लेना वह प्रथम धर्म है । 


् छड छः है, 


ज्ञान, सुख वीर्यादि भ्रनतग्ुण आत्तमामे हैं, उन समस्त गुणो- 
का आधार आत्मा ही है, किसी राग या शरीरादिके श्राधारसे वे गुण 
विद्यमान नहीं हैं और न मात्र पर्यायके ही आधारसे हैं । जिसप्रकार वे 
शक्तियाँ स्थित रहनेके लिए किसी श्रन्यका श्राघार नही रखती, उसी 
प्रकार परिणमित होनेके लिए भी किसी अन्यका श्राश्नय नही करती । 
यहाँ आत्माकी शक्तियोके वर्शांनमें परकी शोर विकारकी उपेक्षा है । 


आत्मार्मे 'वीयें' नामक छक्ति त्रिकाल है।वीये अर्थात्‌ 

आत्मवल, वह श्रात्माके ही आधारसे है । शरीर निर्बेल हो या बलवान 

हो, वह आत्मशक्तिका कार्य नही है। शरीरसे तो आत्माकी शाक्ति 

रा (अत्यन्त भिन्न है । वर्तमान अवस्थाको रचना हो उसमें अवस्थाका 
स्वतन्न्न.सापर्थ्यं है, अवस्थाकी रचना करे ऐसा अवस्थाका वीर्य है। 
त्रिकाली वीये शक्तिके वर्तमाच परिरमनमें ही वर्तमान अवस्थाकी 
रचना करनेका सामथ्ये है । जो ऐसा रुवीकार करें उसकी बुद्धि त्रिकाली 
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तस््व पर जाती है, क्योंकि वीयद्क्ति मात्र पर्याय जितमी महीं है किस्तु 
वह दस्य गृरा-पर्याय तीनोंमिं बिचमान है । 


वी्येध्क्ति कहे या पुर्षार्ष क्रहो दोनों एक ही है । आत्मार्की 
प्रत्येक पर्यायमें पुरुषार्थंका परिणमम साथ ही रहता है| पुरुपापरहित 
बात्मा एक समय भी महीं होठा। 


कोई कहे कि “जेत छ्ोम तो सर्वश्षक्रों मानते हैं इसलिये 
उसमें पृष्पाष नहीं है, भर्योकि सर्वक्ञ भगगासने देखा होगा एव 
मोक्ष होमा, इसल्लिए मोक्षमार्गेगें जीवका पुरुषाय नहीं है”--ऐो उ्त 
मिध्याइष्टिका ठ्क्क बिपरीस है। मोक्षमागर्मे पुदपाय महीं है--ऐसा णो 
कहूठा है उसमे मोक्षमागर्में मात्माको हो नहीं माता है। कर्मोकि जहाँ 
पुरपाभ महीं है वहाँ मात्मा नहीं है । 


प्रनंतक्तियमिंसे मदि एक भी क्षक्तिको न माने तो उपने 
प्रात्माकों ही गहीं माना। एक क्षक्तिका मिपेष् करमेसे प्षक्तिमात 
बारमाका निपेष हो जाता है। यदि दीर्म-पुरुषार्थ न हो सो मोक्षमार्य 
की रचता कौन करेगा ? स्वरूपको रचमाका सामर्ध्म ठो वीर्मप्षक्तिमें 
है । भोर जो पुसुषार्थको महीं मानता उसने वास्तबर्मे समश्ञकों भी नहीं 
माना है; कर्योकि सबज्षमगजानने तो मोक्षमागर्मे पुरुषार्थक्रा परिणाम 
साथ हो वेसा है उसे थ्रो माने उसने बास्तबमें सम क्षके शानको 
स्वोकार ही नहीं किया है। सर्वशदेवकी सबनल्नताका निर्गाय करने 
पाली भपनी पर्यायर्में भो प्रगंत सम्यक पृदुवार्थ डिद्यमास है । मिस 
जीवको अपगे धम्यक्‌ पुरुषार्भका मास नहीं होता उसमे स्वक्षको नहीं 
माना है घौर पृरुषार्थबत प्रपने शात्माका भी उसने प्रस्वोकार किया 
है. पह तो मास्ठिककी भाँति मिष्याहष्ति है। 

बाझमें अनुकुल सामग्री मिले या योग्य दिमिन्त प्राप्त८हों)तो 
मैरा पुरुषापं चागृत हो/-ऐसी जिसकी इुम्धि है'उसने'बीयसत्तिको 
प्रात्माका महीं माला है हिस्तु परके आप्रपसे साता' है। यहाँ 
प्राषार्यभगमान कहते हैं कि हे जीन ! तेरो घनंतण्नक्तियाँ तेरे प्रात्माके 
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आश्रयसे ही परिणमित हो रही हैं इसलिये तू अपने आात्माके 

सन्मुख देख ! आत्माके सन्मुख देखनेसे तेरी समस्त श्क्तियाँ निर्मेल- 
रूपसे विकसित हो जायेंगी। आत्माकी वीर्यशक्तिका स्वभाव ऐसा 
है कि वह स्वरूपकी ही रचना करती है, विकारकी रचना नही 
करती । श्रात्माकी स्वरूप श्रवस्थाकी रचना कोई भी पर नही कर- 
सकता गौर न आत्मा किसी परकी रचना कर सकता है। एकसमय 
पर्यतका विकार तो क्रृत्रिम, क्षरिक, एक समय पर्यतका भाव है; 
विकारकी उत्पत्ति करे ऐसा वीयंशक्तिका स्वरूप नहीं है। जो राग- 
देषमे अटकता है वह भी आत्माका वीर्य है, परन्तु उस विकार 
जितनी ही वीर्यशक्ति नही है; वीयंशक्ति त्रिकाल है, उस त्रिकालकी 
दृष्टिमं एक समयके विकारका अभाव है, इसलिये जो विकारमे अटके 
उसे यहाँ आत्मवीर्य नही माना है; विकारको भी आत्मा नहीं माना 


है। द्रव्यगुण ओर उसमे श्रभेद हुई निर्मेल परिणतिको ही यहाँ 
आत्मा माना है। 


प्रात्माकी वीयेशक्ति श्रपने द्वव्प-गरुण-पर्यायको निजस्वरूपमे 
टिका रखती है । अपने जीवत्व, श्रद्धा, शान, चारित्र, आनन्द, प्रभुत्व 
श्रादिकी रचता करे--उसे प्राप्त करे--प्रगट करे--वह वीय॑शक्तिका 
कार्य है। आत्मा अपने वीय॑ग्र॒ुणसे अपनी सष्टिका सर्जन करता है, 
परन्तु परकी सृष्टिका वह सर्जक नही है। वीयंशक्ति श्रात्माके समस्त 
गुणोमे व्यापक है इसलिये आात्माका प्रत्येक ग्रुण स्वर्य अपनी पर्याथका 
सर्जेन करनेमें समर्थ है। देव-गुरु-शास्षादि कोई निमित्त शआ्राकर 
आत्माकी पर्यायका सर्जन करें यह बात तो दूर रही, पुण्य द्वारा 
आत्माकी निर्मेल पर्यायका सर्जन होता है. यह बात भी दूर रहो, 
किन्तु श्रात्माका एक गुण भी दूसरे ग्रुणकी पर्यायका सर्जन नही 
करता, प्रत्येक गुण स्वर्थ अपनी पर्यायका सर्जन करता है। श्रद्धा- 
ग्ुणके आश्रयसे श्रद्धाकी पर्यायका सर्जन होता है, ज्ञानगुणके 
आ्ाश्रयसे ज्ञानकी पर्यायका सर्जेन होता है, चारित्रगुणके आश्रयसे 
चारित्रकी पर्यायका सर्जन होता है । अखड भात्माके प्राश्रयस्ते समस्त 
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गुणोंदी निर्मस्तपर्यायकी रचमा एक साथ होती जासी है। इसके प्रति» 
रिक्त मंदकपायसे प्र्याव्‌ प्रत-मक्ति प्रादिके घुभपरिणामप्ते सम्पक 
अद्धा भादि पर्यायोंकी रचना महीं होती । 


जात्मा बीर्यश्नक्तिसे ध्दय स्‍्वतवृरूपसे झपते स्मरूपकी श्चता 
करता है, स्वस्पकी रचना करनेके सिये किसो विकल्पका या दविवख्म 
भ्वमिके उपदेशका थआप्मय उसके नहीं है। परके कारण पर्याय विक- 
सित हो ऐसा आत्माका स्वभाव ही महीं है। भ्रपमी पर्यायके गिकासके 
क्षिये बिसते परका प्राप्रय माता है बह मिस्माहष्टि है और उपकी 
बह पराश्रयको भान्यता हो संसारका सूल कारण है। प्िकासप्कक्तिके 
प्राश्यपूवक प्रत्येक समगकी पर्याप उस-ठस कालके स्वत तरबीये 
सामभ्यंसे परिणमित हो रही है उसे किसी परको तो अपेक्षा नहीं हैं 
डिम्तु अपसी पूर्व पर्याय धककी प्रपेक्षा हीं है। प्रहो ! निरपेस 
स्वतंजवीर्म प्रतिसमम आह्मा्मे उछस् रहा है। मदि प्रपती ऐसो 
धाक्तिको पह्चिचरासे दो अपमो पर्मायको रचनाके लिमगे पराक्यकरी बुढ्ि 
छूट बाये भौर स्वद्रभ्यके प्राभ्यसे निर्मेल-मिमस्त पर्मायकरी रधना 
हो---उसका भाम धर्म क्रौर मोक्षमार्ग है। 

प्रात्मा परका मु कर्त्ता है यह बात तो इससमय यहाँ नहीं 
है, थौर परका नहीं करता यह बात भी यहाँ तहीं है बयोंकि भात्म 
स्ममाधोरमुद्त हुपा वहां परसस्मुख सक्ष ही नहीं है। स्वभागहएिमें थात्मा 
रागको करे, यह बात भी नहीं है किस्तु प्रात्मा रागको दूर करे, यह 
बात भी महीं है क्योंकि स्पभावहह्टिते देसनेपर आत्मामें राग है ही 
महीं इसप्तिये उसे दर करमा भी कहाँ रहा ? ऐसी स्वमाग्ष्टि करमा 
हो बीठरामताका सूम है। यहाँ मात्र स्वमागहष्टिफे विपयका बरणोंन है। 
रागकी रचता करे ऐसा ठो पात्माका स्वभाव हहीं है, बोर उस 
रागको दूर करने पर भी लक्ष नहीं है, मात्र स्वक्प्में ही सक्ष है 
स्वरूपके सक्ष ( ध्रांथय )पे बीतरागी पर्यायक्री रचमा हो भाती है। 
पस्तुस्वभावकी दृष्टि मिर्मश्ल पर्यायकी रघता कहे ऐसा आत्माका 
सामर्ष्प है। भात्मा ही उसे कहा है जिसके सामप्यंसे स्वस्यकी 
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उत्पत्ति हो, जिससे विकारकी उत्पत्ति हो उसे आत्मा नहीं कहते । 
(-उसे आख्रव कहते हैं )। यदि आत्मस्वरूप स्वयं रागकी उत्पत्ति 
करे तब तो राग कभी दूर ही न हो सके ! श्रौर यदि उसमे परकी 
रचनाका सामथ्ये हो तो वह परसे कभी पृथक्‌ न हो सके । जो जिसकी 
रचना-उत्पत्ति करे वह उससे पृथक नही रह सकता । आत्मा रागको 
उत्पन्न करनेवाला नहीं है इसलिये उसका दूर करनेवाला भी नही 
है । यदि आत्मा स्वभावसे रागको दूर करनेवाला हो तो सदेव रागको 
ही दूर करता रहे भर्थात्‌ सदेव रागपर ही लक्ष बना रहे, राग रहित 
स्वरूपोन्मुख॒ न हो सके । “मैं रागको करू---ऐसी जिसकी बुद्धि है 
उसका लक्ष राग पर है, किन्तु आत्मस्वभाव उसका लक्ष नही है। 
पहाँ तो संत. छुद्ध भात्मस्वरूपको बतलाना है, उस स्वरूपकी दृष्टिमे 
तो एक सहज छुद्ध आत्माकी ही अ्रस्ति है, इसके श्रतिरिक्त उसमे अन्य 
किसी भावका स्वीकार नहीं है। अहो ! आत्मा मात्र भगवान्‌ है, 
स्वय ही चेतन्य परमेश्वर है, जीवत्व, ज्ञान, सुख, अस्तित्व, प्रमनु॒त्व 
ध्रादि अनत शक्तियोके अभेद पिण्डकी दृष्टिसे, श्रद्धा, ज्ञान, आनद श्रादि 
श्रनंतगुणोको स्व-स्वरूपमे परिणमित करके स्वरूपकी रचना करनेका 
ही उसका सामथ्य है । 
प्रशन-क्या आरभसे है ऐसा आत्मा समझना चाहिये, अथवा 
पहले अन्य कुछ करना चाहिये ? 
उत्तर-यदि घमम करना हो-आश्रात्माका कल्याण करना हो 
तो सर्च प्रथम ऐसे आत्माको समझना चाहिये, क्योकि घर्मं अपने 
आत्मामेंसे ही प्रगट होता है, कही बाह्यसे धर्म नहीं भात्ा। धर्म 
करनेके लिये सबसे पहली रीति यही है, श्रन्य कोई रीति नही है । 
आत्मा देहसे--इन्द्रियोसे पार, तथा पुण्य-पापके अभावरूप अनतशक्तिका 
पिण्ड, ज्ञायकर्मूति है, उस आत्माके स्वरूपको सच्ची प्रतीति करता ही 
धर्मका प्रारम्भिक उपाय है | 
श्रात्मके भ्रनतस्वभाव सामथ्येंका अस्वीकार करे, उसे जान- 
कर उसका स्वीकार न करे तो वह सामथ्यें कहाँसे प्रगट होगा ? 
श्र 


[६] बोर्येशक्ति (घ्ण) मास्मप्रसिद्धि 


गुणोकी निर्मल्पर्यायकी रचना एक साथ होती जाती है। इसके भतिए 
रिक्त मदकपायसे प्रर्बात्‌ प्रत-मक्ति प्रादिके झुमपरिणामसे सम्पर्त 
श्रद्धा भादि पर्यायोंकी रचना नहीं होती । 


जात्मा वोर्यदाक्तिसे स्वर्य स्वतजरूपसे भ्रपने स्वरूपकी रचना 
करता है, स्वरूपको रचना करमेके लिये किसो विकल्पका या दिव्य 
श्वतिके उपदेक्षका आश्रम उसके महीं है। परके कारण पर्याय बिरु- 
सित हो ऐसा भाष्माका स्वमाव ही नहीं है। प्रपमी पर्यायके विकासके 
लिये जिसते परका प्राश्रय माना है वह मिध्यादष्टि है जौर उसको 
बहू पराश्षयकी मान्यता हो धंसारका मूस कारण है। भिकासशक्तिके 
प्राश्रमपूर्मक प्रस्येक्त समयकी पर्याय उस उस कासके स्वतंतवीर्य 
पामर्ष्यसे परिणमित हो रही है उसे किसी परको दो अपेक्षा नहीं है 
किन्तु अपनी पूर्व पर्याय तककों प्रपेक्ना महीं है! प्रहो ! निरपेश 
स्वतत्रभीयें प्रतिसमम ग्ात्मामें छछस रहा है। मरद्दि प्रपनी ऐँसों 
दाक्तिको पहिचाने तो अपनी पर्यायकों रचनाके लिये पराभयको डुठि 
छूट भागे भौर स्वड़ब्पके प्राभयसते निर्मेल-मिर्मंस पर्मायकी रचगा 
हो---उसका नाम धर्म भौर मोक्मार्ग है। 

प्रात्मा परका कुछ कर्ता है यह बात तो इससमय यहाँ नहीं 
है भोर परका महीं करता यह बात भी यहाँ नहीं है. क्योंकि भाए्म 
स्वमावोम्मुस हुप्ता वहां परसम्मु्त प्कक्ष ही महीं है। स्वमावहषटिमें भातमा 
रापको करे यह बाठ भी नहीं है किस्तु भात्मा रागको दूर करे, मह 
बात भी महीं है क्योकि स्वभावरष्टिसे देखतेपर आत्मामें राग है ही 
महीं इससिये उसे वूर करना भी कहाँ रहा ? ऐसी स्वमावदृष्टि करमा 
ही वीवरागताका मूल है। यहाँ मात्र स्‍्वसावहष्टिके विपयका बर्णत है। 
रागकी रचना करे ऐसा तो प्रात्माका स्वमाव नहीं है, भोर उत्त 
शागको हर करमे पर भी सक्ष नहीं है, मात्र स्वरुपमें हो पक्ष है 
स्वसूपके लट्ष ( प्राश्य )से बीतरागो पर्यायक्री रचता हो जाती है। 
पस्तुस्मभावती वृष्टिपति निर्मल पर्यायकी रचना करे ऐसा आटमाका 
धामर्ष्य है। झात्मा ही उसे कहा है जिसके सामस्येसे स्वरूपकी 
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पर्याप्तिकी रचना करे वह आात्माके वीयंका कार्य नहीं है । भात्मा तो 
नित्य चैतन्यस्वभावी है, उसमे रागको रचनेकी योग्यता नही है । 
पचमहान्नतका विकल्प वह धुभराग है, आखवतत्त्व है, उसे विषकुभ 
कहा है, क्योकि उसमे आत्मस्वभावकों रचनेकी योग्यता ही नही है । 
सुवर्णसे सोनेके बरतन बनते हैं, उसीप्रकार आत्माके वीर्य ग्र॒णकी 
सेभाल करते ही--वीर्यवान श्रनतगरुणसपन्न प्रात्माके ऊपर दृष्टि देनेसे 
साथमे अनत गुणोंके निर्मल पर्यायोकी उत्पत्ति हो वह वीर्णका कार्य 
है| पुण्य, पाप, मिथ्यात््वकी रचना करे वह वीर्यका विपरीत कार्य है, 
उसे आत्माका वीर्य नही कहते । अ्ज्ञान भावसे रागादिकी रचना करे 
उसे भ्रात्माका वीर्य नही कहा जाता | अहो | भगवान । तुमे श्रुता- 
मृतके घृतसे भरपूर मिष्टान्न परोसा जा रहा है | 


भगवान श्रात्माका स्वभाव नित्य ज्ञानामृतका भोजन करनेका 
है, ऐसे निजस्वरूपकी आराधना क रनेसे मैं अनतवलका प्रकाश करनेवाला 
अपार वीर्यका घारक अनत ग्रुणोका पिण्ड प्रात्मा हैं--ऐसी दृष्टि पृर्वंक 
निविकारी आत्मकार्य करे वह आत्माके वीर्यका कार्य है। श्रांखोकी 
पलके ऊपर-नीचे हो उसमे आत्माके वीर्यका कार्य है या नही ?-नही, 
जडके कार्य स्वतंत्र॒रूपसे पुदूुलद्रव्य ही करता है, व्यवहारनयसे ऐसा 
कहा जाता है कि श्रात्माने किया किन्तु आत्मा परका कार्य नही कर 
सकता | यह पुरुष बहुत बलवान है, एक मुक़ा मारे तो ऐसा हो जाय 
एक बात कह दे तो ऐसा हो जाय, अरे-यह तो स्थूल 
व्यवहार-कथन है । 

प्रदन:--दूसरा कोई निरमित्त तो हो सकता है न ? 


उत्तरः--निमित्तका अर्थ इतना ही है कि जहाँ यह हो वहाँ 
वह होता है, अर्थात्‌ उपादानका निमित्तने कुछ भी कार्य नहीं किया है, 
क्योकि दोनो भिन्न हैं। स्वर्य कार्यरूप परिणमित हो उसे उपादान 
कहते हैं । उपादानते काये. किया उस समय भिन्न वस्तुरूप सामने 
कौन था वह बतानेके लिये निमित्तकी मुख्यतासे कथन श्राता है किन्तु 


[६] वीर्यशक्ति (६०) अप्मप्रसिद्धि 


बहाँ धत्ता विद्यमान है उसमें प्रायेगी या गाहसे ? परमाध्मपनेटी 
उत्ता अपनेमें भरी है. उसका स्वीकार करके उसके सम्मुख हुए बिता 
परमाध्मदक्षा विकसित नहीं होदो । जगतके धमस्त पदाध भ्रपने ब्रपी 
स्वकासानुसार परिव्धित हो रहा है उप्त-ठत्त समयक्े भपते स्वमापते 
ही प्रत्येक पदार्थ परिणशमित हो रहा है, उसमें इश्द भी कया करेंगे 
भर तीर्चकर भी ? यदि ऐसी वस्तुस्थितिकों समझे तो कहीं मी 
परका मिष्या प्रहकार भ रहे इसलिये परस्ते मौद गिकारतसे उदासीग 
होकर शायक स्वरूपका उत्साह जागृत हुए बिना न रहे। पक्‍ही ! 
ऋ्रममद पर्याम्में अस्तुएँ परिणमित हो रही हैं--इस तिर्णयर्मे तो परम 
सौतरागहा है, भ्रकेशे श्ञायक मावका ही मघन होता है! हस डार्य 
ओर बीतरागताके पुरुषार्थकी प्रशानीकों गभ भी नहीं है इससिमे वह 
उसे एकाम्त नियसबाद कहता है । 


साधकडो अमी प्रवस्‍्त्यामें कुछ निर्मंसता है परस्तु परिपूर्ण 
स्वमावसामध्यंकी स्मीकृतिमें भ्वस्थाकी मिब्ंसताका प्रपवा विकारका 
भिपेष है। स्वमागक सामस्यर्मे कसी निर्बेलता ? हबमाका सामर्स्न 
कहना भौर उसमें निर्वेलता कहता वह तो मेरे मु हमें जिल्ला गहीं 
है --ऐसा कहनेके समान हुआ ) यहाँ तो प्रखंड स्वमावकी ह्िमे 
पंधम श्रद्धा और फिर चारिप्रका विकास होता है--ऐसे सेदकी भी 
म्रुक्यता महीं है। प्रपते स्वृरूपकी प्राप्ति करे ऐसी वौर्यशक्ति आश्मार्पे 
तिकाप्त है प्रौर ऐसी प्रम॑तशक्ियांपते अमेद प्राष्मा है. उस भार्माके 
आयशयप्ते शातमात्र माबका परिणमम होनेते घरनत धरक्तिमाँ एक साथ 
मिर्मसरूपस्ते विकसित हो जातो हैँ।--ऐसा भ्रात्माका प्रनेकाम्त 
सपभाव है । 

प्राश्मसामर्ध्म बल जो मात्मस्वरूपमें निर्मेश्ठ थठा ज्ञात, 
प्रागद भादि स्वसामर्थ्मको रचना करे उसे वीर्य धक्ति कहते हैं। भात्मा 
क्वरीर पुण्य-पाप रहित है उसमें मीयें गुण कया काम करवा है? 
अतीद्रिय शातमम्स्वरूपको रचना करता है प्रथाव छत्तमें दिर्मश 
मड़ा काम सुश्की रचना करता है, परस्तु ध्ारीरकी क्रिया, छह 
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पर्याप्तिकी रचना करे वह आत्माके वीयंका कार्य नही है । भात्मा तो 
तित्य चैतन्यस्वभावी है, उसमे रागको रचनेकी योग्यता नही है । 
पंचमहाब्रतका विकल्प वह घुभराग है, शआ्ास्रवतत्त्व है, उसे विषकु भ 
कहा है, क्योकि उसमे आत्मस्वभावकों रचनेकी योग्यता ही नही है। 
सुवर्णसे सोनेके बरतन बनते हैं, उसीप्रकार आत्माके वीर्य ग्रणकी 
सेंभाल करते ही--वीर्यवान श्रनतग्रुणसपन्न श्रात्माके ऊपर दृष्टि देनेसे 
साथमे अनत शुखोंके निर्मल पर्यायोकी उत्पत्ति हो वह वीर्णका कार्य 
है । पुण्य, पाप, मिथ्यात््वकी रचना करे वह वी्का विपरीत कार्य है, 
उसे आत्माका वीर्य नही कहते । अ्ज्ञान भावस्ते रागादिकी रचना करे 
उसे आत्माका वीर्य नही कहा जाता । बही ! भगवान | तुझे श्रुता- 
मृतके घृतसे भरपूर मिष्टान्न परोसा जा रहा है । 


भगवान श्रात्माका स्वभाव नित्य ज्ञानामृतका भोजन करनेका 
है, ऐसे निजस्वरूपकी आराधना करनेसे मैं अनतबलका प्रकाश करनेवाला 
अपार वीयैका घारक अनत गुणोका पिण्ड श्रात्मा है--ऐसी दृष्टि पूर्वक 
निविकारी आत्मकार्य करे वह श्रात्माके वीर्यका कार्य है । श्राँखोंकी 
पलकें ऊपर-तनीचे हों उसमें आत्माके वीर्यका कार्य है या नही ?-नही, 
जडके कार्य स्वतंत्ररूपसे पुदूलद्रव्य ही करता है, व्यवहारनयसे ऐसा 
कहा जाता है कि श्रात्माने किया किन्तु आत्मा परका कार्य नही कर 
सकता । यह पुरुष बहुत बलवान है, एक मुक़ा मारे तो ऐसा हो जाय 
एक बात कह दे तो ऐसा हो जाय, अरे-यह तो स्थूल 
व्यवहार-कथन है । 

प्रथत:--दूसरा कोई निमित्त तो हो सकता है न ? 


उत्तरः--निर्मित्तका अर्थ इतना ही है कि जहाँ यह हो वहाँ 
वह होता है, अर्थात्‌ उपादानका निमित्तने कुछ भी कार्य नही किया है, 
क्योकि दोनो भिन्न हैं। स्वर्य कार्यरूप परिणमित हो उसे उपादान 
कहते हैं । उपादानने कार्य किया उस समय भिन्न वस्तुरूप सामने 
कौन था वह बतानेके लिये निमित्तको मुख्यतासे कथन श्राता है किन्तु 


( ६ ] दीबेशर्ति (४२) अस्‍्मपर्िद्रि 


मिमित्तसे परमें कार्म हुमा, मिमित्तते कुछ प्रभाव, मंदव, प्रेरणा की ठो 
हुस रैका कार्म हुमा पह बा त्रिकास मिस्‍्या ही है । 


अह्ो | प्रब्पहछ्िका वर्णन । 


प्रहो! मैं अठस्यधक्तिका पिष्ड डब्य है, उसमें हष्टि देनेसे 
भ्ंतत्य-रस्नाकरके महात्म्यकां लो ज्वार आया वह सबकी स्वंजता 
सबमें देसता है लेकित जबठक संमरोगी इष्टि है तबदक ठूने स्वसंका 
मी स्‍्वतंत्र-यूर्णरूपमें अथसोकम नहीं किया । 


प्रधम --आाह्य कार्योंके साथ जीबकी इकछाका सम्बत्प हैं या 
महीं ? 

उत्तरः--नहीं $च्छा शातका कार्म गहीं है चलो रागकी 
रचना करे उसे बत्माका वीर्य महीं कहा जाता । 


प्रात्मा शान करे अथवा सज्ञातमाषसे राग करे सेकिस बहू 
परका कर्ता नहीं हो छकठा । कित्तो थीव घनादिपरवस्तुका संग्रह पा 
श्पाग कर सकते नहीं ्यवहार रह्नत्मरा विकल्प उठे ठसे आरात्मास्म 
कभी मी कारण हीं है! कुभाधुमरागफे कारणमें पर्माय इषिते 
पर्माम कारण है किल्यु बह योग्यता दब्यस्वमावर्मे नहीं है। भहों ! 
तेरा सित्प चैतम्य श्ञातास्वमाव है. विकस्पको छोड़ना या प्रहए करमा 
बह तेरा कार्ग सह्ठी है। प्रदर एकता होते ही श्ासरा वीर्य दर्शंत सुझ्ष 
प्रादि पर्नत प्रणंका बीर्य एकसाथ उछप्तता है वह धबमें जीर्यप्न 
बदाएा है बह अनस्तगुणोंका भाषार धात्मा है, उध पर हष्टि पेनेसे 
धर्म होता है। पह बात जैद मतके भस्तावा भौर कहाँ हो सकती है 


स्वकपको शबलशोकम करनेते पर श्लेय शात हो बाते हैं! 
विर्ममता-दरिश्ता हो मौर उस समय कहीं लोदनेसे घुदणंका 
अष्डार भिल्त बाय तो किठमभा हे उत्साह हो थाता है हिम्तु बह तो 
भूल है, स्वप्त समास है। मैं सबको छासतेबाला असंग ऋडशिरारी 
्र्गतमुणोका भाम हैं पराश्रमकी हष्टि छोड़कर मिश्यय इश्टिसे स्िजको 
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अवलोकन करते ही मैं श्रनंत ग्रुणोका घारक ज्ञायक वीर हूँ उसकी 
महिमाका परम आनंद उछलता है श्रोर उसके साथ ही अनंतग्रुणोका 
आनद भी अनुभवमे उछलता है । 


श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव धर्म धुरन्धर थे, निर्मेल दर्शन-शान- 
घारित्रमे कूलते थे, उनको भी व्यवहार-रत्तत्रयका विकल्‍प भांता 
अवदय था, किन्तु उसे श्राश्नय करने योग्य नही मानते थे । तथा उसमे 
वीर्य रुक जाय तो उसको आत्माके वीर्यका कार्य ने कहकर श्राखव 
तत््वमे शरर पुदूल द्वव्यमें सम्मिलित कर देते थे । प्रौदयिकभावकी 
रचना करे वह प्ात्मतत्त्व नही है। तत्त्वाथं सूत्रमे ज्ञानप्रधान कथनसे 
औदयिकभावको स्वतत्त्व कहा है, किन्तु यहाँ द्रव्यद्ृष्टिकी अपेक्षा ज्ञाता- 
स्वभावसे भिन्न कहकर विरुद्धतत्त्वमें ( श्रजीवमे ) उसका समावेश कर 
दिया है | चैतन्यस्वभावकी सँभाल करनेसे वह रागादिका रचपिता 
भासित नही होता । चारित्रके दोषसे रागकी रचना होती है किन्तु वह 
श्रात्माका स्वभाव नही है, इसप्रकार रागसे मेद करके अमेद स्वरूपका 
ही आदर कराया है | क्रमबद्ध पर्यायके निर्णेयमे अकर्त्तापनेका प्रुरुषार्थ 
है। में ज्ञाता तत्त्व हूँ, स्वभावकी दृष्टि हुई वह स्वभावका ही कार्य 
करती है--श्रात्माको जागृत करती है, आत्मामे वीर्य नामका गुण है 
तथा पुरुषार्थ उसकी पर्याय है । क्रमबद्धपर्यायके निरणंयमे अ्रकत्तपिनेका, 
स्वभाव सन्पुख ज्ञातापनेका पुरुषार्थ है, उसमे समस्त विभावकी उपेक्षा 
है । मैं क्रमबद्धपर्यायको जानतेवाला हूँ, शान स्वभाचके ऊपर दृष्टि पडो 
वह स्वाभाविक कार्य करती है ओर आत्माको प्रसिद्ध करती है । 


मतियतिका निम्धय करनेवाला जाग्रत हुआ वह स्वसन्मुख 
ज्ञातापनेके पुरुषार्थमे लगा हुआ ही रहता है । द्रव्यमुण और उसकी 
प्रत्येक समयकी पर्याय तीनो स्वसे सत्॒‌ हैं श्रीर परसे श्रसत्‌ हैं । द्रग्य- 
गुरा-पर्याय तीनो भ्रकृत्रिम हैं-- परके ढवारा किये हुए नही हैं तथा परके 
अकर्त्ता हैं, इसप्रकार नियत-सल्वभावी घरंको जाना, उसको अक्रम 
अर्नतगुुणोका पिंड एकरूप ज्ञायकमाव सो मैं हैँ, उसमें दृष्टि देते हुए 
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सिमिसे परमें कार्म हुआ, सिमितने झुछ प्रभाव मदद, प्रेरणा की तो 
पूस्त रेका कार्स हुमा यह बात जिकाप्त मिम्या ही है । 


महो | द्रस्पदष्टिका वण॒म ! 


प्रहो ! मैं चैेतस्मप्रक्तिका पिष्ड द्रष्य हैं. उसमें हृष्टि दैनेसे 
श्रैतम्म-रह्नाकरके महात्म्यका जो ज्यार आमा बह तबकी स्वतंत्रता 
सबमें देशठा है, लेकिन जबतर सयोगी दृष्टि है सबतक एूने स्वसंकी 
भी स्वत॑त्र-पूररूपमें अबसोकन नहीं किया । 


प्रष्म --शाहय कार्मो|के साप जोबकी इण्छाका सम्बन्ध है गा 
नहीं ? 
उच्चरः--तहीं इस्मा श्लातका कार्म महीं है लो शागकी 
रचना करे उसे मात्माका बीर्म नहीं कहा भ्राता । 


प्रात्मा झ्ञाम करे ध्घ्गा जज्ञाममावसे राग करे सेकिस मह 
परका कर्ता महीं हो सकता । किसी जीब मतादिपरनस्तुका संप्रद्ध भा 
त्याग कर सकते महीं ब्यवहार रध्सज्रयका विकस्प छठे उसे आत्मामस्य 
कभी भी कारण तहीं है। घुमाप्लुमरामके कारणतमें पर्याय हृष्टिते 
पर्याय कारण है किम्तु बह योग्यता दृस्यस्वमावर्मे महीँ है। प्रहो | 
तैरा नित्म बेतरय ज्ञातास्वमाव है. मिकस्पको छोड़ना या ग्रहण करनी 
यह तेय कार्म महीं है । पंवर एकता होते ही शानका बीर्स इंत सुश 
भ्रादि प्रतंह ग्रुणोदा बीस एकसाथ उच्चलता है बह सबमें पीर्यत्व 
बताता है बह अमस्तगुणोका भाषार पभात्मा है, उस पर हष्टि देनेते 
धर्म होता है। यह बात पैम मतके प्रसावा प्रौर कहाँ हो धकती है? 


स्वरूपको अवलोकत करनेसे पर जय ज्ञात हो जाते हैं! 
निर्धनता-दरिदता हो और उस समय कहीं सोदनेसे सुबर्णका 
भण्डार मिन्त जाय तो किठमा हर्प-उत्साह हो जाता है. डिन्दु यह तो 
घूस है स्वप्न समान है। मैं सबको जामतेबासा जसंग अभिकारी 
प्रन॑तगुणोंका घाम हैं" पराथमकी हृष्डि फ्लोड़कर सिब्यय हृष्टिसे मिजकों 
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आत्माकी प्रश्ुताका अदूश्वुत वर्णन करनेमें आचाये- 
देव कहते हैं कि अहो जीवों ! तुम्हारी प्रश्ुताकी प्रतीति तो 
करो ! प्रशुताकी पहिचान करते ही तुम्हारे आत्मामें सम्य- : 
ग्द्शनरूपी सुप्रभात उदय होगा. . .प्रशुता दिखा करके संत- 
मुनिराज नूतन सालका 'स्वभाव-अभिनन्दन' देते हैं । 


; 


आत्माकी प्रभुताका अद्भुत वर्णन 


श्रात्मा अनतधमेस्वरूप है, 'ज्ञानमात्रर कहकर उसकी 
पहिचान कराई है इसलिये एकान्त नही हो जाता, क्योकि ज्ञानमात्र 
भाव परिणमित होनेसे उसके साथ अनतधर्मोका परिणमन साथ ही 
उछलता है, इसलिये ज्ञानमात्र भावको अ्रनेकान्तपना है । यहाँ 
ज्ञानमात्र भावके साथ विद्यमान धर्मोका वर्णान चलता है। 


आत्मामें 'प्रभुत्व” नामकी एक शक्ति है, इसलिये श्रखण्डित 
प्रतापवाली स्वतत्रतासे श्रात्मा सदेव शोभायमान है। जिसका प्रताप 
अखण्डित है भर्थात्‌ जिसे कोई खण्डित नही कर सकता---ऐसे स्वातच्य- 
से ( स्वाधीनतासे ) शोभायमानपना जिसका लक्षण है ऐसी प्रभुत्व- 
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प्रच॑डबीर्स उद्धसित होता है भौर बह कैबसशानका साधक चतम्यप्रमुकी 
ज्ञानानस्दमय दर्रगोंको उच्चालता हुप्मा परके भौर रागके कार्योंका कर्ता 
नहीं होता । ज्ञान और आनंदकी रचना करनेवात्ता है उसमें प्रमेद दृष्टि 
द्वारा सावधाम हुआ बहाँ अनंत ज्ञान, दर्शन, सुख वीगेका पुष्पार्ष 
एक हो साथ है, ओर बह लीन केवलश्ानके सिकट झ्ाकर प्रत्पकासमें 
क्ेबलशानी परमात्मा हो षाता है । 


प्रत्येक समममें ( १) स्वमाब (२) प्रृष्वापें (३) 
कास ( ४) मियति ( ५ ) कर्म-ये पाँचों समवाय एक ही साथ होते 
हैं। पराभयकी श्रद्ाकों छोडरूर मेदको मौण करके मैं भिकाश पूछ 
जाय स्वाभीम बस्तु हैं ठसमें हष्टि देकर प्रप्रतिहृतत भारासे बागृत हुआा 
मैं केबसक्ानस्वमायी हैँ -ऐसे निम्भयपुर्वक जागृत हुआ वह सम्यप्हष्टि 
है, बहू भातता है कि बाहमें धारी दुतियाँ प्रतिकृत हो तो भी मेरे 
ह्ातास्वभावमें किभित्‌ खड नहीं पड़ता, निरंतर प्रसंड शाम-शांतिमय 
प्रंठरंग श्वानधारामें मंग्र महीं पड़ता | इसप्रकार स्वरूप सामर्ध्मकी 
रचमामें सावधान हुप्ता वह निर्रदर निर्भय है, प्रसक्ष है । 


प्रनत पीर्ये दशा अनंत शुणोकि सामस्यकी रघ्रमाकों धारण 
करनेवाले भात्मामें स्ानस्दका स्रौत प्रभाहित करनेबासे, पात्माका बरभव 
बतानेषासे प्ात्मनै मवणासी सत्पुरर्षोद्दी जय हो । 


[ मद्दां छठबीं दीय॑द्रक्तिका बरस पूर्ण हुमा । ] 
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आत्माकी प्रश्युताका अदूशुत वणन करनेमें आचाये- 
देव कहते हैं कि अहो जीवों ! तुम्हारी प्रश्ुताकी प्रतीति तो 
करो | प्रशुताकी पहिचान करते ही तुम्हारे आत्मामें सम्य- 
ग्दशनरूपी सुप्रभात उदय होगा. . .प्रशुता दिखा करके संत- 
मुनिराज नूतन सालका 'स्वभाव-अभिनन्दन' देते हैं । 





आत्माकी प्रभुताका अद्भुत वर्णन 


श्रात्मा अ्रनतघमंस्वरूप है, 'ज्ञानमात्र कहकर उसकी 
पहिचान कराई है इसलिये एकानन्‍्त नही हो जाता, क्योकि ज्ञानमात्र 
भाव परिणमित होनेसे उसके साथ अनतधर्मोक्रा परिणमन साथ ही 
उछलता है, इसलिये ज्ञानमात्र भावको श्ननेकान्तपना है । यहाँ 
ज्ञानमात्र भावके साथ विद्यमान धर्मोका वर्णात चलता है। 


आात्मामें 'प्रभुत्व' नामकी एक शक्ति है, इसलिये श्रखण्डित 
प्रतापवाली स्वतत्नतासे श्रात्मा सदेव शोमायमान है । जिसका प्रताप 
अखण्डित है भर्थात्‌ जिसे कोई खण्डित नही कर सकता--ऐसे स्वातत्य- 
से ( स्वाघीनतासे ) शोभायमानपत्ता जिसका लक्षण है ऐसी प्रभुत्व- 


ला ्िलजान-अ 
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क्षक्ति प्राध्मामें जिकास है। जिसप्रकार प्रात्मामें शान, दर्णत, सु, 
धोये, जोन दृष्यादि धक्तियाँ हैं उसीप्रकार यह प्रमुटर्क्ति मी है ! 
मात्माक्े द्ृश्य-गुण-पर्माय तीनोमिं प्रद्रवा विद्यमान है । प्रास्मामें की 
भी पामरता नहीं है किस्तु प्रभुता है, हब्प्मे प्रमुत्य है, शावावि घतत 

पुणोमें प्रसुश्य है और पर्मायमें भी प्रमुट॒य है। द्ृश्य-युण कौर पर्योय 
तीनोंकी स्वत॑त्रताये भात्मा घोमायमान है! मात्माके दस्यकी, गुणकी 
मोर पर्मामको प्रमुताके प्रतापको कूष्टित करनेगें कोई समर्भे नहीं है। 
किसी सिमिलादि पर वस्तुसे या पुण्यसे प्रात्मा श्लोभित तहीं है परस्यु 
अपनी प्रखष्ड प्रमुतासे ही धात्मा शोमायमास है। जिठे प्रमु हैए हैँ 
दे सब अपने बात्माकी प्रमुताको जाम-बानकर ही हुए हैं. शस्॒ता की 
बाहयसे नहीं भागी है। पामरहामेसे प्रमुठा महीं श्गठी, परभ्तु बात्म 

स्वभाव विकास अमुताका पिष्ड है उसीमेंसे प्रमुता भाती है, इसलिंगे 
प्रषम प्पती प्रमुवाका विश्वास करो [ 


इस बार ( बीर सं० २४७५ के ) सुप्रभाव-मंग्तमें इस 
प्रमुत्वच्नक्तिका वरोंन धाया पा । नूतत बचेके प्रारम्ममें शोग शरीर, 
मकास भाविकी बाह्य शोमा करते हैं" परम्तु यहाँ तो अन्तर 
माध्माकी घोमाको बात है। यूह झादिको शोमामें धात्माछी ध्लोभा 


महीं है परम्तु अपनी प्रमुस्गशक्तिसे ही भात्माकी म्लष्फ प्लोभा हैः 
प्रात्माका प्रताप प्रसच्ड है । 


अेतस्मममवाम पखर्ड प्रतापसे स्वतनकूपसे प्लोमायमात है 
अगतके कीई तिममित्त या प्रतिकूस संयोग उसको क्षोमाकों हाति महींँ 
पहुँचा सकते भौर कोई प्रमुकृस सयोग उसकी शोमार्में सहायक महीँ 
हैं. वह स्वयं अपने अलब्दित प्रतापसे धोमायमा् है, ऐसी प्रमुता 
झात्मामें जिकाप है | द्रष्यमें प्रुछा है श॒रणमें प्रमुता है सौर पर्यामम 
भी प्रमुता हैं। द्रस्प-गुणकी प्रमुताके स्थीकारसे वर्यायर्मे भी प्रश्रुता 
प्रगट होमई है । 


दम्पहृरश्सि देखते पर धास्मादों प्रभुदामें कभी बिकार हुमा 


आत्मप्रसिद्धि : (६७ ) : [७] प्रभुत्वशक्ति 


ही नही । पर्यायमे एक-एक समयका विकार करते-करते अभीतकका 
चाहे जितना काल व्यतीत हुआ और चाहे जितनी मलिनता हुई, 
परन्तु द्वग्यकी प्रभ्रुवाको तोडनेमे वे कोई समर्थ नही हैं। द्वव्यकी 
प्रभुता तो श्रखण्डरूपसे ज्यो की त्यो शोभायमान है, उसमे श्रंशमात्र 
खण्ड नहीं पड़ा है, ओर ग्रुणकी प्रभुता भी ज्यों की त्यो श्रखण्डित 
है, तथा प्रत्येक समयकी पर्याय भी परकी भपेक्षारहित, स्वाश्रयसे 
स्वत्तत्ररूपसे शोभायमान है। इन द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनोकी प्रश्ुता 
जयवत प्रवतंमान है। प्रभ्ुत्वशक्ति आत्माके द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनोमें 
व्याप्त हो रही है, इसलिये आत्मा स्वय प्रभु है । 

“हे प्रभ्नु | श्रापकी प्रभ्ुताका केसे वर्णोत करू ”-..इस- 
प्रकार दूसरोको अपना प्रभु कहना वह विनयसे व्यवहारका कथन है; 
वास्तवमे इस आत्माका प्रभु अन्य कोई नही है, स्वयं ही अपनी 
प्रभुत्वशक्तिका स्वामी है; स्वत्तत्रताके अखण्ड प्रतापसे स्वयं शोभाय- 
मान है इसलिये स्वय ही ग्रपना प्रभु है। भात्माकी प्रभुताका प्रताप 
ऐसा अ्रखण्डित है कि भ्रनत अनुकूल या प्रतिकूल परिषह आयें तथापि 
उसका प्रताप खण्डित नही होता । भरे ! क्षणिक पुण्य-पापकी वृत्ति- 
से भी उसकी प्रभृताका प्रताप खण्डित नही होता, क्योकि आत्माकी 
प्रभृत्वशक्ति तो द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोमे व्यापक है श्रौर त्रिकाल है, 
विकार कही द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोमें व्याप्त नही होता और न बह 
त्रिकाल है, इसलिये उस क्षणिक विकारके द्वारा भी श्रात्माकी प्रभुता 
खण्डित नहीं होती श्रात्माकी ऐसी प्रभुता है वह द्रग्यहृष्टिका विषय 
है। ऐसी भात्माकी प्रभुता जिसको जम गई है उसे पर्यायमे केवल- 
ज्ञानरूपी प्रभुता अवद्य प्रगटठ होती है । 

घर्मी जानता है कि मेरी प्रभुता झुभमें है, भ्रपनी प्रभुतासे 
ही मेरी शोभा है। मेरी प्रभुताका प्रताप ऐसा अखण्डित है कि तीन- 
लोकमे कोई द्रव्य-ग्रुण-पर्याय मेरे द्वव्य-ग्रुण-पर्यायकी स्वतत्रताकी 
शोभाको लूटनेवाला नही है। मेरा प्रभुत्व अनादि-श्रनत है, मैं अपनी 
अखण्ड स्वतंत्रताके प्रतापसे शोभित हैं, मेरे प्रत्येक ग्रुणमें भी प्रभुत्व 


कक. सा. 


[५] प्रयुष्वशक्ति (४८ ) भारमप्रसिद्धि 


है| शानमें जानमेका ऐसा प्रमुस्य है कि एक समयमें तीनकास-तीत 
शोककों धापर ले शद़ार्मे प्रतीतिका ऐसा प्रभुल्द है कि एक करामें 
परिपुर्ण परमात्माको प्रती्िमें से सकती है दष्येनर्मे देखनेका प्रमुत्व 
है आतस्दर्मे भराक्नादका प्रभुत्व है ।--इसप्रकार अद्धा-शान-आतंदादि 
एुण अपने बलब्ड प्रतापसे शोभागमान हैं । द्रस्प-गुणकी भाँति अस्येक 
समयकी पर्यायर्में भी मेरी प्रमुता है। पर्मायमें जो अल्प राग ्ेष 
होते हैं वे गौण हैं, छतका तरिकासी प्राश्मस्वरूपमें अमाब है । जात्मा 
की प्रभुता कमी अपूर्ण या पराश्ित हुई ही महीं है, बह तो जिकाल 
प्रमाधित है. उसका स्वाघीन प्रताप प्रखण्ड है। विकारमें छो प्रमुत्व 
ही नहीं है बर्योकि बह विकासी द्रब्य गुणामें या समस्त पर्यायो्मे 
ब्याप्त महीं होता | आात्माकी प्रभुता तो भिकाल्ती बरब्य-गुणमें भौर 
समस्त पर्यायोमें स्याप्त होसेवासी है । 
जिन्हें प्रपती भंतष्यप्रभुताका भाग भहीं है ऐसे प्रशानी 
जीव परसंगोगसे अपमा बढ़प्पन सानते हैं और ने संयोग प्राप्त करनेकी 
भाषता करते हैं। ऋत्धि सिद्धि प्राप्त हो भोर शरीर स्वस्थ रहे--ऐसी 
घाह्म पदार्धोकी भावना प्रज्ञानी करते हैं' परस्तु स्वयं अपने स्पमाव 
की ऋति सिद्धि भौर प्रभुतासे परिपूर्ों हैं उसकी पहिचात मौर 
भादमा नहीं करते। जिसमे अपने सुखके स्िये पर बस्तुक्ी आवद्यकंता 
मानी है उसने अपने आत्माकी प्रभुताकों स्वीकार नहीं किया है 
किल्तु पामशठाका स्वीकार किया है इससिग्रे उसके पर्यायर्में प्रमुठा 
प्रगट धहीं होती । महाँ ठो कहते हैं कि त्रिकासों प्रभुताक॑ स्तीकारसे 
पर्याममें जो प्रमुता प्रगट हुई छसके प्रतापको झब्डित करनेके सिगे 
जगतमें कोई क्षेत्र कोई काप्ष ध्रौर कोई संयोग समर्थ महीं है । 
अद्धाकी प्रत्येक समयकी पर्यायमें ऐपती छक्ति है कि बह 

परिपूर्५ हभ्पको प्रतीतियें ले जेवी है | ऋद्ध-कास-आएंदाएि गुर्णोती 
प्रत्येक पर्मायने डदब्पकी प्रसभ्डताको बना रक्षा है। यदि ज्ञानादि 
किसी भी गुणकी एक ही पर्माय निषाप्त दें ठो ग्रुणका मतादि पर्नत 
अखण्डपना महीं रहुठा भोौर गुण मसच्ड म रहनेसे द्रब्प मी प्रशप्ड 


आत्मप्रसिद्धि ; ( ६६) [७] प्रभुत्वशक्ति 


नही रहता; इसलिये प्रत्येक पर्यायमे भी प्रभुत्व है। द्रष्य अनंत ग्रुणोका 
पिण्ड है और गुण अनत पर्यायोका पिण्ड है; इसलिये द्रव्यकी प्रभुता अपने 
समस्त ग्रुणोमे और समस्त पर्यायोमे विस्तृत है, वे सब स्वतत्रतासे शो भा- 
पमान हैं। आत्माकी श्रनंतशक्तियोमेसे यदि एक भी शक्तिको निकाल दें 
तो द्रव्यकी प्रभुता खण्डित हो जाती है, और ज्ञान-दर्श न-अस्तित्वादि 
किसी एक ग्रुणकी एक समयको अवस्थाको निकाल दें तो भी गुण 
अनादि-भ्रनत श्रखण्ड नही रहता परन्तु खण्डित हो जाता है । यहाँ 
प्रत्येक समयकी पर्यायकी भी प्रभुता सिद्ध होती है । 
पर्याय एक समयकी है इसलिये उसे तुच्छ-असत्‌ माने' और 
उसकी स्वतत्न प्रभुताको स्वीकार न करे तो पर्यायकोी प्रभुताके बिना 
द्रव्यकी श्रखण्ड प्रभुता ही सिद्ध नही होगी। जंसे किसी मनुष्यकी 
उम्र १०० वर्ष की हो, उसके १०० वर्षोमेसि यदि एक समयको भी 
तमिकाल दें तो उसका १०० वर्ष का श्रखण्डपता नही रहता, किन्तु 
एक झ्ोर ५० और दूसरी ओर ५० वर्ष मे एक समय कम--ऐसे दो 
खण्ड हो जाते हैं। उसी प्रकार यदि द्रव्यकी एक भी पर्यायक्री सत्ताको 
मिकाल दें तो द्रव्यका प्रताप खण्डित हो जाता है, पर्यायके बिना 
पूर्णा द्रव्य ही सिद्ध नही हो सकता । इसप्रकार द्रव्यकी प्रत्येक पर्यायमे 
भी अखण्ड प्रताप है ।--ऐसी आत्माकी प्रभृत्वशक्ति है । 
श्रात्माकी प्रभुता श्रसंख्य प्रदेशोमे व्याप्त है। जिसप्रकार 
प्रत्येक पर्यायमे प्रभुता है उसीप्रकार प्रत्येक प्रदेशमें भी प्रभुता है। 
प्रदेश-प्रदेशमे प्रभुता भरी है । श्रनादि-प्रनत्त एक प्रदेश दूसरे प्रदेशरूप 
नही होता, वह अन्य अनत जीवोके अनत प्रदेशोसे भिन्न भ्रपना 
स्वाधीन भ्रस्तित्व बना रखता है--ऐसी प्रदेशको प्रभुता है। आत्मामे 
पर्यायकी प्रभुता और प्रदेशकी प्रभुतामे इतना श्रतर है कि एक 
पर्याय तो आ्रात्माके सर्वे क्षेत्रमें--समस्त प्रदेशों व्यापक है, परल्तु 
एक प्रदेद् स्व प्रदेशों व्यापक नहीं है | पर्याय सर्व प्रदेशमें व्यापक 
है परन्तु वह एक समय पर्यंतकी है, और एक प्रदेश सर्व प्रदेशोमे 
व्यापक न होते पर भी वह त्रिकाल है। क्षेत्र भले ही छोटा हो, 


| 


] 


[०] परशनुल्वशक्ति (१०० ) आए्मप्रसिद्धि 


तथापि उसमें भी प्रभुता है. शोर पर्यायका काल भे प्रत्प हो, 
तथापि उसमें भी प्रभुता है। भगवान भारमाका कोई भ्रष्ट प्रभुतासे 
जासी नहीं है। मदि प्रपने प्रात्माको ऐसी अशषप्ड प्रभुताकी बाने तो 
छिी पर वस्तुको प्रमुत्व त दे प्र्भात्‌ पराभय ने करे। परामयको 
छोड़कर प्रपती प्रमुताका प्राश्मम करे उसका साम घम है भोर गद्दी 
मुक्तिका उपाय है। भात्माकी प्रमुवाके स्वीकारमें स्वाभयका स्वीकार 
है भोर स्वाभयके स्वीकारमें मुक्ति है। मदि किन्हीं निमित्त संयोगादि 
परके थाभयसे लाभ माने तो अपनी प्रमुताकी प्रतोति नहीं रहतीः 
और पर्यापमें होसेवाले प्रस्प बिकारको प्रमृध्य दे दे, तो भी अपनी 
प्रमुखाको प्रतीति महीं रहृदी। झात्माकों प्रमुवा विकार और 
संगोगरहित श्रमंतगुणोत्ति प्रशप्ड है। 


शज्मामी कहता है झि द्रब्य गुणमें तो स्वतंत्र प्रमुता है। 
किल्तु पर्याय परके भाअयसे होती है। जिसने पर्यायका होता परके 
बाभ्यसे माता है उसने वास्तव ब्रब्म-गुण्यको स्वाधीम प्रभुताको 
भी महीं घाता है। बहाँ दब्म-गुणकी प्रमुधाको स्वीकार किया बहाँ 
पर्याम भी द्रब्य-गुण॒की प्रोर उस्मुख हो मई और उसमें भी प्रभुता 
हो मई, इसप्रकार दृब्य-पुणकी भोर उझुस हुए बिया हम्य-गुणकी 
प्रभुवाकों भी बास्थबर्में स्वीकार किया महीं कहा जा सकता । पदि 
वास्तवर्मे द्रब्य-गुणकी प्रभुठाका स्वीकार करे तो पर्मायकी वृर्तति 
पराध्रयप्ते छूटकर भस्तमुस हुए बिना म रहे । जिसप्रकार पिकाप्ती 
व्रब्प-युण सत्‌-प्रहेतुक है उम्तोप्रकार एक-एक समयझी पर्याय भी 
सत्‌-प्रहेतुक है। पर्यायक्रा कारण पर बस्तुएँ गहीं हैं। उसीप्रकार 
पधि पर्मायका कारण द्रब्म-एणको कहा जाये तो थे प्रस्य-युण तो 
पमप्तस्त ओडदकि समान हैं हपापि पर्यायर्मे क्यों प्रम्तर पड़ता है ? 
इसलिये प्रत्पेक पर्यायर्मे प्रपवी प्रकारणीम प्रमुदा है । पर्यायकी ऐसी 
निरपेक्षता स्वीकार करतेसे पर्योपका मिर्मेश परिणमन ही होता बाता है 
बर्पोकि मिरपेक्षता स्वीकार करनेवालो पर्याय स्व द्रब्यकोी प्रोर उस्सुस 
है। प्रही ! इस्पका प्रत्येक प्रश स्वतंत्र है, एक अंश भी परामीन महीं 


आत्मप्रसिद्धि ( १०१ ) : [७] प्रभुत्वशक्ति 


है। ऐसी प्रतीति करनेवालेको स्वभावाश्रित निर्मेल परिणमन ही 
हो रहा है । 


प्रभुत्वक्षक्तिने पूर्ण श्रात्माको प्रभुता दी है; मात्र प्रभुत्व 
गुणमे ही प्रभुता है ऐसा नही है, परल्तु सम्पूर् द्रव्यमे, उसके समस्त- 
ग्रुणोमे भर प्रत्येक पर्यायमे प्रभुता है ।--ऐसी प्रभुताको जाननैसे 
जीव अपने श्रनत प्रभुत्वको प्राप्त करता है। ऐसी अ्रपनी प्रभुताका 
श्रवण-मनन करके उसकी महिमा, रुचि ओरण उसमे लीनता करना 
वह श्रपूर्व मगल है। 


सम्यकृश्द्धाने पूर्ण भ्रात्माकी प्रभुताकी प्रतीति की है; पर्याय- 
को प्रभुताने पूरां द्रव्यकी प्रभूताका स्वीकार किया है। अब उस 
द्रव्यके ही लक्षसे एकाग्र होकर पूर्ण केवलज्ञानरूपी प्रभुता होगी। 
उस प्रभृताके भ्रप्रतिहृतमावमे बीचमे कोई विध्नकर्ता इस जगत 
नही है । 


आत्माकी प्रभूता कितनी होगी ?--क्ष्या मेह पर्वत जितनी 
होगी ? तो कहते हैं कि नहीं, मेशकी उपमा तो उसे बहुत छोटी 
होगी । क्षेत्रकी विशालतासे आ्रात्माको प्रभुताका माप नही निकलता । 
एक समयकी पर्यायमे भ्रतत मेरुओको जान ले ऐसा उसकी भावश्रभुता 
का सामथ्यें है। आत्माकी एक ज्ञानपर्याय एक साथ समस्त लोका- 
लोकको जान लेती है, तथापि अभी उससे अ्नतग्रुगा जान ले इतना 
सामथ्यें बाकी रह जाता है। इसलिये लोकालोककी उपमासे एक 
ज्ञानपर्यायके सामथ्यंका भी परिपूर्ण माप नही निकलता, तब फिर 
पूर्ण आत्माके सामथ्येकी क्या बात की जाये ? झात्माकी एक पर्यायकी 
इतनी मोटी प्रभुताका जिसे विश्वास श्रोर आदर हुआ वह जीव श्रपनी 
पर्यायमे किसी परका भ्राश्नय नही मानता, रागका आदर नही करता, 
अपूर्ण तामें उसे उपादेय भाव नही रहता, वह तो पूर्ण स्वभावके आश्रयसे 
परिपूरणं दशा प्रगटक रके ही रहेगा। पूर्ण ध्येयको लक्षमे लिये बिना जो प्रारभ 
होता है वह सच्चा प्रारभ नहीं है, क्योकि पुणे ध्येय जिसके लक्षमे नही 
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तथापि उसमें भी प्रभुता है, शोर पर्यायका काल भत्ते भल्प हो 
हथापि उसमें शी प्रमुता है। मगवान प्रात्माका कोई प्रक्ष प्रभुणति 
शाप्षी नहीं है। यदि भ्पने प्रात्माकी ऐसी अखण्ड प्रभुताको जाने तो 
किसी पर वस्तुको प्रमुत्व न दे धर्यात परामय न॑ करे। पराक्पकरे 
छोड़कर प्रपती प्रमुताका प्राधम करे उसका माम घम है प्रोर वही 
परक्तिका उपाय है। प्रार्मादी प्रभुताके स्पीकारमें स्वाभयका स्वीकार 
है भोर स्वाध्यके स्वीकारमें मुक्ति है। यद्धि कि्हीं मिमित्त संयोगादि 
परक्े शाश्नयसे झ्लाम मामे हो मपनी प्रमुताकी प्रतीति नहीं रहती 
और पर्मायमें होतेबासे प्रस्प मिकारको प्रमृत्व दे वे सो भी खपनी 
प्रभुताकी प्रतीति नहीं रहती। अआत्माकी प्रभुता विकाइ मौर 
धंगोगरहित अनंतगयुभोत्ति भ्र्तप्ड है! 
अक्ामी कहता है कि दम्प गुरामें सो ह्वतत्र प्रभुता है 
डिस्तु पर्याय परके भराश्नयस्ते होती है। जिसते पर्मायका होता रहें 
भाभयपे माता है छसते वाल्तब्मे दवग्य-गुझकी स्माभीन अभुाकी 
भी नहीं जाना है। णह्दौ हब्य-गुणकी प्रभुताको स्पीकार किया गहाँ 
पर्याय भी द्रस्म-गुणकी भ्रोर उस्मुश्ल ही गई कौर उसमें मी प्रभुठा 
हो गई इसप्रकार #म्य-युणकी भोर उम्हुल हुए बिना द्रब्य-मुणकी 
प्रभुताकों भी बास्तवर्में स्वीकार किया नहीं कहा जा सता । यदि 
वास्तभर्मे दस्प-गुणकी प्रभुताका स्वीकार करे सो पर्यायफ्रों इं्ि 
पराध्रयप्ते छृटकर भन्तमु स हुए बिना म रहे। जिसप्रकार ब्रिकासों 
दस्प-युण सत-पदहैतुक है उप्तोप्रकार एक-एक समयक्ी पर्याय मी 
सत्‌-प्रहेदृक है। पर्यायक्रा कारण पर बस्तुएँ गहीं हैं। उसीप्रकार 
पदि पर्यायका कारण द्रब्प-पुयको कई्टा जाये तो वे दस्प-्लुस तो 
समत्त परीजोड़ि धमाल हैं ठपापि पर्यायमें बर्यों प्रम्तई पड़ता है 
इससिये प्रत्येश पर्यापर्मे प्रपमी प्रकारणीय प्रमुता है। पर्यायकी ऐवी 
निरपेद्ाता स्वीकार करमेसे पर्यामबा मिमल परिणमन ही होता जाता है 
बर्षोकि निरपेशता सवीडार करतैवालो पर्याय स्व इस्पपी प्ोर उन्प्रुप 
है । पट्टी | ँ्रप्यका प्रत्येष् भरष् स्वतंत्र है एक अंध भी परापीत महीं 


आत्मप्रसिद्धि ( १०१ ) : [७] प्रभुत्तशक्ति 


है। ऐसी प्रतीति करनेवालेको स्वभावाश्रित निर्मेल परिणमत ही 
हो रहा है । 


प्रभृत्वशक्तिने पूर्ण झ्रात्माको प्रभुता दी है। मात्र प्रभुत्व- 
गुणमे ही प्रभुता है ऐसा नही है, परन्तु सम्पूर्ण द्रव्यमे, उसके समस्त- 
गुणोमे श्रौर प्रत्येक पर्यायमे प्रभुता है ।--ऐसी प्रभुताको जाननैसे 
जीव अपने प्रनत प्रभुत्वको प्राप्त करता है। ऐसी श्रपनी प्रभुताका 


अ्वण-मतन करके उसकी महिमा, रुचि ओर उसमे लीनता करना 
वह श्रपूष मगल है । 


सम्यकृश्द्धाने पूर्णों भ्रात्माकी प्रभुवाकी प्रतीति की है; पर्याय- 
को प्रभुताने पूरं द्वब्यकी प्रभूताका स्वीकार किया है। अब उस 
द्रव्पके ही लक्षसे एकाग्र होकर पूर्ण केवलज्ञानरूपी प्रभुता होगी । 
उस प्रभुताके श्रप्रतिहृतभावमे बीचमें कोई विध्नकर्ता इस जगतमें 
नही है । 


आत्माकी प्रभुता कितनी होगी ?--क्या मेर पंत जितनी 
हीगी ? तो कहते हैं कि नहीं, मेरकी उपमा तो उसे बहुत छोटी 
होगी । क्षेत्रकी विशालतासे झ्ात्माकी प्रसुताका माप नही निकलता । 
एक समयकी पर्यायमे झ्नत मेरश्रोको जान ले ऐसा उसकी भावल्रभुता 
का सामथ्ये है। आत्माकी एक ज्ञानपर्याय एक साथ समस्त लोका- 
लोकको जान लेती है, तथापि भ्रभी उससे अ्रनतगुना जान ले इतना 
सामथथ्यं बाकी रह जाता है । इसलिये लोकालोककी उपमासे एक 
शानपर्यायके सामथ्येंका भी परिपूर्ण माप नही निकलता, तब फिय 
पूर्ण आत्माके सामथ्यंकी क्या बात की जाये ? आ्ात्माकी एक पर्यायकी 
इतनी मोटी प्रभुताका जिसे विश्वास श्रोर आदर हुआ वह जीव शअ्रपनी 
पर्यायमे किसी परका श्राश्नय नही मानता, रागका आदर नहीं करता, 
अपूर्ण तामे उसे उपादेयभाव नही रहता, वह तो पूर्ण स्वभावके आश्रयसे 
परिपुरा दक्शा प्रगटक रके ही रहेगा। पूर्णो ध्येयको लक्षमे लिये बिना जो प्रा रभ 
होता है वह सच्चा प्रारभ नही है, क्योकि पूरो ध्येय जिसके लक्षमे नदी 


' 
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गाया वह तो प्रपूर्ण दशाका और बिकारका भ्रावर करके वहीँ अटक 
जायेगा, उप्ते पूर्णताकी ओरका प्रयत्न प्रारम्म नहीं होगा । जिसे 
आध्माकी प्रभुताका विश्वास धाया उसे पूर्णाताके सक्षत्ते प्रारम्भ हो 
गया, इससपिये उसके झआात्मामें सम्पग्दर्शभरूपी प्रभात हो गया है“ 
प्रंशत सुप्रभात हो गया है. प्रब अल्पकाज्षमें सुप्रमात प्रगट होमा 
शोर कैेबसशानरूपी थगमगाता हुआ सूर्य ठदित होगा । ब्ाार्यदेष 
कहते हैं कि ऐसा सुप्रमात जयवंत बदता है। बह सुप्रभाव प्रयट होते- 
के पंश्यात्‌ कमी शस्त भहीं होता | 

प्रहो णीबो | प्रतीति तो करो अपमी प्रभुताकी प्रतीति तो 
करो तुम्हारे ज्ञामस्तरमाष्में तुम्हारी प्रभुता मरी है उसका बिश्वास 
तो करो | 'मैं एकसमयके विकार झितना तुक्छ--पामर नहीं है परम्तु 
मेरा आत्मा तीसमसोकका चअतम्यमाज है मैं ही मनतशक्तिवात प्रभु 
हैं । --श्सप्रकार भपती प्रमुवाका ऐसा हढ़ विद्याप् करो कि पुत' कमी 
किसी प्रमुकृष्त था प्रतिकृस घंयोगमें सुत्त या दुसकी कल्पना मे 
हो पीर भ्रसच्ड प्रतापबंत कैयसज्ञाम प्राप्त करमेमें बीचमें विभ्त 
न कराये । 

अस्षप्ड प्रतापबाली स्वत॑त्रतासे थो मायभानपना बह प्रभुताका 
झदाण है। भात्मामें ऐसा प्रसस्ठ प्रताप है कि श्रनंती प्रतिक्लसताके 
समूह थ्ाजायें तथापि यह अपमी प्रभुता को लहीं छोड़ता किसीके 
आपधीन होसेका उसका स्वभाव तहीं है उसे किसी परका प्राश्नय 
सहीं करना पड़ता किसीके ओोजस्वर्मे-प्रभुतामें बहु श्रकाभांध गहीं 
हो जाता' किसीसे भयभीत सह! होता --ऐसी स्वापीम प्रभुतासे 
प्रात्मा ँ़्ोमायमान है | मात्माके स्वमावसे अड़टा जगठ में कोई है ही 
लहीं तब फिर उसे किसका भय ? था जीव कटपना करके रागतै या 
संदोगसे प्रपती प्रसुताको शब्डित मानता है बह मिष्याहष्टि है उसे 
पह प्राचार्म देव उसकी प्रसुता बतसाते हैं । 

खारमाकी ममुता आरस्मामें है बौर बड़की पता बड़में ६, 
प्रत्येक परमाणुर्मे उसकी प्पनो प्रभुवा है । कोई किसतीकी ममुताको 
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खण्डित नही करता । अज्ञानी ऐसा कहते हैं कि जगतके जडचेतनमे 
सर्वत्र एक प्रभु विद्यमान है;--उनकी बात मिथ्या है। यहाँ तो कहते 
है कि चेतनमे और जड़मे--सर्व पदार्थोमे अपनी-भ्रपनी स्वतत्र प्रश्ुता 
विद्यमान है । प्रात्माकी क्रिया आत्माको प्रभुतासे होती है और जडको 
क्रिया जडकी प्रभुतासे होती है। किसीकी प्रभुता श्रन्यत्र नही चलती । 
जिसमप्रकार श्रन्यमती ऐसा मानते हैं कि ईश्वरने जगतकी रचता की 
है, उसीभप्रकार कोई जैतमतवादी भी ऐसा माने कि मैंने पर जीवको 
बचाया; तो वे दोनो जीव प्रशुताकी प्रतीतिरहित मिथ्याटृष्टि हैं । भ्रहो ! 
प्रत्येक द्रव्य अपनी-अपनी प्रश्ुतामे स्वतत्रतासे शोभायमान है। यहाँ 
तो जीवकी अपनी प्रभ्गुताकी बात है। अपनी भ्रभ्नुतासे च्युत होकर 
प्रका आश्रय मानसेमें जीवकी शोभा नही है, रागादिसे जीवकी 
शोभा नहीं है। जीवकी शोभा तो अपनी प्रभ॒त्वशक्तिपते है। उस 
प्रभुताकी प्रतीति करना ही धर्म है, प्रश्वृत्वशक्तिको माननेसे अ्रखण्ड 
आत्मा प्रतीतिमें श्राता है, वही धर्मीकी दृष्टिमे उपादेव है। देखो ! 
थह स्वतन्रताकी घोषणा है, यह स्वतत्रताका ढंढेरा प्रत्येक श्रात्माको 
प्रस्न घोषित करता है । 
परमेश्वर कहाँ रहता है ? प्रश्ुको कहाँ दंढना ? तो कहते 
हैं कि तू ही अपना प्रश्न है, तेरा प्रभु तुकँसे बाहर श्रन्यत्ष॒ कही नही 
है, तेरे भ्रात्मामें ही प्रभुत्वशक्ति है, इसलिये आत्मा स्वय ही परमेश्वर 
है। अन्तर्मुख दृष्टि करके उसका विश्वास कर ! 
जिसप्रकार सू्ये श्रोर श्रधकार कभी एक नही होते, तथा 
सूर्य और प्रकाश कभी परृथक्‌ नहीं होते, उसीअ्रकार भगवान चैतन्यसूरय्ये 
रागादि श्रधकारके साथ कभी एक नही होता भौर अपने ज्ञानप्रकाशसे 
वह कभी पृथक्‌ नही होता ।--ऐसे आत्माकी श्रद्धा करना वह आपूर्व 
सम्यग्दर्शन है । 
देखो तो! एक-एक शक्तिके वर्णेनमे श्राचायभगवानने 
कितने गंभीर भाव भर दिये हैं। इस एक ही शक्तिमे प्रताप . 
गखण्डता स्वतत्रता शोभा श्र प्रभुता--ऐसे पाँच बोल रखकर 


[५] प्रमुलशक्ति (१०२) आरमप्रसिद्रि 


आया वह तो प्रपूर्णो इधाका और बिकारका पस्‍्रावर करके बहीं अटक 
जायेगा, उसे पूर्णताकी श्ोरका प्रयत्न प्रारम्भ नहीं होगा। जिसे 
मात्माकी प्रभुठाका विश्वास थ्राया उसे पूराताके सक्षत्रै प्रारम्भ हो 
मया, इससिसे उसके आात्मामें ध्म्यग्दर्शमरूपी प्रभात हो गया है“ 
प्रद्यत* सुप्रमाव हो गया है. भ्रब ब्ल्पकालमें सुप्रमात प्रगट होगा 
ओर केवसशामरूपी लमसगाता हुआ सूर्य उदित होमा । शात्रायदेव 
कहते हैं कि ऐसा सुप्रभात बयवंत बतता है। बह सुप्रमात प्रगट होने 
के पग्मात्‌ कभी बस्त नहीं होता ! 

प्रो जीबो ! प्रतीति तो करो अपनी प्रमुताकी प्रतीदि हो 
करो तुम्हारे शानस्वमावर्मे तुम्हारी प्रमुता भरी है उसका बजिश्वात् 
हो करो ) में एकसमयके विकार खितना हुक्छ--पामर नहीं हैं परम 
भेरा जात्मा तीनशोकका चतायनाथ है मैं ही जनंतघक्तिबात प्रभु 
है | --पसप्रकार प्रपत्ती प्रमुठाका ऐसा हड़ विश्वास करो कि पुम' कमी 
किसी प्रगुकृप्त था प्रतिकृल संयोगर्मे सुत था एुखकी कल्पना सम 
हो भोर भ्रखण्ड प्रठापवंठ केबलज्ञान प्राप्त करनेमें दीकमें विभ्त 
न भागे । 

प्रखष्ड प्रतापवाप्ती स्बत्॒तासे शो मायमामपत्रा बहू प्रभुताका 
शक्षण है। प्रास्मार्मे ऐसा प्रखस्ड प्रताप है कि भनतों प्रतिकुल्तताके 
समूह माजायें तथापि दह अपमी प्रभुता को महीं छोड़ता, किसीके 
बाधीन होनेका उसका स्वभाव नहीं हैः उसे किसी परका प्राभय 
नहीं करना पड़ता किसीके भोजरबर्मे-प्रभुतामें बह 'वका्लौष मई 
हो जाता, किसीसे भयभीत नहीं होता,--ऐसी स्वाधीस प्रमुठसे 
आाटमा छोमायमाम है। भात्माके स्वमावसे थड़ा जगत में कोई है ही 
महीं, एव फिर उसे किसका भय ? जा जीव रहपना करके दाग पा 
संयोगस्ते प्रपमी प्रग्मुवाकों परण्डित मानठा है वह मिभ्याध्ट्टि है. ऐसे 
यद्दों भाषामदेव उसको प्रमुता दतसाते हैं । 

आातमाकी प्रझता भात्मामें है जौर जड़को प्रभुवा जड़में है 
प्रत्मेक परमाणुमें छसको पपनो प्रसुता है। कोई किसीकी मछुताको 
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खण्डित नही करता । श्रज्ञानी ऐसा कहते हैं कि जगतके जडचेतनमे 
सवेत्र एक प्रभु विद्यमान है;--उनकी बात मिथ्या है । यहाँ तो कहते 
हैं कि चेतनमे और जडमे--सर्व पदार्थोमे अपनी-प्रपनी स्वतंत्र अज्जुता 
विद्यमान है । भ्रात्माकी क्रिया आत्माकी प्रभुतासे होती है और जडकी 
क्रिया जडकी प्रभुतासे होती है । किसीकी शभ्यता भ्रन्यत्न नही चलती । 
जिम्रप्रकार अ्रन्यमती ऐसा मानते हैं कि ईश्वरने जगतकी रचना की 
है, उसीप्रकार कोई जैनमतवादी भी ऐसा माने कि मैंने पर जीवको 
बचाया; तो वे दोनो जीव प्रशुताकी प्रतीतिरहित मिथ्या दृष्टि हैं । श्रही ! 
प्रत्येक द्रव्य अपनी-अपनी प्रभ्ुतामे स्वतत्नतासे झोभायमान है। यहाँ 
तो जीवकी अपनी प्रभ्ुताकी बात है। अपनी प्रभ्रुतासे च्युत होकर 
परका जाश्नय माननेभे जीवकी शोभा नही है, रागादिसे जीवकी 
शोभा नहीं है।जीवकी शोभा तो अपनी प्रभुत्वशक्तिसे है। उस 
प्रज्ुताकी प्रतीति करवा ही धर्म है, प्रश्न॒त्वशक्तिको माननेसे श्रखण्ड 
आत्मा प्रतीतिमें श्राता है, वही धर्मीकी दृष्टिमि उपादेय है। देखो ! 
यह ॒ स्वतत्रताक्री घोषणा है, यह स्वतत्रताका ढंढेरा प्रत्येक श्रात्माकी 
प्रभु घोषित करता है । 
परमेश्वर कहाँ रहता है ? . प्रश्ुको कहाँ ढूंढना ? तो कहते 
हैं कि तू ही श्रपना प्रभु है, तेरा प्रश्न तुकिसि बाहर भनन्‍्यत्र कही नही 
है, तेरे श्रात्मामें ही पभ्ुत्वशक्ति है, इसलिये आत्मा स्वय ही परमेश्वर 
है। अन्तर्मृख दृष्टि करके उसका विश्वास कर ! 
जिसप्रकार सूर्य श्रोर भ्रधकार कभी एक नही होते, तथा 
सूर्य और प्रकाश कभी पृथक्‌ नही होते, उसीप्रकार भगवान चेतन्यसूर्य 
रागादि भ्रधका रके साथ कभी एक नही होता और अपने ज्ञानप्रकाशसे 
वह कभी पथक्‌ नहीं होता ।--ऐसे आत्माकी श्रद्धा करता वह आपूर्व 
सम्यग्द्शन है । 
देखो तो! एक-एक शक्तिके वर्णनमें श्राचार्यमगवानने 
कितने गभीर भाव भर दिये हैं। इस एक ही शक्तिमें प्रताप 
गखण्डता .स्वतत्रता शोभा और भ्र्ता--ऐसे पाँच बोल रखकर 
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झाष्माका प्रुरूुपत्ते दरत किया है । 


समस्त प्रात्माथोंमें प्रमुत्वधक्ति एक-सी है। मित्प्रकार गेँ 
का देर पड़ा हो उसमें मत्येक दामा पृषक-पूषक है, परस्तु गेहैकी थाति 
एक ही है, भ्रौर उसे पीसकर प्राटा घनानेसे समी दार्मोर्मिपि गेहैडा 
ही प्राटा होता है, किसी डानेमेंसे जुबारका भाटा मा पृष्त भहीं होती। 
उसीप्रकार बिश्वमें अर्तत प्रात्मापोंका समह पड़ा ह एसर्मे मप्येक 
मार्मा पृषक्‌ है, पत्येक प्रास्मा्में अपमी-अपनी चैदन्पप्रप्ता भरी हैः 
उस्ते पीसकर प्राटा बसानेसे एकसाय भर्नंतगु्णोकी प्रधुताका परिणमत 
होता है परण्तु प्राध्माकी प्रभुता परिणमित होकर उसमेंते राम प्रमट 
ही--ऐसा उसका स्वरूप नहीं है। 


प्रहो ! धर्मी जानता है कि मेरी स्वाधीम प्रसुत्यध्धक्ति अनादि 
प्रमंत है मेरो प्रमुदाको छिसी पूसरेकी प्राषएइमरृता नहीं है भौर 
कर्म भादिसे यह खब्डित नहीं होती" भादे धंसे रोग--श्ुपा (पादि 
शर्त प्रतिकृलताएँ प्राएँ तद्ापि मेरी प्रधुताका एक प्रथ भी कोई 
खणप्डित तहीं कर सकता। अधर्मी बीब मामता है कि परे रे ! में 
पामर भौर पराधीन हैः परन्तु उस समय भी उसकी प्रभुता तो उसमे 
पड़ी ही है किस्तु उसे धसकी प्रतोदि नहीं है इसलिये उसका ति्ंस 
परिणमम गहीं होता ! प्रयुताको सृसकर एकास्त पामरताका स्त्री 
कार किमा बह एकास्त मिध्यात्व है। श्री कातिकेसामुप्रेक्ामें कहते हैं 
कि-- सम्यक्त्वी अपले भात्माकों छुणा समान मामता है" --बहाँ 
तो प्रधृताकी प्रतीति सहित पर्यामके बिवेककी बात है। भद्दो ! कहाँ 
दिव्य केबसश्लाव और कहाँ मेरी भ्रल्‍्पश्ञता |--ऐसा विवेक करके 
वरध्यके प्राभयसे पूर्ण पर्योप प्रगट करनेकी माबतना भाता है। यदि 
भ्रकेशी पामरताको ही मामे प्रौर प्रृुताझों त पहिभाने तो पामण्ताको 
दूर करके भ्रश्भुत्ता कहाँपि सायेगा ? 

अपनेशो रागगस्‍सा या वेहाबिगासा सासनेसे भ्रपती प्रयृठाका 
श्रपमात होता है, उसका अज्ञामीकों साम नहीं है भोौर आाहामें कोई 


श्त्मप्रसिद्धि : ( १०४ ) : [७] भम्नत्वशक्ति 


अपमान करे तो “मेरी नाक कट गई --इसमप्रकार अपना अपमान 
मानता है; तथा वाह्य अनुकुलतासे अपना वड़प्पन मानता है; वह 
देहदृष्टि-वहिरात्मा है । श्रतरात्मा धर्मी जीव तो ऐसा निःशक है कि 
बाह्यममे कोई श्रपमान करे या शरीरको छेद डाले तो भी मेरो प्रभ्ुता 
नष्ट करनेकी शक्ति किसीमे नही है, मे रे स्वभावमे श्रद्धाका, ज्ञानका, 
अस्तित्वका, जीवनका, सुखादि श्रनतग्रुणोका प्रभ्भ॒त्व है, उसकी एक 
नोक भी खण्डित करनेमे कोई समर्थ नहीं है । 


लो, यह नूतन वर्षके स्वभाव-श्रभिनंदन ! लोक-व्यवहरमे 
तो 'आपको लक्ष्मी, ऐश्वर्य आदिकी प्राप्ति हो !'--ऐसा कहकर अभि- 
नन्‍्दन देते हैं, वे सच्चे अभिनन्दन नही हैं । यहाँ तो “तेरे स्व'भावमे 
त्रिकाल प्रश्ुता है ---ऐसा कहकर श्री श्राचायंदेव प्रसुताके अभि- 
नन्दन देते हैं, श्रात्माको उसकी ७भत्ता की भेंट कराते हैं । 


श्रखण्ड प्रतापवाली प्रभ्नुतासे श्रात्मा सदेव शोभायमान है, 
पचमकालमे भी उसकी भश्रभ्भ॒ुता खण्डित नही हुईं है । कोई कहे, कि--- 
वतंमानमें यहाँ केवलज्ञान श्रोर मन पर्ययज्ञानका तो विच्छेद है न ? 
तो श्राचार्यदेव कहते हैं कि श्ररे भाई ! श्रात्माकी स्वभाव-प्रश्ुताका 
झ्रशमात्र भी विच्छेद नही हुआ है, उस स्वभावके सामने पर्यायकी 
मुख्यता करता ही कौन है ? साधक तो अपने स्वभावको स्ुरुय करके 
कहता है कि जहो ' मेरी प्रश्चुता ज्यो की त्यो विद्यमान है । आत्मा 
स्वय अखण्डित ज्ञानप्रकाशसे मण्डित--ऐसा पण्डित है। अखण्डित 
श्रात्माकी प्रभ्मतामें जो भ्रवीण हो वही सच्चा पण्डित है । केवलज्ञान 
ओर सिद्धपद प्मट होनेकी शक्ति श्रात्मामे सदेव भरी है। केवलज्ञान 
तो पर्याय है, उसे प्रगट करनेको श्रखण्ड शक्ति आत्मामे विद्यमान है ।- 
ऐसे अखण्डित प्रतापवाले स्वातज्यसे शोभित श्रात्माकी प्रभ्ुता है। 
आत्माको प्रभुतामे कभी न्यूनता नहीं है, शोभामे कुरूपता नही है, 
अखण्ड प्रतापमें खण्ड नही है भौर स्वातत्यमें पराघधीनता नही है । 

आात्माकी स्वतन्नताका प्रताप अखण्डित है, उसे कोई खण्डित 
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महीं कर सकता। पघाति कर्मों भी भात्माके प्रदापका भाछ गहीं 
होता, पूर्वके प्रनेक पाप मो ग्ततमान पर्यायके प्रतापकों खप्डित नहीं 
करते ---ऐसी पर्यायद्ी स्वतंत्र प्रभुता है । 


श्री तीर्पैकरदेव कहते हैं कि जैसे हम हैं गेसा ही हू है। 
कोई बात सममरमें म आये ऐसा तेरे श्ामस्वरूपमें है ही नहीं सब १७ 
सममनेझी तेरे शानकी धरक्ति है। यदि कुछ समझे न आये ऐसा 
हो तो शासका प्रताप क्ण्डित हो मामेगा। इससिये है जीव | हू 
विश्वास कर कि मेरे शाससें केबलश्ास जितनी परिपूण श्रक्ति भरी 
है। तू भपते दोनोंके बोच सेद मत डास | जिसने अपने जात्माकी 
प्रमुताकी भूसकर तीषेकरको यड़॒प्पन दिया बह प्रपनी प्रमुता कहाँ 
पे ध्वायेगा ? 


'दीत भयो प्रभुपद जपे मुक्ति कहाँ से होय ? 

दीम होकर टूसरोंकी प्रमुता गाता रहे परम्तु स्वयं अपनी 
प्रमुताको स्वीकार से करे तो मुक्ति कहाँ से होगी ? जसे सिद्ध हैं 
बेसा ही मैं है" सियमें और मुझमें कोई प्रस्तर गहीं है --इसप्रकार 
अ्रपती परमात्मशक्तिका विश्वास भ्रौर उस्सास आए बिता मुक्ति होना 
अदनय है | मवि सकड़ीको या सुर्दे को बर्म होता हो ठो देहकी किया 
ऐे धर्म हो सकता है! यदि देहकी क्रियासे घर्म होता हो हब तो धर्म 
प्रधम देहको ही गर्म झौर मुक्ति हो ! वेह तो जड़ है उसमें बतधस्पका 
भर्मं है ही नहीं तो उसकी किया द्वारा प्रात्माकों बमेका सलाम कहाँ पे 
होगा ? "ग्रूलगास्ति कुठ' प्लासा ? ' बात्मा स्वयं अ्रनंतघर्मका भब्यार 
है. उसीकी क्रियप्ति प्रधोत्‌ उसमे भ्राभ्ित परिणमगनसे ही धर्म होता हैं । 


किम्हीं तीर्घक्रर भगगास पर शुइ पर मा सिठ मंगबात 
भादि परकी प्रभुता पर धर्मी को हष्टि नहीं है. प्रपनी मिल पर्याय 
पद भी उसको हष्टि गहीँ है जिकालबर्ती भ्न॑तगुणोत्ति भमेद प्रसुत्न 
शक्तिके प्रसरढ पिध्ड पेसे अपने प्रात्मा पर ही बर्मीकी इड्ि है 


*  न्यक 


आत्मप्रसिद्धि : ( १०७ ) ; [७] प्रभुव्वशक्ति 


उसीकी महिमा, उसीकी रुचि और उसीकी मुख्यता है, उसकी मुख्यता- 
का भाव छूटकर कभी किसी अ्न्यकी महिमा नही श्राती । श्रज्ञानी 
जीव एक समयके विकार जितना ही सम्पूर्ण श्रात्माको मानता है, 
मुभमे प्रभुता नही है किन्तु में तो पामर हँ--ऐसा वह मानत्ता है, 
इसलिये अ्रपनी प्रभुताको भूलकर परको प्रभ्ुुता देकर वह ससारमे 
भठकता है। आचायंदेव समभाते है कि श्रहो ' आत्मामे त्रिकाल 
अपनी प्रभुता है, सिद्ध भगवान जितनी ही आत्माकी प्रश्ुता है, 
उसमे किचित्‌मात्र अन्तर नहीं है। हे भाई ! जो प्रभ्मुता तू दूसरोको 
देता है वह प्रभुता तो तुभमे ही भरी है, इसलिये वाह्ममे देखकर सिद्ध* 
को महिमा करनेकी अपेक्षा श्रपने श्रतरमे ही सिद्धत्वकी शक्ति भरी 
है उसका विश्वास मौर महिमा कर | तू ही अपना प्रभु है, अन्य कोई 
तेरा प्रभु नही है। आभ्रात्मामे भ्रन्तर्मुख होकर प्रतीति कर कि मैं ही 
अपना प्रम्नु हूँ, मेरे स्वभावके अतिरिक्त श्रन्य किसीकी प्रभ्ुता मुभमे 
नही है, मुझभमे रागकी या अकेली पर्यायकी प्रभुता नही है। त्रिकाल 
अखण्ड स्वभाववाला भेरा आत्माही स्वतत्रतासे शोभायमान प्रभु है। 
देखो, इसका नाम स्वतंत्रता और स्वराज्य है, इसके अतिरिक्त अन्य 
सब थोथे हैं । 
के कोई कहे कि शभरे | देश परतन्त्र है नेता जेलोमे पडे 
हैं जोर कहते हैं कि श्रात्मा स्वाधीन है यह कैसे ? तो कहते हैं 
कि भरे भाई! शआत्माको बाह्य पराघीनता है ही कहाँ ? आत्माको 
अ्रन्य कोई पराघीन नही कर सकता। मेहगाईमे शआ्रात्मा पराघीन 
नही होता। चाहे जितनी प्रत्तिकुलतामें भी स्वाधीन शातिको न छोडे 
ऐसा आत्माका स्वभाव है। राजा भले ही जेलमे बन्द कर दे, 
परन्तु जेलमे बंठा बँठा श्रात्माके ध्यानकी श्रेणी लगाये तो कौन 
रोकनेवाला है ? स्वभावका आ्राश्नय करके जो निर्मल प्रभुता प्रगट 
हुई उसके भ्रतापको खण्डित करनेवाला जगतमे कोई संयोग है 
ही नही । 


के सन १६४४ में छठ्वीबार हुए समयसार-प्रव चनोका यह भाग है । 


[०] प्रसुलशक्ति (१०६) आसमप्रसिद्धि 


नहीं कर सकता। घाति कर्मोप्ते मी प्ात्माके प्रठापका भात नहीं 
होता, पूर्वेके घनेक पाप भी वर्सेमान पर्यायके प्रतापको सब्डित नहीं 
करते ---ऐसी पर्यामक्री स्वतव प्रभुता है। 


श्री तीर्चकरदेव कहते हैं कि जैसे हम हैं वेसा ही [ है। 
कोई बात सममर्में म थाये ऐसा तेरे ज्ञातस्वरूपमें है ही महीं छब इुंध 
समसनेकी तेरे ज्ञानकी धाक्ति है। यदि कुछ समभमें न जाये ऐसा 
हो धो ज्ञामका प्रठाप सबष्डित हो जायेगा। इससिये है जोब | एु 
विश्वास कर कि मेरे ज्षाममें केबलज्ञाग जितनो परिप्रुण शक्ति भरी 
है। हू भपने दोनोकि जीच सेद मत डाप्त | जिसमे अ्रपमे आतमाडी 


प्रमुताकों भूलकर तीपैकरकों बडप्पत विया बह प्रपती प्रसुता कहाँ 
में सागेगा ? 


'दीन भयो प्रग्नुपद जपे मुक्ति कहाँ से होय ? 

दीम होकर पूसरॉकी प्रभुसा पाता रहे, परस्तु स्‍्गर्य णपती 
प्रमुताको स्वीकार तल करे तो मुक्ति कहाँसे होगी? णप्ते सिद्ध हैं 
बेसा ही मैं है सिद्धमें मोर मुरूमें कोई प्रस्तर महीं है--इसप्रकार 
प्रपनी परमात्मशक्तिका विश्वास भौर उल्मास आए बिता मुक्ति होता 
अपनप है| यदि सकड़ीको या मुर्दे को धर्म होता हो तो वेहकी छिपा 
से धर्म हो सकता है| भवि दैहकी क्ियासे धर्म होता हो तब तो सब 
प्रधम देहको ही धर्म औौर मुक्ति हो ! देह तो जड़ है उसमें 'बतस्मका 
घर्मे है ही नहीं तो उसकी क्रिया द्वारा सात्माको घर्मका साम कहाँ से 
होगा ? “मूसंमास्ति कुत' झाला ?  श्ात्मा स्वयं अर्मंतभमंका भप्शर 
है. उसीकी छियासे प्र्भात्‌ छसके प्राश्रित परिणमगसे ही भर्म होता है । 


किप्हीं तीर्घकर संगबान पर, ग्रुइ पर या सिथ भगवाम 
प्रादि परकी प्रजुठा पर घ॒र्मी की हष्टि हीं है. प्रपतो मिर्मेल पर्याय 
पर भी उसकी हृष्टि नहीं है जिकालबती सनंतगुणसि पमेद प्रभुत्व 
धाक्तिके प्खष्ड पिध्ड ऐसे अपने प्रात्मा पर ही घर्मीकी हष्ठि है 


भात्मप्रसिद्धि : (१०६ ) : [७] प्रभुव॒शक्ति 


किन्तु भाई | इत्तना तो विचार कर कि परको प्रभ्ुता देतेवाला कौन 
है ? परको प्रभुता देनेवाला स्वय प्रभुतासे रहित नही होता । श्रपनी 
प्रभुताका भ्रारोप तूने परमे कर दिया है, वास्तवमे तो तुभमे ही तेरी 
प्रभुता विद्यमान है । सिद्ध भगवन्तोको जो प्रथ्चुता प्रगट हुई वह कहाँसे 
प्रगट हुई है ?--प्रात्मामेसे अथवा कही बाहर से ? सिद्ध भगवानका 
जो प्रभुता प्रगठ हुई है वह आत्मामेसे ही प्रगट हुई है श्रोर ऐसा ही 
सामर्थ्य तुझमे भी भरा है। ऐसी अपनी प्रभुताकी प्रतीति करनेसे 
स्वय प्रभु हो जाता है, और उसका श्रस्वीकार करके श्रपने को निर्बेल 
माननेवाला निगोदर्मे जाता है । प्रभुताकी प्रतीतिमे प्रभुता है और 
निवलताकी प्रतीतिमें निगोद है। इसलिये हे भाई | तू ऐसे प्रभुतासे 
परिपूर्ण श्रात्माकी प्रतीति कर कि जिसके प्रतापमे कभी खण्ड न हो 
श्रोर सिद्ध पदकी प्राप्ति हो |--ऐसी तेरी प्रभुताका मांगलिकपना है। 
प्रभुत्वशक्ति और आत्मा त्रिकाल शभभेद हैं, उसकी प्रतीति करनेसे 
पर्यायमे मगल होता है । 


साधकको पर्यायमें अल्प राग हो उस पर दृष्टि नही है, उस 
रागके समय भी स्वभावके अखण्ड प्रताप पर दृष्टि पडी है, स्वभाव 
को प्रभुताको भुलकर उसकी हृष्टिमे कमी रागकी म्ुख्यता नही होती, 
रागके समय भी रागकी नही किन्तु प्रभुताकी ही अधिकता है। 
प्रभुताकी प्रतीति करके उसमे हृष्टि परिणमित हो गई है। ऐसी 
प्रभुताकी दृष्टिके बिना धर्म नही होता । श्रात्मा अपनी प्रभुतासे कभी 
पृथक्‌ नही होता । राग तो दूसरे ही क्षण छूट जाता है इसलिये उसके 
साथ वास्तवमें आात्माकी एकता नही है, और परते तो त्रिकाल भिन्न 
है ही । इसप्रकार प्रभुताका स्वीकार करते ही राग श्रौर परके साथ- 
की एकत्वबुद्धिका परिणमन झुटकर त्रिकाली स्वरूपमें एकतारूप 
परिणमन होता है, श्रौर अ्रपती प्रम्म॒ुवाका स्वीकार करनेसे जीव 
प्रभु होता है । 

श्रहो ! भगवान ' तू भ्रपनी प्रभुताको बाह्ममें कहाँ ढूंढ रहा 
है ? तेरी प्रभुता तो तेरे द्रव्य-ग्रण-पर्यायमे है, तेरे असख्यप्रदेशी 


रे 


[७] प्रश्नुललशक्ति ( १०८ ) आरमप्रसिद्धि 


आत्मा द्रम्पहष्टिते स्वाधीम है मोर पर्यामहष्िस पराधोन है, 
--ऐसा समयसार नाटकर्में कहा है वहाँ ऐसा नहीं कहा झि कूमजोब 
को मसात्‌ पराघोस करता है, परन्तु भ्श्मामी जीब अपनी प्रश्भुताकी 
सूप्तकर परोस्मुस हुप्रा स्वमात्रकी प्रधीनतासे ब्यूत हुमा इससिवे 
पर्यायहष्टिमें वह पराधोत हुमा है ---ऐसा वहाँ कहा है। परस्तु इत 
शक्तियंकि बरानमें तो भ्रात्मा स्‍्वर्य अपनेमाप पराधीन [प्रा हैं” 
महू वात मी गहीं है। यहाँ तो साघककी बात है धापक बोग 
माध्माकों प्रमुतामें पराधीनताकों देखता ही नहीं ! भ्पनी प्रमुताकी 
सेमाल करके साधक रहता है रि मेरे शांति परिणामोकी 
ठीसकाश-सोनसोकर्मे कोई समये नहीं है मेरी प्रमुत्यशक्ति स्वाषीत 
है. बगतका कोई समोग मेरी प्रसुताको सोड़नेमें समर्य महीं है। मेरे 
स्वरूपमें पराधीनता भहों है संयोगसे पराषीमता महीं है और परि 
र॒ति संयोगसे मुत होकर स्वरूपमें अमेद हुई उसमें मी पराधीमता 
भहीं है ।--इसप्र कार साधकको कहीं पराधोनता है ही महीं । 


शानीकी हृष्ठि भात्माके जिकालो प्रखण्ड प्रताप पर है 
उसमें ्पूर्रंताका भर विकारका निपेष है ही सिपेष करमा नहीं 
पड़ता | प्ात्माका प्रत्येक गुणा भी प्रसण्ड प्रतापसे घोमित है मोर 
पर्माय भी स्वतंत्र प्रतापसे स्ोमायमान है । इससिये झास्रते शाम होता 
है अथवा ब्यगह्यारएटनश्रयक्ा शुमराग करते करपे मिम्मयरत्मभ्य 
होता है--मह बात ही महीं रहती । भात्मस्वरूपके दृब्य-ग्रुझ-पर्याम 
का प्रताप स्वत॑त्रतासे हो धोभित होता है परतंञरतासे महीं | भाष्माकी 


सपदा ऐसी प्रतापवान है कि छिद जेसो संपदा अपमेर्मेत प्रगट 
करती है । 


अपने प्राश्माका बढ़प्पन मुझे शात महीं होता --ऐसा 
कहते बाल्ता रजिकी विपरीतताके कारण पपने मड़प्पनकों स्वीकार 
महीं करता बहू भज्ामों अपनी प्रशुताको झूसवर झास-कमे- 
मिमित्त बादिफो प्रमुता देा है मौर मपमेकों पामर मामता है। 


आत्मप्रसिद्धि : ( १०६ ) [७] प्रभुच्व॒शक्ति 


किन्तु भाई | इत्तना तो विचार कर कि परको प्रभ्नुता देतेवाला कौन 
है ? परको प्रभुता देनेवाला स्वयं प्रभ्ुतासे रहित नही होता | श्रपनी 
प्रभुताका आरोप तूने परमे कर दिया है, वास्तवमे तो तुभमे ही तेरी 
प्रभुता विद्यमान है । सिद्ध भगवन्तोको जो प्रभ्ुता प्रगट हुई वह कहाँसे 
प्रगट हुई है ?--श्रात्मामेसे अथवा कही बाहर से ? सिद्ध भगवानका 
जो प्रभुता प्रगठ हुई है वह श्रात्मामेसे ही प्रगट हुई है शौर ऐसा ही 
सामथ्ये तुकमें भी भरा है। ऐसी अपनी प्रभुताकी प्रतीति करनेसे 
स्वय प्रभु हो जाता है, और उसका श्रस्वीकार करके श्रपने को निर्बेल 
माननेवाला निगोदमे जाता है। प्रभुताकी प्रतीतिमे प्रभुता है और 
निबेलताकी प्रतीतिमे निगोद है । इसलिये हे भाई ! तू ऐसे प्रभुतासे 
परिपूर्ण श्रात्माकी प्रतीति कर कि जिसके प्रतापमे कभी खण्ड न हो 
श्रोर सिद्धपदकी प्राप्ति ही “--ऐसी तेरी प्रभुताका मांगलिकपना है। 
प्रभुत्वशक्ति और आत्मा त्रिकाल श्रमेद हैं, उसकी प्रतीति करनेसे 
पर्यायमे मगल होता है । 


साधकको पर्यायमे अल्प राग हो उस पर दृष्टि नही है, उस 
रागके समय भी स्वभावके अखण्ड प्रताप पर दृष्टि पडी है, स्वभाव 
की प्रभुताको भूलकर उप्तकी दृष्टिमे कभी रागकी मुख्यता नही होती, 
रागके समय भी रागकी नही किन्तु प्रभुताकी ही अधिकता है। 
प्रभताकी प्रतीति करके उसमें दृष्टि परिणमित हो गई है । ऐसी 
प्रभुताकी दृष्टिके बिना धर्म नही होता । श्रात्मा अपनी प्रभुतासे कभी 
पृथक नही होता । राग तो दूसरे ही क्षण छूट जाता है इसलिये उसके 
साथ वास्तवर्मे आत्माकी एकता नही है, ओर परसे तो त्रिकाल भिन्न 
है ही । इसप्रकार प्रभुताका स्वीकार करते ही राग श्रौर परके साथ- 
की एकत्वबुद्धिका परिणमन छुटकर त्रिकाली स्वरूपमें एकतारूप 
परिणमन होता है, श्रौद अपनी प्रभ्ुुताका स्वीकार करनेसे जीव 
प्रभु होता है । 

श्रहो ! भगवान | तू भ्रपती प्रभुताको बाह्ममे कहाँ हंढ रहा 
है ? तेरो प्रभुता तो तेरे द्रव्य-ग्रुणगु-पर्यायमे है, तेरे मसख्यप्रदेशी 


्ज 


[७] प्रधुखशक्ति (१०८ ) आत्मारसिद्रि 


मात्मा वभ्यहह्िति स्वाधीन है और पर्योयईहिसे परामीत है 
--ऐसा समयसार ताटकर्मे कहा है वहाँ ऐसा नहीँ कहा कि कर्सजोब 
को बसात्‌ पराधीन करठा है, परस्तु प्रश्ञानी करीब यपनी प्रमुताको 
सूलकर परोन्सुश् हुमा स्वमागकी प्रभीनताते रुपुत हुआ, इससिये 
पर्यायहष्टिमें वह पराधीन हुमा है --ऐसा वहाँ कहा है। परश शा 
दाकषियोकि वर्णुनमें तो “भात्मा स्वम अपनेआप पराणीस हुमा हैं 
यह या भी महीं है । यहाँ ठो साथककी बात है साधर्क बीब 
मात्माकी प्रमृतामें पराबीनताकों देखता ही महीं | प्रपनी प्रभुताकी 
सेभास करके सापक कहता है कि मेरे श्वांति-परिणामॉकी 
तीतकाप्त-सीससोकमें कोई समर्थ तहीं है. मेरी प्रमुश्यश्नक्ति स्वाभीत 
है. बगतका कोई समोग मेरी प्रभुठाको वोड़नेगेँ स्ष नहीं है। मेरे 
स्वरुपमें पराधोगता नहीं है समोमसे पराघोनता ईदी है. और परि 
ण्॒ि संयोगसे ्युत होकर स्वरूपमें अमेद हुईं उसमें मी पराषीनता 
महीं है ।---इसप्रकार साधकको कहीं पराभोमता है ही नहीं । 


ज्ञामीकी हष्टि आत्माके जिकाली ध्खस्ट प्रताप पर है 
उप्र भपूराताका और विकारका भिपेष है ही मिपेष करना नहीं 
पड़ता । प्राध्माका प्रत्येक गुण सी प्रशष्ड प्रतापसे शोमित है मोर 
पर्याय भी स्वतंत्र प्रतापते घोमायमाम है। हसस्िये शास्रते शान हीता 
है भयवा व्यवहाररतसत्रयका प्ुमराग करते करते तिम्मयरत्लश्म 
होता है--पह बात ही तहीं रहती । भात्मस्वरूपके द्वस्प-गुस-पर्याव- 
का प्रताप स्वत॑भतासे ही घोमिव होता है परतंत्रतामे महीं | सात्माकी 


संपदा ऐसी प्रदापवान है कि सिद्ध जसी संपदा अपनेमेंसे ्रगट 
करती है। 


झपते प्रात्माका अड़प्पस मुझे: शात गहीं होठा' --ऐसा 
कहते वासा रुचिकी दिपरोतताके कारण भपने बद्ृप्पमको स्वीकार 
महीं करता बह प्रधानों अपनी प्रखुताझों प्रूसकर कास-करमें- 
निर्मित श्लादिकों प्रमुवा देवा है सौर अपनेकों पामर मामता है। 


आत्मप्रसिद्धि : (१११) : [८] विश्वुत्लशक्ति 


श [८] 
है विधुलशक्ति ७ 29 


आत्माकी ऐसी विश्वुता है कि बह अपने अनंत 
गुणोंमें व्यापक हो रहा है। जहाँ एक गुण है वहाँ ही 
अपने अनंतगुण हैं, आत्माका अनंतगुणरूपी समाज सदा 
संपफर-हिलमिलकर रहा है, वे गुण सदा ही इकट्ठे 
रहते हैँ, कमी विखरकर अलम अलग नहीं होते “विश्व॒का 
सबमें निवास है” उसका अर्थ सर्व जड़-चेतनमें व्यापक | 
ऐसा नहीं है किन्तु अपनी स्वर सचामें असंख्यप्रदेशी सत्षेत्रमें 
अनंत सबवंगुण एक साथ हैं उन समभीमें निवास करनेवाला 
आत्मा ही विश्व है, यह विश्वु स्वयं अन्तसुंख होकर ।£ 
निर्मेछ भ्रद्धा-ज्ञान-चारित्रके बलसे केवलज्ञानादि निज्र (£ 
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ज्ञानस्वरूप आत्माको जाने तो सम्यग्जञान और धर्म होता है । 
शानस्वरूप श्रात्मार्में अनत धर्म विद्यमान हैं। उस झ्ात्माका ज्ञान करानेके 


लिये यहाँ आत्माकी शक्तियोका वर्णन चलता है । श्रभी तक निम्नोक्त 
सात शक्तियोका वर्णुन हुश्रा है । 


[ ० ] परसुल्वशक्ति (११० ) भारमात्तिकि 


तत्वमें प्रनंधणुर्णोकी प्रभुता विद्यमान है, उपकी अविएप महिमा 
को प्रतीहिमें लेनेसे संतारकी महिमा दूर होकर मतमुखवधार्मे तम्य 
ग्दक्षत-ज्ञाम-घारित्र प्रगट होकर मुक्ति हो जाती है । 


“जय हो--प्रात्माकी प्रभुषाकी ! 
प्रहाँ सातवीं प्रभुत्वधक्तिका वर्षेग पूरा हुमा । 


रे 


मुस्नज्न॒का मार्ग 


नियमसारके १६४ वें श्लोकमें टीकाकार मुमिराद कइते हैं कि: 

मैं मुमुष्ठमाग पर बाठा हैं” ““मुमुश्कु मिस सार्गपर चलकर मु्ति 
को प्राप्त हुए उस मागैपर मैं खाता हैं। अपने स्वभावरूप कारणापरमात्माक्न 
आम्य करक...सम्यश्शेन-क्षान-आारित्र प्रगट करके मैं मोद्य मागपर 
जाता ई-कि मिस मांगे पर अमुझ चले हैं। पूरकालमें थो सियमगपस्त 
हुए वे इस मागे पर जहांकर ही मुक्त हुए दैं-“मैं भी मथ कसी मांग पर 


जाता हैं; पिमाषके मागे पर मैं नहीं खाठा। भनारिका पुर्य-पापरूपी जो 
संसारमागें है उसे ध्लोड़कर भत्र मैं क्वानानरइस्त्रमावमें दक्षता हैँ “भव मैं 


बीतरागी मोक्षमार्ग पर झाता है। समी सुमुछुसोको यह एक दो मोशषमागे 
है। सुमुछ्मो, रुस मार्गेक्म सतुसरण करो ! 
मश्रमणों जितो तीबकरो, भा रीठ सेबी मार्गने, 
सिद्धि बर्बा नमुं ठेमने, निर्बाणना ते सामने ।? 
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हि ० विम॒वशक्ति ७. 
चल्चल्चल्चल्चस्चेसचरचलचल चल चर बज कई 


अ्दनकनक 


आत्माकी ऐसी विश्वुता है कि वह अपने अनंत 
गुणोंमें व्यापक हो रहा है। जहाँ एक गुण है वहाँ ही 
अपने अनंतगुण हैं, भात्माका भनंतमुणरूपी समाज सदा 





संपकर-हिलमिलकर रहा है, वे गरुण सदा ही इक्ठे [६ 
रहते हैं, कमी विखरकर अलग अलग नहीं होते “विश्वुका [£ 
सबमें निवास है” उसका अर्थ सर्व जड़-चेतनमें व्यापक | 
ऐसा नहीं है किन्तु अपनी सत्र सतामें असंख्यग्रदेशी स्वक्षेत्रमें 
*। अनंत सबंगुण एक साथ हैं उन समीमें निवास करनेवाला 
$| आत्मा ही विश्व है, यह विश्व स्वयं अन्तर्सूख होकर 
$| निर्मल श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रके बलसे केवलक्ानादि निज 
:| वेभवका दातार है | 

















ज्ञानस्वरूप आत्माको जाने तो सम्यग्ज्ञान श्र धर्म होता है । 
ज्ञानस्वरूप श्रात्मामे अनत धर्म विद्यमान हैं। उस भात्माका ज्ञान करानेके 
लिये यहाँ आत्माकी छाक्तियोका वर्णन चलता है । श्रभी तक निम्नोक्त 
सात दशक्तियोका वर्णन हुआ है । 


[८] विभुत्वराक्ति (११२) अस्मप्रसिद्धि 


(१) संबप्रषम जीवत्नद्क्ति बठसाई है। बड़में अस्तित्व है 
किल्तु लीवबत्व सहीं है, प्रात्मामें जीवत्थ पिकाल है इसलिये बह 
शैठस्प प्राण धारा पदेग भी रहा है! मात्मा परको जिसाए अषवा 
सस्‍्वय॑ परसे जिये--ऐसा उसका स्वरूप महीं है । 


(२) दूधरी सितिश्नक्ति है। यदि यह चितिक्षक्ति म हो तो 
प्रात्मा णड़ हो जाय शोर बीब को थामे कौम ? यह चेतनाष्क्ति , 
सदेष धागृतस्वरूप है । 


(३-४ ) हष्षिप्कक्ति यौर ज्ञामशक्ति कहकर भेतगाकी 
क्रिया बसलाई है दर्शन समस्त पदाबोके सामास्य अबसोकनकप है, 
कोर श्ञाम समस्त पदार्थोंकों विश्षेपकूपसे श्ञालतेबासा है । 

(५ ) पौँचवी सुलक्षक्ति कहकर उसमें सम्पकक्‍्त्व मौर 
पभारिष-दोनोंका फस समा दिया है| ज्ञामदर्श्षममय धात्माकी प्रतीति 
करे ऐसी एक सम्यकतवप्तक्ति है और उसमें सीन हो ऐसी 'चारित्रक्ति 
है। णात्माकी प्रतीति करके उसमें सीन होतेसे परम प्रभाकुस शांत 
प्राक्लादरुप सुसका प्रनुमष होता है।--ऐ;सी सुखणक्ति आप्मामे 
त्रिकास है । 

( ६ ) छठवीं वीेघक्ति है। बात्माका सुझ सम्मक पुद्यार्ष 
पूर्ष+ प्रगट होठा है वह पुदपार्ष प्रधवा बीयेधक्ति आत्मार्में शिकास 
है उसके द्वारा स्वरूपकी रक्नना होती है। इृष्यग्रण पर्याय तीर्मो 
प्रारमाका बी है । 

( ७ ) छाववीं प्रमुश्बश्नक्तिके ब्णमर्मे तो प्रदुभुत बातकी 
है । इस प्रमुत्यके कारण अआरमाके व्रस्य-ग्रुण-पर्याय घ्वतस्जतासे 
पोमाममात है। यह प्रमुत्वशक्ति मात्माके प्रतापको प्रसण्ड रखती 
है. पाश्माकी प्रभुता आर्मामें ही विधमान है--ऐसा महू बत 
पाती है । 

इसप्रकार साठ शक्तियोंका वर्णेन किया | अब, विमुए्य 
सामकी प्राठवीं धक्तिका वर्णेत करते हैं । 


आतमप्रसिद्धि : (११३ ) : [८] विभुलशक्ति 
आत्माकी पिभुताका वर्णन 


सर्वे भावोमे व्यापक ऐसे एकभावरूप विभुत्वशक्ति आत्मामे 
त्रिकाल है। आत्मा अपने समस्त गुण-पर्यायोमे व्याप्त विभू है, और 
उसका ज्ञानादि प्रत्येक ग्रुण भी सर्व भावों मे व्याप्त होनेवाला है । 
यदि एक ग्रुण सर्व ग्रुणोमे व्याप्त न हो, तो श्रनन्तगुणोका श्रभेद पिण्ड 
अनुभवर्मे नही श्रा सकता भौर स्व गुणो की अभेदताका आनन्द भी नहीं 
आ सकता । “विभू” का श्रर्थ व्यापक होता है । विभुत्वशक्तिसे आत्मा 
विभु है, इसलिये भ्रपने सर्वे भावोमे विद्यमान होने पर भी एक भाव- 
रूप है। ज्ञानगुण समस्तगुणामे व्याप्त होता है ऐसा ज्ञानका विभुत्व 
है। इसप्रकार अनत गुण हैं, उनमेसे प्रत्येकगुण अन्य सर्व ग्रुणोमे 
व्यापक है--ऐसा अनन्तग्रुणोका विभुत्व जानना । रागद्वेषादिमे ऐसा 
विभुत्व नही है कि वे आत्माके समस्त भावोपे व्याप्त हो। श्रात्माके 
विभूत्वमें रागादि भाव वास्तवमे व्याप्त होते ही वही, एक समयक्ती 
रागपर्याय श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रादि समस्त ग्रुणोमोें व्याप्त नही हो 
सकती, यदि राग त्रिकाल ग्रुण॒भे व्यापक हो जाय तबतों वह कभी 
अलग नही हो सकता । एक समयपयेन्‍्तका राग अन्य ग्रुणोमे तो व्याप्त 
नही है, परन्तु श्रखण्ड चारित्रगुण मे भो व्याप्त नही है--जबकि 
आत्माकी श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, जीवत्व, अस्तित्वादि शक्तियाँ तो 
समस्त गुणोमे व्याप्त हैं ।--ऐसा आत्माकी विभुत्वशक्तिका वेभव है, 
उसे जाननेसे रागादि भावोकी ग्रोर का उत्साह नीरस हो जाता है 
ओर रुचिका उत्साह त्रिकाली स्वभावकी ओर उन्म्ुख हो जाता है । 


भात्मा लोकालोकमे व्याप्त नहीं है, परन्तु अपने समस्त 

भावोमे व्याप्त है। यहाँ विकारी सावोको आत्माका नही गिन्ता है, 

क्योकि यह तो स्वभावश्वक्तिका वर्णन है। शभ्रात्मा बाह्यमे सर्वे व्यापक 

नद्दी है, किन्तु अन्तरमे अपने भावोमे सर्वेव्यापक है, अपने श्रनन्तगुण 

पर्याय-स्वरूपमे आत्मा व्याप्त है । बाह्यमे सर्वेसे भिन्न और अन्व रमे-- 

सर्वव्यापक ऐसा आत्माका विभुत्व स्वभाव है ।आत्माकी महिमा बाह्ममे 
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[5 ] षिमुलशाक्ति ( ११२) आस्मप्रसिद्धि 


(१) संवेप्रषम लीवत्वप्कक्ति बतलाई है। बड़में बत्तितव है। 
ढिम्तु जीगत्व नहीं है, प्रात्मामें जीवत्व तिकाल है इससिये बह 
चैठम्य प्राण द्वारा सदेव थी रहा है! बात्मा परको जिलाएं अपवा 
स्वयं परसे जिये--ऐसा उसका स्वरूप महीं है । 


(२) पूरी बिठिषाक्ति है। यदि यह भिदिक्षक्ति न हो तो 
प्रात्मा जड हो जाय जौद जीव को झाने कोन ? यह घेतनाएक्ति 
सदेग जाइतस्वरूप है। 

( ३-४ ) हृश्षिश्कक्ति और शामधक्ति कहकर भेतताको 
क्रिया अतसाई है, दर्शन समस्त पदार्भोके सामास्म थ्वलोकनरूप है| 
कौर ज्ञान समस्त पदार्धोंको विशेषूपसे जामगेवाला है | 


(५) पाँचदी सुखशक्ति कहकर उसमें सम्भक्त्व मौर 
चारिप्र-दोनोका फल समा दिया है। ज्ञानदर्शनमय प्राट्माकी प्रतीति 
करे. ऐसी एक सम्यक्ध्यध्ाक्ति है झौर छसमें सीन हो ऐसी 'भारिषणक्ति 
है। भारमाकी प्रतीति करके उसमें प्षीम होनेसे परम प्रनाकुस धांत 
प्रान्नाटरूप सुसका प्रमुमब्र होता है ।--ऐसी सुलशक्ति मारमामें 
त्रिकास है । 

( ६ ) छठवीं बीय॑दाक्ति है। मारमाका सुश सम्मक प्रुरुषाषे 
पूरब क प्रगट होता है बह पुरुषा्थ भषगा वीर्यध्क्ति भारमामें विंकाल 
है, उसके द्वारा स्वरूपको रचना होतौ है। दग्पगुणा पर्याय तीर्तो 
प्रात्माका बीय॑े है । 


(७ ) सातवीं प्रमुरबशक्तिके वशनमें तो भदुमुत बातकी 
है । इस प्रमुत्यके कारण आस्माके द्ृ्प-परुण-पर्याय स्वतरश्रठासे 
छोगायमांन है। मह प्रमुस्वशक्ति आरमाके प्रतापको प्रसण्ड रक्षदी 
है. धारमाकी प्रभुवा आत्मार्मे ही दिपघमान है--ऐसा यह शव 
पाती है । 

इसप्रदार सांत धक्तियोदा बणन किया। अब विसुस्व 
माषड़ों भ्राठवीं धक्तिका बणेन करते हैं । 


१४ 


आत्मप्रसिद्धि ; (११५) [८] विभ्ुत्वशक्ति 


एक गुण अनेक गुणोमे व्याप्त है। भ्रस्तित्व समस्त ग्रुणोमे व्यापक, 
ज्ञात समस्त गुणोमें व्यापक, आनन्द समस्त गुणोमे व्यापक-इसप्रकार 
अनतशक्तियोका विभृत्व समक लेना चाहिए | “विभुत्वशक्ति” तो एक 
है, परन्तु उसने सम्पूर्ण आत्माको श्रौर खबे गुणोको विभुता दी है । 
जिसप्रकार अस्तित्वगुण॒से सब अस्तिरूप हैं, उसीप्रकार विभुत्वशक्तिसे 
सब विभुस्वरूप हैं । 


एक ग्रुण दूसरे अनतगुणोमे व्याप्त होता है, ओर एक गुणमे 
दूसरे अनतगुण व्याप्त होते हैं। कोई एक गुण ऐसा नही है कि जिसमे 
दूसरे ग्रुण व्याप्त न हो। देखो, यह आत्माके अ्रन्तरग समाजकी 
एकता ! अनंतगुणोका समाज परस्पर व्याप्त होकर त्रिकाल ऐसी 
एकतापूर्वक विद्यमान है ' ज्ञानयुण सर्वे में व्यापक है ऐसी सत्ताकी 
विभूता है। यदि अस्तित्वमे ज्ञान न हो तो अस्तित्व अचेतन सिद्ध 
होगा, ओर यदि ज्ञानमें श्रस्तित्व न हो तो ज्ञान श्रमावरूप सिद्ध हो । 
उसीप्रकार यदि आनन्द ज्ञान नहीं हो तो आनब्दगुण ज्ञानरहित 
जड हो जाय, और थदि ज्ञानमे आनन्द नही हो तो ज्ञान गुण आनद- 
रहित हो जाय--बिलकुल नीरस हो जाये ।--इसप्रकार समस्त गुण 
एक दूसरेमे व्याप्त है। पुण्य-पापके विकारी भाव तो एक गुणकी 
एकसमयपरय॑न्‍्तकी पर्यायमे ही व्यापक हैं, दूसरे अनतग्रुणोमे, दूसरे 
समयकी पर्यायमे वे विकारीभाव व्याप्त नहीं हैं, इसलिये विकारमे 
विभुत्व नही है, विकार वस्तुका स्वरूप नही है। अनंतग्रुणोमे एक 
गुण व्यापक और एक गुणमे अनंतग्रुण व्यापक--ऐसा श्रात्मगुणोका 
समाज है । 


अस्तित्व ग्रुण सबमें व्याप्त होकर सबको अ्रस्तिरूपसे रखता 
है,--जेसे कि, ज्ञानका अस्तित्व श्रानन्दका भ्रस्तित्व इत्यादि । 


वस्तुत्व गुण सबमे व्याप्त होकर समस्त, ग्रुणोके प्रयोजनको 
सिद्ध करता है,--जैसे कि, ज्ञानका प्रयोजन जानना, आननन्‍्दका 
प्रयोजन अनाकुल श्राह्वाद देना इत्यादि | 


[5] विम्नुत्वशक्ति (११४ ) स्ारमप्रसिद्धि 


केत्र की विधाल्ततासे नहीं है। थ्ात्माका द्षोत्र मर्यादित है, हपापि 
उसका स्थमाव साम्य अत्रित्य--प्रमर्यादित है. उसीके द्वारा प्राट्मा- 
को महिमा है। जिन्हें बस्तरंग स्वभावमहिमाका भाग रहीं है ऐसे 
माहाहहि जीव ही बाहमें उर्वश्यापकसासे मात्माकी महिमा मादत॑ हैं 
परण्यु आत्मा परमें कभी ध्याप्त होता ही नहीं । 


शरीद सो बआत्मामें कमी ध्याप्त ही नहीं है ओर ने बाह््मा 
कभी प्रीरमें स्याप्त है। 


राग प्रूर्ण प्रात्मामें ब्याप्त महीं है जौर बात्मा रागमें ब्पाप्त 


नहीं है । 
निर्मेस पर्यामर्मे झाह्मा एक समस पर्यम्त व्याप्त है परस्ु 
बहू जिकास थ्याप्त महीं है। 


प्रस्वित्वादि घुण हो प्रात्मामें जिकास व्याप्त है। इम्प हैं, 
गुण है! पर्याम है--हसप्रशार सवमें अल्तिश्व ध्याप्त है। उसी 
प्रकार ज्ञानावि गुणा मी सर्वमें ब्यापक है। इसप्रकार पिमुत्यप्तक्तिका 
स्वरूप जानतेके लिये धिकाली भारमा ही सक्षमें भ्रा जाता है विकासो 
तत्वके सम्मुश्त देशमेसे उनको झ्क्तिमोंका मयापे मिणय होता है! 


स्वुति्मे ऐसा प्राता है कि हे माय | भाष विभु हो! गहाँ 
कहीं कोई प्रस्य भगवाम इस प्राटमार्मे स्थाप्त महीं है। लोकाप्तोक को 
जाने ऐसा ध्रात्माका बिमुत्व है परन्धु लोकासोकमें ब्याप्त हो ऐसा 
बिमुत्व महीं । आत्मा भपने में रहकर तीनसोक तीनकालको जाता 
है। सम्पूणा ठत््व एक रूप होकर परपनेमें अशषष्ड ध्यापरस्पते 
विद्यमान है प्रत्येक शक्ति भी सम्पूय सत्य स्पापक होकर पड़ी है। 
घष भागौंँगें प्रसरित होमेपर एकमामरूप रहे ऐसा प्रमुत्व है। बात्मा 
धर्वतमाओो्ें ब्याप्त होनेपर भी एकरूप रहता है एकरूप रहकर पनंत 
में ध्यात्त होता है परस्तु प्रनतरूप महीं होता है। घौर ज्ञान दबर्शेवादि 
प्रध्येक पुण्य भी अपना पएकत्ब रखकर सम्पूर्ण भाश्मामें ध्याप्त है 


आत्मप्रसिद्धि (११४ ) :[८)] विभुलशक्ति 


एक ग्रुण अनेक गुरणोमे व्याप्त है। श्रस्तित्व समस्त ग्रुणोमे व्यापक, 
ज्ञान समस्त गुणोमे व्यापक, आनन्द समस्त ग्रुणोमे व्यापक-हसप्रकार 
अनतश्षक्तियोका विभृत्व समझ लेना चाहिए। “विभुत्वशक्ति” तो एक 
है, परन्तु उसने सम्पूर्ण आत्माको श्नौर स्व ग्रुणोको विभुता दी है । 
जिसप्रकार अस्तित्वगुणसे सब अस्तिरूप हैं, उसीप्रकार विभुत्वशक्तिसे 
सब विभुस्वरूप हैं । 


एक गुण दूसरे अनतग्रुणोमे व्याप्त होता है, ओर एक ग्रुणमे 
दूसरे अनतग्रुण व्याप्त होते हैं। कोई एक ग्रुण ऐसा नही है कि जिसमे 
दूसरे ग्रुण व्याप्त न हो। देखो, यह भात्माके भ्रन्तरग समाजकी 
एकता ! अनंतगुणोका समाज परस्पर व्याप्त होकर त्रिकाल ऐसी 
एकतापूर्वक विद्यमान है ! ज्ञानग्रुण सर्व में व्यापक है ऐसी सत्ताकी 
विभुता है। यदि अस्तित्वमे ज्ञान न हो तो अस्तित्व अचेतन सिद्ध 
होगा, और यदि ज्ञानमे श्रस्तित्व न हो तो ज्ञान श्रभावरूप सिद्ध हो । 
उसीप्रकार यदि ग्रानन्दमें ज्ञान नहीं हो तो आनन्दग्रुणा ज्ञानरहित 
जड हो जाय, भर यदि ज्ञानमे आनन्द नही हो तो ज्ञान ग्रुण आनद- 
रहित हो जाय--बिलकुल नीरस हो जाये ।--इसप्रकार समस्त ग्रुण 
एक दूसरेमे व्याप्त है। पुण्य-पापके विकारी भाव तो एक ग्रुणकी 
एकसमयपयेन्तकी पर्यायमे ही व्यापक हैं, दूसरे अनतगुणोंमे, दूसरे 
समयकी पर्यायमे वे विकारीभाव व्याप्त नही हैं, इसलिये विकारमे 
विभुत्व नही है, विकार वस्तुका स्वरूप नही है। अनंतग्ुणोमे एक 
गुण व्यापक और एक ग्रुणमे अनंतगुण व्यापक--ऐसा श्रात्मग्रुणोका 
समाज है । 


अस्तित्व गुण सबमें व्याप्त होकर सबको भ्रस्तिरूपतते रखता 
है,-जैसे कि, ज्ञानका अस्तित्व झानन्दका अस्तित्व इत्यादि । 


वस्तुत्व गुण सबमे व्याप्त होकर समस्त, ग्रुणोके प्रयोजनको 
सिद्ध करता है,--जेसे कि, ज्ञानका प्रयोजन जानना, आनन्‍न्दका 
प्रयोजन अनाकुल भ्राह्वाद देना इत्यादि । 


[४ ) विय्युत्वशक्ति (११६ ) भारमप्सिद्धि 


दब्यस्वमुण सवमें व्यास होकर समको परिझमितत 
करता है, जेसे कि शानका परिशमत आततादका परिणमन होनेसे 
उसके समस्तगुणोंका परिणमन हो बाता है । 


प्रमेयश्व ग्रुणने सबमें स्पाप्त होकर समस्तगुर्सोको प्रमेयरूप 
बमाया है, भेतना ने सबमें ब्याप्त होकर सबको चैततारूप बनाया 
है, विभुत्यने सबमें स्याप्त होकर सबको स्यापकरूप बमाया है । 


“--ए्सप्रकार एक बिमुत्यक्कक्तिका स्वीकार करनेसे घनम्त 
गुणोंका प्रखण्ड समाय तैयार होता है। ऐसे असण्ड तत्त्वक़ी दृष्टि 
ही घर्मीकी हृष्टि है! घर्मी जीब एक-एक समयक्ती पर्यायकरो शमवा 
एक-एक क्षक्तिका मेद करके मुस्यरूपसे गहीं देशठा परस्तु विकासी 
तत््वको ही मुस्परूपसे देखता है। धर्मीकी दृष्टि तिकासी तत्व पर 
ए्विर हो गई है। 

एक पघरमें रहसे बासे दस ममुष्य एक-दूधरेमें स्याप्त महीं 
हो परकते परस्तु चैतस्पयुहमें रहनेबासे घनतपग॒ण एक पूसरैमें ध्यापक 
है । एक ही धरमें रहनेवासे दस श्यक्तिमोर्मे तो कोई कहीं से आया 
झौर कोई कहीं से मोर प्रस्पकालमें कोई कहीं चला जाता है भौर 
कोई कहीं' वहाँ किसीका किसीके साथ कोई सेनदेत महीं है--धब 
पृथक-पृथरू नहीं हैं परस्तु भ्रात्माके बनतगुण तो विकाल एकमित 
ही रहनेवाले हैं बे कभी पृथक नहीं होठे । मात्मामें कोई गुण नहीं 
है कि जिसमें संसारमाव ध्याप्त हो संसारभाषकों पत्पक्न करके उपरमें 
स्याप्त हो ऐसा मात्माके किसी गुणका स्वरूप महीं है। 

जिसप्रकार सुबरणंमें ससका पीस्ापन चिकतापन और मारी 
पत्र सबेत्र व्यापक है, उसीप्रकार चदम्यधाधु्में मनस्‍्तगुण पर्म॑ स्पापक 
है धौर चैतस्यवस्तु एक पिप्डरूपसे सम धरुणोमिं स्पापक है ऐसी 
आत्माकी बिमृठा है एक प्राष्मा क्षेत्रसे सवस्यापक बिमु है जर्षाव 
जड़ चेतन समस्त पदायोर्मे बिमुका बास है --ऐसा भज्नामी कहते 
है. परत्तु यहाँ तो एक भात्मा अपने अनंतगुणमें सबस्धापक रहकर, 
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जड और चेतनादि सबका ज्ञाता विभु है--ऐसा श्री सर्वेज्ञ भगवान 
कहते हैं । 


प्रस्तित्वको मुल्य करके देखो तो आत्माके समस्त ग्रुणोमे 
ग्रस्तिपनेका भास होता है, जीवत्वशक्तिक्रों मुख्य करके देखनेसे समस्त- 
गुणोमे जीवत्वका भास होता है, ज्ञानकों मुख्य करके देखनेसे समस्त- 
ग्रुणोमे ज्ञानका भास होता है, भ्रानन्दको म्रुरुय करके देखनेसे समस्त- 
गुणोमे आ्रानन्‍्दका भास होता है इसप्रकार एक ग्रुणके साथ ही साथ 
अनतग्रुणोका पिण्ड बँघा हुआ है। एक ग्रुणका भेद करके लक्षमे 


लेना वह रागका विकल्प है, अनतगुणोक्े अमेद पिण्डको लक्षमे लेना 
वह वीतरागता है। 


देखो, आँख, कान श्रादि इन्द्रियोको बन्द करके भी भ्रन्तरमें 
“मैं ज्ञान हूँ, मैं सहज श्रानन्द हैँ /--ऐसा विचार होता है न ? वह 
विचार कौन करता है? किस सामग्रीसे वह विचार करता है ? 
विचार भ्रर्थात्‌ ज्ञान करनेवाला आत्मा स्वयं ही है, बाह्य सामग्रीका 
प्रभाव होने पर भी अन्तरमे अखण्ड स्वभाव सामग्री विद्यमान है, 
उसके अवलम्बनसे स्वयं विचार करता है। प्रात्मामे श्रन्तरमें कद्दी 
आँख, कान इत्यादि इन्द्रियाँ नही हैं। बाह्य इन्द्रियाँ जौर रागके 
अवलम्बन बिना ही आत्माकी चेतन्यसत्तामे ज्ञानका कार्य होता है, 
इसलिये निम्वित है कि इन्द्रियोसो ओर रागसे चेतन्यसत्ता पृथक है । 
अनतगुणोका एकरूप पिण्ड भ्रन्तरमे भासित होता है ?--रागकी 
सत्तामें या जड़ इन्द्रियोको सत्तामे वह भासित नहीं होता, परन्तु 
चेतन्पयकी सत्तामें ही अनतगरुणोका एकरूप पिण्ड भाषतित होता है । 
उस चेतन्यसत्ताके स्वीका रसे धर्मका प्रारम्भ होता है । 


शरीरादि परवस्तुओका तो श्नात्माके द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनोमें 
त्रिकाल अभाव है। जो क्षण पर्यतके रागादि व्यवहार-परिणाम होते 
हैं वे सम्पूरां द्रव्यमे या उसके ग्रुणोमे व्याप्त नही होते, समस्त ग्रुणोके 
पर्यायमें भी वे रागादि व्याप्त नही होते श्रोय च एक ग्रुणकी समस्त 


[८] विम्ुल्वशक्ति (११८) मास्मप्रसिंद्िं 


पर्यायौमें भी श्याप्त होते हैं, मात्र एक मुणकी एक पर्यायमें एक समय* 
पर्यस्व ही थे रागादिमाव हैं, जबकि उसी समय इस ओर प्रन्दरमें 
अनंतगुण-पर्मायर्में त्रिकास व्यापक प्रस्नष्ड विभुदाबान्‌ भगवा 
प्रात्मा है ।--तो किसको मुस्पता को जाये ? किसका भ्रादर-अहुमास 
किया षाये 7--क्षणिर रागझा प्रथवा प्रश॒प्ड बिमुतावान आत्मा- 
का ? प्रखप्ड विमूका अनादर करके तुच्छ रागका प्रादर करता बह 
महात्‌ अपमे है।बर्मी जीब तो प्रसण्ड विमु ऐसे म्िजात्माका ही 
भादर करते हैं. धर्मीकी अम्वरहष्टिमें रागका भ्रमाष है । 


इसके पूथ पाभायेदेव ने १६२ में कसछ्में भी प्राट्माको 
/बिमु_ कहां था। वहाँ कहा था कि जिमु ऐसे शुद्ध चैतस्य भावमें 
तो कोई सेद महीं है समस्त बिमार्वप्ति रहित शुद्ध 'भतस्पमाव बहू 
विभु है। बहाँ सब एए-पर्मायोमिं ध्यापक'--ऐसा विभुका अर्थ किया 
था | झात्मा पभ्रौर उसका प्रस्येक गुण समस्त ग्रुणा-पर्यायोर्में स्थापक 
है--ऐसी प्रात्माकी बिभुता है। वाह्य स्क्ष्मी प्रादिको बिमुता 
भ्राश्मार्मे मह्ी है। बा जीव प्रपने श्रृद्ध चेतस्पविभुस्वका विश्वास करे 
उ्ते प्रनंतगुणकी बवियृति-क्रेवश्मासादि तिल बेसब प्रगट 
होता है । 

शातमात्र मात्मामें पह बिभुध्वादि अनस्तध्षक्तिमाँ एकम्राप 
विद्यमान हैं । 


[ पहुं प्राठवों विभुत्वप्कक्तिका बणेत पूरों हुमा ] 


रु 


ड्ः 
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आत्मामें पूर्णता भरपूर है ही. ..स्वरूप सन्प्ुख 
होकर जो पूर्णमें एवत्वक्रा अभ्यास अनुभव करेगा बह |; 
९ थे 
। प्रगठ दक्षामें साक्षात॒ पूर्णता प्राप्त करेगा, भगवान अहँन्त 
। 





सर्वज्ष-सवंदर्शी है उसकी वास्तविक पहिचान अपना पूर्ण- 
स्वरूप सम्मुख हुए बिना हो सकती नहीं सर्व प्रकारके 
पराश्रयकी श्रद्धा और पराश्रयरूप अचारित्र छोड़कर स्व- 
सम्मुख होना वही सर्वदर्शी होनेका उपाय है | 

















श्रात्मा ज्ञानस्वरूप है, उसमे अनन्त धर्म हैं इसलिये वह 
अनेकान्तमूर्ति है । उस आत्माके घर्मोका यह वर्णन चल रहा है । 


समस्त विश्वके सामान्यभावकों देखनेरूप परिणमित हुए 
ऐसे आत्मद्शनमयी सवंदशित्वशक्ति है । पहले, तीसरी शक्तिमे 'हशि' 
शक्तिका वर्णन था वहाँ तो “अ्रनाकार उपयोगमयी ह्षिशक्ति है”--.. 
ऐसा सामान्य वर्णन था, श्रौर यह सवंदर्शित्वशक्ति कहकर दर्शनके 
परिपूरण सामर्थ्यका विशेष वरणुन किया है। सबवे पदार्थोके समूहरूप 
लोकालोकको सत्तामात्र देखे ऐसी स्वेदशित्वशक्ति है। शप्रात्मामे 
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सतोकासोकको देसनेशी धरक्ति है, परस्तु उन्हें अपना करनेकी बा 
उममे उपप्तपुयल करनेकी प्नक्ति माध्मामें नहीं है। जिप्प्रकार 
प्रासका स्वमावमात्र पवार्भोक्ो देखतेका है परम्तु उसमें कुछ इपर 
उघर करमेका भाँसखका स्वभाव नहीं है, उसीप्रकार मात्माके दर्त 
जश्ञामझुपी मैत्र हैं उनका स्वमाव समस्त पदार्थोकों देखते-जानतेडां 
है परस्तु उमर्मे कुछ भी फेरफार करनेका उनका स्वभाव नहीं है । 


आँखसे देखमेका प्रात्माका स्वमाव महीँ है। मैं भ्ाँखते 
देखता है --ऐसा भ्ो मानता है उसने वास्तवर्में आट्माकी संबर्दाध 
त्वरूपसे परिणमित होनेकी शक्तिक्रो महा मामा है।यवि अपनी 
सर्बदर्शिश्वधक्तिकों जामे वो इग्द्रियंत्ति देसना भू मामे और राग या 
अल्पवर्धिताको भी भ्रपना स्वरूप न मामे निकासी सर्वदरशित्वक्षक्तिके 
सल्मुख होनेसे उन सबकी महिमा छूट जाती है। सापकको पर्मायर्मे 
प्रमी स्बदर्धीपता प्रगट नहीं हुप्र। है तमापि उसे सवदर्धित्व परिण 
भनको प्रतीति है कि सबंदशित्वकूपसे परिणमित होनेखी प्षक्ति में 
वर्दमाममें भी मरो है। सबंदर्णीपता बर्याद्‌ केवसदर्शघन, उस केगस 
दर्क्मरूप परिणमित होनेकी शक्ति यदि सुममें स हो तो केबसदर्समका 
इपक्त परिणमन कहाँसे हामा ?--जिकासोी धरक्तिको प्रतीतिरतें उसझी 
ब्यक्तिको प्रतीति भी प्रा ही जाती है। 


प्रज्ञानी सोग ममुक बाह्य ध॑पदा प्राप्त करमेकी भाजता 
करते हैं परम्तु महाँ तो सारी वुनियांद्री समस्त संपत्ति एकसाथ शैप 
रूपते प्राप्त हो ऐसा उपाय आजार्यदेब बतसाते हैं। जिसे लोकालोक 
की सम्पदा भाहिए हो उसे प्रात्माके केबसज्ञाम-केबलदर नकी प्रतोति 
करमा चाहिए | सोकासोक की सम्पदा कहीं आत्मार्मे प्रविष्ट महीं हो 
जाती परम्तु श्ञाम-दर्शममें लोकासोक शाठ हों--इृष्टियोचर हों पही 
सोकासोक की प्राप्ति है। बास्तमर्मे तो ज्ञान शानमें ही है मोर 
शोकासोक लोकालोकमें हैं परस्तु सोकाशोकका शाल हो गया छस 
अपेक्षास उसकी प्राप्ति कहासाती है। जो घोड़ा-बोड़ा मांगेगा पर्षाव 
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+श्रल्पताकी भावना करेगा उसे कुछ नही मिलेगा, श्रौर जो पूर्णेताकी 
भावना भायेगा उसे पूर्णोकी प्राप्ति होगी--सब ज्ञात होगा । इसलिये 
लक्ष्मी श्रादि परको प्राप्त करनेकी भावना छोड़कर ऐसी भावना 
भाओ फि-जिसमें सब एकसाथ ज्ञात होता है ऐसा केवलज्ञान हमे 
प्राप्त हो ! इससमय केवलदर्शनकी बात चल रहो है, पत्चात्‌ दसवी 
दक्तिमे केवलज्ञानकी बात आयेगी । वस्तुमे तो दोनो शक्तियाँ एक- 
साथ ही हैं। केवलज्ञान भर केवलदर्शंनरूप परिणमन हो वैसी शक्ति 
श्रात्मामे भरी है, उस श्रात्मशक्तिकी-भात्मसत्वभावकी भावना भानेसे 
अर्थात्‌ उसकी श्रद्धा श्र ज्ञान करके उसमे लीन होनेसे केवलज्ञान 
श्रोर केवलदर्शनका व्यक्त परिणमन हो जाता है । 
यहाँ तो कहा है कि सर्गदर्शित्वशक्ति आत्मदर्शनमयी है, 
अर्थात्‌ भात्माको देखनेसे उसमे तीनकाल-तीनलोक दृष्टियोचर हो जायें 
ऐसी सर्वेदर्शित्वद्क्ति है। आत्मा इन्द्रियो द्वारा तो नही देखता, भ्रौर 
लोकालोकको देखनेके लिये उसे लोकालोकके सन्मुख नही होना पडता 
परतु स्वसन्मुख रहकर ही लोकालोकको देख ले ऐसी आत्माकी शक्ति है। 
और आत्माके ऐसे सामर्थ्यकी प्रतीति भी किसी पर द्वारा या परकी 
सन्मुखतासे नही होती, स्वरूपसन्मुखतासे ही उसकी प्रतीति द्ोती है । 
कोई कहे कि “भगवान श्रनतशक्तिसम्पन्न हैं परन्तु सवंह्षक्ति- 
सम्पन्न नही है, इसलिये भगवान भ्रनतको देख सकते हैं किन्तु सर्व॑को 
नही देख सकते”--तो ऐसा कहनेवालेको आत्माके स्वेदर्शित्व स्वभाव- 
की प्रतीति नहीं है इसलिये उसने आत्माको ही नही माना है । 
भ्रतहं ष्टिके बिना अपनेको पण्डित मानकर लोग अनेक प्रकारके कुतको 
करते हैं, परन्तु चेतम्यवस्तु मात्र तकेका विषय नही है, यह मार्ग तो 
प्रंतहंष्टि श्रोर अनुमवका है। आचार्यदेवने यहाँ स्पष्ट कहा है कि 
आत्माके दश्शनस्वभावमें सर्वदर्शीरूपसे परिणमित होने की शक्ति है। 
सर्वेज्षता और सर्वदर्शितारूपसे आत्माका परिणमन हो सकता है---ऐसी 
भी जिसे प्रतीति नही है उसने तो वास्तवमें सर्वज्ञदेवको ही नही 
भाना है इसलिये उसे तो ज॑नधर्मकी व्यवहारश्रद्धा भी नही है। 


95% 
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इन छक्तियोंका वराम करके आचायदेवमे थोड़े प्षम्दोर्मि पहुत 
रहस्य भर विया है ! 

भगबानशी स्तुपिमें प्राता है कि--' सम्वष्णुरां सम्वदरिसीस” 
--है भमबाल ! झाप धर्गश और सर्गदर्शी हैं !---स्तुतिमें ऐसा बोलते हैं 
किम्तु भगवास जैसी ही पर्वह्ष दौर सर्वदर्शित्व दाक्ति जपने झारमामें भरी 
है उसका विषवास ते करे तो घर्मंका लाभ नहीं हो सकता भौर उसने 
मगबानकी परमार्पस्तुति की--पऐसा नहीं कहा भा सकता । भगवामर्मे 
घेसी सबंक्षता पौर सर्पेदर्धिता है वेसी ही ध्बंशता प्लौर सर्बदर्धिता 
प्रगट होनेका सामष्य भपमेमें मो भरा है--ठसका जो विदबास करे 
उप्तीमे भगवामसकी सप्ची स्टुति को है। 

दर्शंेल समस्त परदार्बोको सामास्य सत्तामाज्र देखता है, सिंय 
प्रौर संसारी, नेतन और बड़--ऐसे बिमाग किये बिसा सब है “८ 
ऐसा दक्षम देशठदा है। तीसरी हक्षिशक्तिके बर्णोमर्में वर्धनउपयोगका 
कुथम विस्तारसहित प्रा णया है। हृष्णिषाक्ति परिणसित होकर सर्व 
दर्षिता हो ऐसा उसका परिणमनस्वभाव है श्पूररूप परिणमित 
होमेका उसका स्वभाव हहीं है। सोकासोकको देसनेसे जआात्मा सोका 
झोकमय तहीं हो जाता इससिये यह घस्वेदर्धित्वक्षक्ति आश्मबर्शनमय 
है। प्रामते लशोकासोक है इसलिये यह सरबक्षिता है ऐसा महीं है। 
सोकासोकके कारण प्रात्माका सर्वेदर्शीपना बिकेसित सहीं होता सदि 
सोकासोकसे बह विकस्तित होता हो तो सोकास्तोक तो बनादिसे हैं 
इसप्लिये सर्वेवर्शीपता मी प्रनादिसे बिकसित्त होता भराहिये | इसलिये 
कहा है कि सर्वदशित्वक्नक्ति प्राश्मदर्शनमय है. प्रात्माके अबलम्बनसे 
प्रबंदर्शीपना बिकसित हो लाता है। जिसमे सर्येदर्शी ऐसे निज आए्मा 
को देखा उसने सब कुछ देख लिया | ययाधंरुपसे एक भी एक्तिको 
देशमेसे प्रनंवशुणमय सम्पूर्ण ह्रब्य ही हृष्टिपोचर हो जाता है। एक 
गुणकी प्रतीति करतेसते प्रमेदरूप पूर्ण द्रष्प ही प्रतीतिमें जा जाता है 
बर्योकि जहाँ एक पुरा है वहीं अमेदरूपसे अम॑त गुझ हैं । 

आत्माका उर्बदर्शीपया किसी सिमित्तके सस्मुश्ष देखतेछे 
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विकसित नहीं होता, भोर पुण्यके या वर्तमान पर्यायके श्राश्रयसे भी 
उसका विकास नही होता, जिसमे त्रिकाल सर्वदर्शित्व सामथ्य॑ विद्य- 
मान है ऐसे द्रव्यके लक्षसे ही सर्वदर्शित्वका परिपूर्ण विकास होता 
है, इसलिये द्रव्यहष्टि करना ही तात्पयं है--ऐसा सिद्ध होता है । 
किसी निमित्तमे या रागमे ऐसी शक्ति नही है कि सर्वदशिता प्रदान 
करे। अपूर्ण पर्यायमे भी स्वंदर्शिता देनेकी शक्ति नही है, सर्वेदर्शिता 
प्रदान करनेकी श्षक्ति तो त्रिकाली द्रग्यमे हो है, इसलिये द्रव्यका श्राश्रय 
करके परिणमित होना ही स्वंदर्शी होनेका उपाय है । 


जो स्वदर्शित्व प्रगट हुआ वह सर्वे पदार्थोको स्पष्ट देखता 
है | दूरवर्ती वस्तुको अस्पष्ट देखता है ओर निकटवर्ती वस्तुको स्पष्ट 
देखता है--ऐसा भेद उसमे नही है । और दूरकी वस्तुसे लाभ न माने 
किन्तु शरीर या देव-ग्रुरुशास्र इत्यादि निकटवर्ती वस्तुओसे लाभ 
माने--ऐसा भी सर्वेदर्शित्वशक्तिमे नही है । जिसने सर्वदर्शित्व साम्थ्य- 
की प्रतीति की है वह जीव किसी भी परवस्तुसे लाभ-हानि नही 
मानता । सर्वेद्शित्व तो श्रात्मदर्शनमय है, उसका सबन्ध परके साथ 
नही है, तब फिर महाविदेहादि दूरकी वाणीसे लाभ नही होता और 
निकटवर्ती साक्षात्‌ वाखीसे लाभ होता है--यह बात कहाँ रही ? 
इसमें कही परावलम्बन या परमे राग-हेष करता नही रहता, मात्र 
स्वद्रव्यके आश्रयसे वीतरागता हो ऐसी यह बात है। 


प्रश्न.--वाणी दूर हो या निकट हो, उससे तो कुछ समभमे 
नही आता, स्वत. अपनेसे ही समझमे आता है, तब फिर सत्समागम 
का क्‍या मतलब ? 


उत्तरः---“भहो ! चाहे जहाँ मुझे अपने आत्मासे--स्वतःसे 
ही ज्ञान होता है--यह बात जिसे श्रतरमे रुची उसे वैसा सुनानेवाले 
ज्ञानियोंके प्रति बहुमान आये बिना नही रहता, और इसलिये उसे 
सत्समागमकी भावना हुए बिना नहीं रहतो, परन्तु श्रवृशके समय 
भी उसके लक्षमे तो ऐसा है कि मैं जितना अपने स्वभावकी रुचि 


वन ++- 
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भौर भावमाका पोषण करता है उतना ही मुझे क्षाम है, गिर्मिपते 
पा निमिप्तको बोरके रागसे मुझे साम महीं है। 


महानिदेह शेत्र ठीक है और मरस क्षेत्र ठोक महीं है--ऐैए 
प्रन्‍छे-डरेका माव करना ध्रात्माकी किसी कक्तिमें महीं है, निर्बंशताके कारग 
करमी-कमी ऐसा विकल्प उठता है किन्तु वहाँ भर्मक्ों मिशशंकता है हि 
यह विकल्प मेरे स्वरुपमैंसे महीं भाया है, मेरे स्वरूपमें ऐसी कोई ध्तक्ति गहीं 
है जो विकस्पको परिणमित करे । मेरी सबंदर्शीशक्ति सम को देख तेवासी 
है परम्सु किसीको अच्छा-डुरा माननेबासी महीं है। मात्माकी प्रनत 
धक्तियोंकों भी सर्बवर्शीक्रक्ति देखतो है। बिसने प्ाष्माकों देख लिया 
उसने सबकुछ देख सिया। घर्वदर्शीशक्ति प्रात्मदर्शनमय है इसस्तिगे 
झोकासोकको देखनेके सिये प्रास्माकों बाहर महीं माकता पड़ता, 
किश्सु प्रात्मस्वमभाबको देखमेसे ्ोकालोक भात हो जाता है। एक 
गुणकी प्रतीति करते हुए भी सम्पूर्य बात्मा ही प्रतीतिमें प्रा जाता 
है । पूर्ण आत्माको जासे तमी एक ग्रुणका मयार्च ज्ञाम होता है 
एक भी पगुणको मधार्थ सममनेसे प्रगंत पुणका पिण्ड समममें प्रा 
जाता है | एक युणको सी कय यबार्ध समम्प्र कहां णाता है | 
ए+% प्रुराका भेद करके यदि उसका भ्रासय करमे जाये तो उसमे एक 
गुरको ही सम्पूर्ण बस्तु मास छ्षिया है इससिये एफ पुणाकों भी 
यमार्ष महीं ज्रामा है। एक मुणको जामनेसे, उसके साथ अमेदरूप 
पूरा इस्पको पकड़ से तभों गुणको जामा कहा जाता है शयोकि गुणीसे 
पृथक गुण महीं रहता। अमेर दाक्तियाँ हैं इससिये कहीं मात्म/मैं 
मेब नहीं पड़ याता जात्मामें हो अर्नतप्नक्तिति अमेदता है। उस 
अमेदताके भ्राभयपूणक ही भिन्न मिन्त द्क्तियोंद्रा बारे शान 
होता है । 

मात्माकी घदणित्वसत्ति सोकासोक को देखती है. तपापि 
वह मिराकार है ज्ोकाशांकको देखनेसे बह साकाए महीं हो जाती 
शयोकि बह मेद किए बिमा सर्बको सत्तामात्र ही देशती है स्वयं 
निराबार भात्मदइश्नरूप परिणमित होकर सबको मेदरहित देसतों 
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है। जड या चेतन, सिद्ध या संसारी, भव्य या अभव्य--ऐसे विशेष 
भेद वह ज्ञानका विषय है। दशेन वेसे भेद किए बिना सामान्य 
सत्ताका प्रतिभास करता है। भ्रनतग्रुशोके पिण्ड श्रखण्ड आत्माको 
भी दर्शनशक्ति देखतो है, इसलिये सर्वदर्शी शक्तिकी प्रतोतिसे श्रखण्ड 
आत्माकी प्रतीति मी साथ ही है। 


लोकालोकको देखनेका सर्वदर्शित्वशक्तिका सामथ्यं है वह 
' उपचारसे नही है परन्तु स्वभावसे ही है। ऐसी सर्गदर्शित्वशक्ति 
प्रात्माके ज्ञानमात्र भावके साथ हो परिणमित हो रही है। श्रात्मामे 
ज्ञान-दर्श तादि अनंतगरुणोका परिणमन एकसाथ ही हो रहा है। 
केवली भगवानके पहले ज्ञान परिणमित होता है और फिर दर्शन,--- 
इसप्रकार जो ज्ञान-दर्श नका क्रम मानता है उसने एकसाथ अनतशक्ति 
वाले बात्माको नहीं जाना है, उसे वास्तवमे केवली प्रभुकी प्रतीति 
नही है ओर श्रात्माकी भी प्रतीति नही हैं। ज्ञान जहाँ स्वभावका 
झ्राश्नय॒ करके परिणमित हुप्ना वहाँ भ्रनंतगुणोका परिणमन उसके 
साथ ही उछल रहा है । ऐसे श्रनत घर्मोसे परिणमित एक आत्माको 
जाननेका नाम अनेकान्तघर्मं है श्लोर वही मोक्षमाग्ग है । 


[ यहाँ नववी सबंदर्शित्वशक्तिका वर्णन पूरा हुमा । ] 
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प्रौर भावनाका पोषण करता हैं उतगा ही पुरे शाम है, भिमिप्तसे 
पा निमिश्चकी झोरके रामसे मुम्दे साम महीं है। 

महाविदेह क्षेत्र ठौक है और मरत क्षेत्र ठीक महीं है--ऐसा 
प्रस्छे-ग्रेका माव करमा प्रात्माकी किसी भ्षक्तिमें तहीं है मिबंसताके कारण 
कभी-कमी ऐसा विकल्प उठता है किस्तु वहाँ घर्मीको निःश्कता है कि 
यह विकल्प मेरे स्वरूपमेंसे सहीं भाया है, मेरे स्वरूपमें ऐसी कोई ध्वक्ति महों 
है थो विकल्पको परिणमित झरे । मेरी सवदक्षीशक्ति सबंको देखगेवाली 
है परस्तु किसोको अच्छा-हुरा माततेबासी नहीं है। आत्माको प्रनंत 
ध्रक्तियोंकोी भी सर्वदर्शीभ्षक्ति देसती है। बिसमे भात्माको देश सिम 
छसने सबकुप्त देश सिया। सबंदर्शीक्षक्ति प्राह्मदर्शतमय है इसस्लिगे 
सोकासोकको देखनेके लिये प्रात्माको बाहुर नहीं मेप्रंका पड़ता, 
किम्सु प्रात्मस्वमावकों दैशनेसे सोकालोक ज्ञात हो जाता है। एक 
गुणको प्रतीति करते हुए भी सम्पूर्ण आत्मा ही प्रतीतिमें भरा जाता 
है । पूर्ण ब्रात्माको जाने तमी एक प्ुराका मभार्ण ज्ञान होता है 
एक भी धुणको मधायें समसतेसे प्रतंत पुणका पिण्ड सममभरमें प्रा 
जाता है। एक गुणकी भी कब यथार्थ समम्थ कहा बाता है “८ 
एक गुरणाका मेव करके यदि ससका प्राश्नम करने थाये तो उसने एक 
गुएणको ही सम्पूर्ण वस्तु मास सिया है इससिये एक धुणकों भी 
भधाष॑ महीं जाता है । एक गुणको जामनेसे, उसके साथ अमेदरूप 
पूर्ण द्रस्पको पकड़ से तमों गुणाको जामा कहा जाता है कर्मोकि गुणोसे 
पृथक गुण नहीं रहता। अनेक प्क्तियाँ हैं इसप्लिये कहीं माह्मामें 
मैद महीं पड़ जाता आस्मार्में तो अन॑तप्तक्तिसि अमेदवा है। उत्त 
झमेदताके प्राध्रगपूषक ही भिन्न भिन्न छक्तियोंका ययावं शाम 
होता है । 

आत्माकी सवदशित्वघत्ति सोकासोक को देखती है. तपापि 
यह निराकार है सोकाशांककों देसमेसे वह साकार महीं हो बाती 
गर्योकि वह मेद करिए बिसा सर्बको सत्तामाद्र ही देशती है, स्वर्य 
विराकाद आत्मदश्ममकर्प परिणमित होकर सबेको मेदरहित देखतों 


श्रात्मप्रसिद्धि : ( १२७ ) : [१० ] स्वक्षत्वशक्ति 


अनन्त प्रकारके भिन्न-भिन्न भाव हैं उन सबको विश्येषरूपसे जाने ऐसी 
प्रात्माकी सर्वज्ञत्वशक्ति है| यह द्वक्ति दूरवर्ती या निंकटवर्ती, वर्तमान 
पा भ्रूत-भविष्यके समस्त पदार्थोको एकसमयमे जानती है परन्तु उनमे 
से किसोका अच्छा-बुरा नही मानती, इसमे मात्र जाननेका ही भाव 
है, राग-हेपका भाव सर्वज्ञत्वश्षक्तिमें नही है। “सर्व भाव ज्ञाता-हृष्टा 
सह शुद्धता ---ऐसा इन शक्तियघोका परिणमन है । 


आत्माकी समस्त शक्तियोमे ऐसी कोई छाक्ति नही है कि जो 
परको या विकारको करे, परन्तु प्रको या. विकारको-- न--करे--ऐसी 
अक्‍्तुं त्व शक्ति भ्रात्मामे त्रिकाल है, श्रोर परको या विकारको जाने 
ऐसी सर्वेज्ञत्वशक्ति भी त्रिकाल है । 


श्रहो | समस्त विश्वकों जाननेकी शक्ति आत्मामे त्रिकाल 
विद्यमान है। उसकी प्रतीति करनेवाला जीव धर्मी है । वह ॒धर्मी 
जीव दरीर-मन-वाणी इत्यादि की जो भी क्रिया हो उसे जाननेकी 
क्रिया करता है, परन्तु “मैं उसे करता हूँ, श्रथवा यह हो तो मुझे 
अच्छा, और न हो तो बुरा/--ऐसी मान्यतारूप मिथ्यात्वकी क्रियाको 
वह नही करता । वह जानता है कि मेरे आत्मामें परको जाननेका 
गुण है परन्तु परका ग्रहण-त्याग करनेका कोई ग्रुण मुभमे नही है; 
जगतके सर्व पदार्थोंकी यथावत्त्‌ भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूपसे जानने रूप परि- 
णमित हो ऐसी सर्वज्ञत्वशक्तिका मैं स्वामी हैं, परन्तु परकी क्रियाका 
में स्वामी नही हूँ । अपनी क्रियाशक्तिसे अपने अनन्तग्रुणके परिणमन 
रूप क्रियाका में कर्ता हूँ, परन्तु परकी क्रियाको या विकारको मैं नही 
करता । जडमे भी क्रियाशक्ति है, उसको क्रिया उसके अपनेसे होती 
है; मैं तो उसका ज्ञाता हूँ। श्रात्माकी छाक्तिका विकास होनेसे अपने 
में स्वज्ञता प्रगट होती है, परन्तु भ्रात्माकी शक्तिका विकास होनेसे 
घह परका कुछ कर दे अथवा जगतका उद्धार कर दे--ऐसा नही होता। 


साघकको पर्यायमे सर्वज्ञता प्रगट न होने पर भी वह अपनी 
सर्वेज्ञत्व शक्तिकी प्रतीति करता है, वह प्रतीति पर्यायके समक्ष देख- 


[१०] 
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“ध्वर्मफ्ा मूल सर्वज्ञ है? ठस सर्बश्वाके निर्णयमें 

मत्यन्त गमीरता रिघमान है। पहाँ, प्रस्पेक मास्मामें 
| | पिधमान पर्बश्त्वश्नक्तिके प्रदनमें पूज्य स्वामीजी ने मैन | 
पर्मक सनेक मूलभूत रइस्प प्रकाशित फ़िये दं। प्रस्पेक 
सआस्मार्थी क्लीनक्ो यह अवखन मननपूर्षक समसझनेका नप्र 
अपुरोध है । 











जत-++ 








लिन 


प्रत्येक भात्मामें प्नंतग्नक्तियाँ हैं इससिये बह अनेक्ाम्तमृति 
है। उस प्रतेकास्तमूति मगबास आारत्माको दतसामेके सिये पहाँ उसकी 
बुछ धक्तियोका वर्सेत चन्ष रहा है। उसमें स्वेदर्धिश्वशक्तिश्ा वर्णन 
किया प्रव उतके साथ सबब क्षस्दश्फ्तिका बर्णात करते हैं । 


समस्त विश्रके विशेष मार्योकों जाननेरूप परिणमित ऐसे 
प्राश्मशानमयों सबधल्मदक्ति है। दर्शन तो 'सरब्ब है --ऐसा सामासय 
सत्तामात्र मावकों देखता है परम्तु, चगतके समस्त पदार्ष सत्तारूपसे 
समाम होसे पर भी उनके स्व॒रूपमें गिशेपदा है। कोई जीव है, कोई 
झ्रजीब है, कोई सिंद है कोई साथक है, कोई प्रज्ञागो है --इसप्रकार 


भ्रात्मप्रसिद्धि : ( १५७ ) : [ १० ] सर्वज्षत्वशक्ति 


अनन्त प्रकारके भिन्‍त-भिन्‍त भाव हैं उन सबको विशेषरूपसे जाने ऐसी 
प्रात्माकी सर्वज्ञत्वशक्ति है । यह शक्ति दूरवर्ती या निकटवर्ती, वतंमान 
या भूत-भविष्यके समस्त पदार्थोकों एकसमयमे जानती है परन्तु उनमे 
से किसीका अच्छा-बुर नही मानती, इसमे सात्र जानतेका ही भाव 
है, राग-हेषका भाव स्वेज्ञत्वशक्तिमें नहीं है। “सववे भाव ज्ञाता-दृष्टा 
सह छुद्धता''--ऐसा इन शक्तियोका परिणमन है । 


आत्माकी समस्त शक्तियोमे ऐसी कोई शक्ति नही है कि जो 
परको या विकारको करे, परन्तु परको या विकारको--त--करे-ऐसी 
अकतृं शक्ति भ्रात्मामें त्रिकाल है, श्रोर परको या विकारको जानें 
ऐसी सर्वज्ञत्वशक्ति भी तिकाल है । 


श्रहो | समस्त विश्वको जाननेकी शक्ति आत्मामे त्रिकाल 
विद्यमान है। उसकी प्रतीति करनेवाला जीव धर्मी है। वह घर्मी 
जीव शरीर-मन-वाणी इत्यादि की जो भी क्रिया हो उसे जाननेकी 
क्रिया करता है, परन्तु “मैं उसे करता हूँ, श्रथवा यह हो तो मुझे 
अच्छा, ओर न हो तो बुरा”--ऐसी मान्यतारूप मिथ्यात्वकी क्रियाको 
वह नही करता । वह जानता है कि मेरे आत्मामें परको जाननेका 
गुण है परन्तु परका ग्रहण-त्याग करनेका कोई ग्रुण मुभमे नही है, 
जगतके सर्वे पदार्थोको यथावत्‌ भिन्न-भिन्न स्वरूपसे जानने रूप परि- 
णमित हो ऐसी सर्वज्ञत्वदक्तिका मैं स्वामी हैँ, परन्तु परकी क्रियाका 
मैं स्वामी नही हूँ । अपनी क्रियाशक्तिसे भ्रपने श्रनन्तगुणके परिणमन 
रूप क्रियाका मैं कर्ता हूँ, परन्तु परकी क्रियाकों या विकारको मैं नही 
करता । जडमे भी क्रियाशक्ति है, उसको क्रिया उसके अपनेसे होती 
है, मैं तो उसका ज्ञाता हूँ । श्रात्माकी शक्तिका विकास होनेसे अपने 
में सवेज्ञता प्रगठ होती है, परन्तु श्रात्माकी शक्तिका विकास होनेसे 
वह परका कुछ कर दे अथवा जगतका उद्धार कर दे---ऐसा नही होता । 


साधकको पर्यायमे स्वज्ञता प्रगट न होने पर भी वह अपनी 
सर्वेश्ञत्व शक्तिकी प्रतीति करता है, वह प्रतीति पर्यायके समक्ष देख- 


हा चर 


[ १० ] सर्पश्षत्वशक्ति ( शैद्ध) आाप्मप्रपिद्ध 


कर महीं की है परन्तु स्वभावसम्भुख देखकर की है। मतंमाग पर्माय 
तो स्वय ही प्रस्पश् है, उस धल्पक्षताके भ्राधयसे सर्वक्नताकी प्रपीति 
कैसे हो सकती है ? घश्पन्ञ पर्याय द्वारा धनेशताकी प्रतीति होती है 
परन्तु अल्पशताके प्राथमसे धर्मे्षताकी प्रतीति नहीं होती, थिकास्ती 
सस्‍्वमावके भाशयसे ही सर्मज्षताकी प्रतीति होती है । प्रतीति करनेबाी 
तो पर्याय है, परम्तु उसे प्राघय अभ्यका है । हृस्यके माभयसे सर्मश्तारी 
प्रतीति करनेवाले जोवको सर्भन्नतारूप परिणमन हुए बिना महीं रहता) 


प्रमी अपनेको सर्मकृृता प्रगट होनेसे पूर्व भी मेरा जात्मा 
विकास सर्वेक्षतारूप परिणमित होनेकी बाक्तिबासा है --इसप्रकार 
जिसमे स्वसस्मुल होकर निरंय किया बह भीग प्रसपश्नताको रामको 
पा परको प्रपना स्वरूप नहीं मामठा। अह्पन्ञ पर्यायके समय भी 
सर्वश्ध्वधक्ति होमेका जिसमे निर्णय किया उसकी रुचिका बल अत्पन्त 
पर्याय परसे हटकर प्रक्षष्ड स्वमावमें इस गया है इससिये बहू समझ 
मगयवातका नस्दस हुआ है । 


प्रात्माके सर्ग गुण भ्रपनेमें ही कार्य करते हैं। आत्मा भपने 
प्रमन्‍्त गुण पर्यायका विम्लु है, बनस्त गुरणा-पर्यामोर्मे उसकी सत्ता ब्याप्त 
है। परस्तु प्रात्मा परका बिमु महीं है परके ऊपर ठप्ह्ी सत्ता महीँ 
है। और घगतके समस्त पदार्योंकी उनके ग्रुणेकों प्ौर उतकी भाषा 
स्तर मा क्षेत्रास्त ररूप पर्यायोकी--सबको एक छाब जाने ऐसा झाश्माके 
ज्ञानका बिमुत्व है थो आत्मा भपनी ऐसी ज्ञामशक्तिको प्रतीति करे 
वही सच्चा जेम और सर्गशदेगका भक्त है परम्तु मात्मा परका प्रहणए- 
त्याग और परिगर्तम करता है --ऐसा थो मासता है बहु आत्माकी 
प्रक्तिको सर्गशदेषको प्रघवा श्रेसशासमको नहीं मानता है बह बास्तव्मे 
जम ही नहीं है! 

देखो भाई! यह कया कहा जा रहा है ? भात्मा महाव भग 
यान है. उसझी महागताके यह ग्रीत गाये जा रहे हैं! यह कहीं 
बझुपमासे नहीं कहा जाता परम्तु 30 26९५५ ही ऐसा है। एछर्थ 


. कक. 


आत्मप्रसिद्धि : (१२६ ) : [१० | सर्वज्ञलशक्ति 


ग्रात्माओंमे सर्वज्ञशक्ति विद्यमान है । 'सर्वज्ञ  अर्थाव्‌ सवेका ज्ञाता 
अनन्त द्रव्य, अनन्त गुण, अनच्त पर्यायें--इन सबको जाने, ऐसा 
महा महिमावान अपना स्वभाव है, उसे श्रन्यरूप--विकारी स्वरूप- 
से मानना ही श्रात्माकी महान हिंसा है। भाई रे ! तू सर्वेका “ज्ञ 
अर्थात्‌ ज्ञाता है, परन्तु परका तो कभी कुछ कर ही नही [सकता । 
जहाँ प्रत्येक वस्तु पृथक-पृथक्‌ है वहाँ पृथक्‌ वस्तुका, तू क्या करेगा? 
तू भी स्वतत्न और वह भी स्वतत्र; सब स्वतत्र हैं। भहो ! श्रनेकांतमें 
तो श्रकेली वीतरागता है। 'मैं स्व-रूप हैं और पर-रूप नही हैँ-- 
ऐसा निर्णय करते ही श्रनन्त पर तत्त्वीसे उदास होकर स्वतत्त्वमे 
स्थिर हो गया इसलिये वीतरागता हो गई,--इसप्रकार भ्रनेकान्तमें 
वीतरागता श्राजाती है। शअनेकान्त कहो या मेदज्ञान कहो, उसके 
बिना वीतरागता होती ही नही । 


अनेकान्त वह वीतरागी विज्ञान है; उसमे सम्यरज्ञानपूर्वेककी 
वीततरागता है, और एकान्तमे श्रर्थात्‌ स्व-परकी एकत्वबुद्धिमे' 
अज्ञानसहितका कषायभाव है। अनेकान्तमे तो वोतरागी श्रद्धा, वीत- 
रागी ज्ञान श्रौर वीतरागी चारित्रको स्थापना है इसलिये श्रनेकान्त 
ही मोक्षमार्ग है, वही परम श्रमृत्त है। जहाँ परका कतृंत्व माना 
वहाँ एकान्‍्त है, उसमे मिथ्यात्व और राग-ह्वेष भरे हैं, वहो ससारका 
मूल है । 


अनेकान्त प्रत्येक पर्यायका स्वाधीन स्वरूप बतलाता है; 
प्रत्येक पदार्थे श्रपने स्वरूपसे ही श्रनन्‍त धर्मात्मक है ऐसा शअनेकान्त 
बतलाता है। 'अनेकान्तः' कहते ही स्वसे श्रस्ति और परसे नास्ति 
श्र्थात्‌ श्पनेसे परिपुर्णा और परसे पृथक्‌ वस्तु सिद्ध होती है। मैं | 
परसे शून्य हैं और अपने स्वमावसे स्वाघोन-परिपूरण है,--इसप्रकार 
झनेकान्तमे वीतरागी श्रद्धा है, स्व-पर तत्वकी भिन्‍नताका वीवरागी 
ज्ञान है, और उसीमें स्वरूपस्थिरतारूप वीतरागी चारित्र है, क्योकि 
परसे भिन्नत्वको जाना इसलिये ज्ञान परमें युक्त न होकर स्वमें स्थिर 
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[१० ] सर्वह्षलशक्ति (१३० ) ? झासमप्रापिहि 


हुआ । इसप्रकार वीतरागी श्रद्धा, वीतरागी ज्ञाम घोर बीतरागों 
चारिष--पह ठीतों प्रनेकास्तमें थाजाते हैं । 


के -ह#नं- परका कुछ कर पूं,--ऐसी जिसकी मास्मता है,घसते 
प्ामनेवाले तत्वको पराघीस मामा है। जिसने एक मी तत्णडो 
पराधीम मामा उसने जगतके समस्त. प्रद्रा्घोंको पराघीत छवस्मऐे, 
प्रान है, पोड़ स्तापीन सत्त्वका कपक्ष-करनेबाले तीनकासके सर्तोका 
उसते विरोध किया है। इसप्रकार परका कतृध्त मामतेबाले एकास्त 
वादी जीवका अमस्तवीय बिपरीद अरद्धामें, गिपरीत झानमें प्रौद 
विपरीत चारिजमें झुक गया है इसलिये वह अनम्त-प्सारमें मठकता 
है । भ्रमेकाम्तका फल मोका गौर एकास्सका फल संसार है। एकास्त 
बादीको प्रावासदेवमे पशु कहा है क्योंकि वह घपते प्रारमझूभाव 
को परसे मिन्‍्नरूप नहीं देखता किन्तु कर्म इत्यादि परकों ही 
शारमाझुपसे देखठा है। प्रसेकास्तवादी शो अपने प्रौत्माकी परसे 
सिल्नकप साधना करेंती है| अमेकाश्तमें बहुत गमीरता है।.._ 


का 

मैं परका झुछ कक --इसका अर्थ यह हुमा रि मेरा. 

मस्तित्व परमें है प्र्भात्‌ मैं प्रपतेरूप, नहीं है । भौर जिसप्रकार मैं 
प्रपतेरप हीं हैं. उसीप्रकार बगतका कोई तरहब अपमेरूपते गहीं 
है-.-ऐसा भी उसमें यर्भितरूपसे था गया इससिय्रे उसके भ्रमिप्रायमेँं 
जऊमतका कोई पदार्ण सत्‌ रहा ही महीं इसप्रकार 'ैं परका कह 
-ऐसे अभिप्रायर्में ठीमसोकके घंतृका घोत होता है, इसतिये उस 
बिपरीत प्भिप्रायकों महात पाप कहा है। जगतके पवार्स तो जे 
हैं बेसे सत्‌ हैं. उनका तो कहीं प्रमाव नहीं होता परम्सु विषधत 
झभिप्रायका सेवन करतेबाले जीवको अ्रपती पर्यामर्मे मिस्यात्यका 
मह्दान पाप छत्पन्त होठा है।यदि इस अनेकास्तसे धस्तुस्वरूपको 
प्मके तो सब विपरीत अभिप्राय छूट जाएँ। हैं भ्पनेरूप सत्‌ है भौर 
पर परस्पसे सत्‌ है मैं पररूपछे भरसतत्‌ हैं भौर पर मेरे रूपते झसत 
है-- ऐसा सममगेसे कहीं परावसम्बनका भाष नहीं रहता, स्वाद 
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लम्बनसे मात्र वीतरागता ही प्रगठ होती है। सारा जगत ऐसेका 
ऐसा अपने-अपने स्वरूपमें विराजमान है; उसमें कहाँ राग ओोय 
कहाँ द्वेष ? राग-द्वेष कही हैं ही नही; मैं तो सबका ज्ञाता ही हैं, 
सर्वेज्ञत्वशक्तिका पिण्ड हूँ---ऐसा घर्मी जानता है । 


यह आत्मवेभवका वर्णन चलता है। अपनेमें ही स्थिर रह- 
कर एक समयमे तीवकाल-तीनलोकको जाने ऐसा ज्ञानवैभव आत्मामे 
विद्यमान है । यदि आत्माकी सर्वज्ञत्वशक्तिका विश्वास करे तो कहीं 
फेरफार करनेकी वात उड जाती है। “निमित्त प्राए तो कार्य होता 
है भ्रौर निमित्त न हो तो कार्य नही होता/--ऐसी जिसकी मान्यता 
है उसे सर्वज्ञत्वशक्तिकी प्रतीति नही है । “सर्वज्ञता” कहते ही सर्वे 
पदार्थोका क्रमवद्ध परिणभन सिद्ध हो जाता है। थदि पदार्थकी 
त्रिकालकी पर्यायें नियमित क्रमबद्ध व हो और उल्टी-सीघी होती हों 
तो सर्वज्ञता ही सिद्ध नही हो सकती, इसलिये सर्वज्ञताका स्वोकाय 
क्रनेवालेको यह सब स्वीकार करना ही पडेगा । 


आत्मामे सर्वेज्ञशक्ति त्रिकाल है, वह सर्वेज्षशक्ति आत्मज्ञान- 
मय है। श्रात्मा परके साथ तनन्‍्मय होकर परको नहीं जानता परन्तु 
स्वमें तन्‍्मय रहकर जानता है। किसी परके कारण सर्वेज्ञत्वशक्ति 
परिणमित नहीं होती परन्तु आत्माके आश्रयसे ही परिणमित होती 
है । भ्रात्मसन्मुख रहकर श्ात्माको जाननेसे लोकालोक ज्ञात हो जाता 
है, इसलिये सर्वेज्ञत्वशक्ति श्रात्मग्षानमय है, जिसने आत्माको जाना 
उसने सर्व जाना। लोकालोकको जानने पर भो सर्वेज्ञत्वशक्ति तो 
आत्मज्ञानमय ही है, लोकालोकके कारण केवलज्ञान नही है ।--यह 


बात सर्वेदर्शित्वशक्तिके वर्णतर्में विस्तारसे श्रागई है, तदनुसार यहाँ 
भी जानना । 


है जीव ! तेरे ज्ञानमात्र बात्माके परिणमनसे अ्रतन्त घर्म 
एकसाथ उछल रहे हैं; उसीमे करॉककर अपने धर्म को हूंढ । जिसने 
अपनी सर्वज्ञताकी प्रतीति की वह जीव देहादिकी क्रियाका ज्ञाता 


[१० ] स्वेश्नल्वशक्ति ( १४२ ) _.. आासप्रसिद्धि 


रहा | परको क्रियाकों घदलसेडों घास तों दूर रही, परम्तु जपनी 
क्रियावटी क्षक्तिसे श्राए्माका धो क्षेत्रास्सर होता है उसे भी 
ज्ञान करता महीं है, मात्र जानता ही है। 'सर्वेजञता' कहने्ते दृरगर्ती 
प्रा मिकटवर्सी पदाचकों जाननेमें भेद महीं रहा, पदार्थ हूर हो मा 
निकट हो उसके काररा ज्ञान करमेमें कुछ भी फेर नहीं पडता । दूर 
वर्ती पदाचवको निकटबर्ती करना मा तिकटवर्ती पवा्यकों दूरबर्ती 
करना यह श्वामका कार्य नहीं है परस्तु सिकटबर्ती पवाधकों भांति हर 
बर्ती पदापको भी स्पष्ट बामना शासका कार्ये है । जगतके विशेष भार्बों 
को ज्ञाम समास रीठिसे जानता है। केबसी मगगानको समुद्ुघात होने 
पे पूव उसे शामनेरूप परिणमम हो गया है भविष्यकी प्रतस्तानम्त 
सुख पर्यायोंका बेदन द्वोनेसे पून संश्वत्यशक्ति उसे क्ानमेरूप परि 
शमित हो गई है। भमगान जिनेस्नदेबकी पूजामें "सीमघर बित 
प्रण कमस पर इत्यादि बोलनेकी क्रिया श्रान नहीं करता' 
इच्छा--विकलस्पका भी बह कार्य महीं है भ्रौर जावस जादि बशाठ 
प्रकारकों वस्तुएँ एकत्रित करमेका कायें क्लामका गहीं है, तथा पुम 
विकल्प हो बहू कार्य भी क्वामका सहीं है ज्ञामका कार्य तो माप 
“जानभा” ही है उसमें मी अपूर्ण बातनेरूप परिणमित हो ऐसा ज्ञान 
का सृूस स्वरूप नहीं है, सर्वको जासमेरूप परिणामित होनेका ही 
ज्ञामका स्वरूप है --ऐसा यहाँ आघार्यदेवते सर्बशत्वक्षक्तिका पर्णम 
करके बतसाया है। 

रुपया प्राये या ध्ागे प्ारीरमें प्राह्मरका भ्रवेश हो पा न 
हो पुस्तक स्लिसी जाये या भाषा डोली जाये--उममें कुछ भी 
करमेकी भात्माती छक्ति नहीं है परस्तु उन सबको बानमेझी प्राए्मा 
की धरक्ति है। गसेमें कफ अटर गया हो, शाम क्षानता है कि यहा 
कफ झटका है परम्तु उस कफको मिकासनेकी दाक्ति झ्लानमें गहीं है, 
धरीरमें रोग हो वहाँ यह रोग कब हुमा-कितना हुमा उ्ते श्वाम 
णामता है परम्तु उस शेगकों दुश करनेटी धक्ति शातमें महीं है। सीमद 
राजधस्जी बहते हैं कि तिमकेके दो टुकड़े करनेकी धार्त्ति भी 
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हम मे नही है”--इसका आश्यय यह है कि हम तो ज्ञायक हैं, एक 
परमाणुमात्रको बदलनेका कर्तृत्व भी हम नही मानते | तिनके के 
दो टुकड़े हो उसे करनेकी हमारी शक्ति नही है, किन्तु जाननेको 
धक्ति है। गौर वह भी इतना ही जाननेकी शक्ति नही है परल्तु 
परिपूर्ण जाननेकी शक्ति है। जो ज्ञानकी पूर्ण जाननेकी श्षक्तिको 
माने वह अपूरंदशा या रागको भ्रपना स्वरूप नहीं मानता, इसलिये 
उसे ज्ञानके विकासका अहंकार कहाँसे होगा ? जहाँ पूर्ण स्वभावका 
आदर है वहाँ अल्पन्नानका अहंकार होता ही नही । ज्ञानस्वभावी 
प्रात्मा संयोगरहित और परमे रुकनेके भाव रहित है; किसी अ्रन्य 
द्वारा उसका मान या अ्रपमान नहीं है। सर्वज्ञता श्रर्थात्‌ अक्रेला 


ज्ञान परिपूर्ण ज्ञान ऐसे ज्ञानसे परिपूर्ण भ्रात्माकी प्रतीति करना 
वह घमंकी नीव है । 
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निभित्तते आत्माको लाभ होता है--ऐसा मसाननेवालेको 
विषयोमे सुखबुद्धि दूर नही हुई है । निमित्तस्ते आात्माको लाभ होता 
है ऐसा माननेवालेने शआ्आत्माको सर्वज्ञत्वशक्तिको स्वीकार नही क्रिया 
है। म्ुझमे ही सर्वेशरूप परिणमित होनेकी दक्ति है, उसीसे मेरा ज्ञान 
परिणमित होता है,--ऐसा न मानकर शासत्रादिके निमित्तसे मेरा ज्ञान 
परिणमित होता है--ऐसा जिसने माना है उसने संयोगसे लाभ 
माना है । जो जिससे लाभ माने उसे उसीमे सुखबुद्धि होती है। 
संयोगसे लाभ भाने उसे सयोगमे सुखबुद्धि है, निमित्तपे सुख माने , 
उसे निमित्तमें सुखबुद्धि है । सयोग श्रर्थात्‌ु पर विषय, निमित्त भी 
पर विषय है। जिसे निमित्तके आश्रयकी बुद्धि है उसे पर विषयमे 
सुखबुद्धि है। जिसने आत्माकों किसी भी सयोगसे या निमित्तसे लाभ 
माना उसके अन्तरमें पर विपयोकी ही रुचि है, उसे आत्माके स्वाधीन 
सुखकी रुचि नहीं हुई है ओर स्वविषय उसकी दृष्टिमं तही भाया है। 
जिसे वास्तवमें आत्माके सुखकी रुचि हो, वह॒ किसी भी परविषयसे 


[ !* ] सवेहलशक्ति (१६४ ) « आशमप्रसिद्धि 


ज्ञाम महीं भामता' अेतध्यविम्म स्वतत्वके अतिरिक्त प्रम्पप्ते त्ताम 
मानना बह मंधुनदुद्धि भर्याद्‌ विपयोमिं सुखद॒द्धि है । 


शा पभ्राध्मा ही सवज्ञणा और परमसुखते परिपूर्ण है - 
ऐपल जिस्ते प्रतीति नहीं है बह जीव भोगदेतु भर्मकी प्र्याव्‌ पृष्यकी ही 
शद्या रखता है, लतस्मके मिविपय सुसका उसे प्रनुमब महीं है ६४ 
सिग्रे उसके भतरकी महूराईमें भोगका हेतु ही विद्यमाम है । 

सबझस्वरूपसे परिणमित होनेझी प्रात्माफी धक्ति है, पके 
बदसे निर्मित्तके आभ्रयसे शान विकसित होता है--ऐसा णो मामठा 
है. उहे पंयेक्तिमके विषयर्ति सुझवुद्धि दूर महीं हुई है" तिमि भौर 
बिपय दोगों एक ही हैं। मिमित्तते क्षाम मामनेवाला या भिपर्यमिं 
सुख माननेबासा इस दोमोंकी एक ही बाधि है। ये श्रात्मस्‍्व॒माजके 
झाश्रयसे परिणमित न होकर सयोगका प्राश्रय करके ही परिशप्रित 
हो रहे हैं भले ही घुमभाव हो, तथापि उसके विधर्योकी दुर्षि टूर 
होकर स्वमावसुखकी रुचि महीं हुई है । 


परमेंसे कुछ भी क्लाम से ऐसी कोई शक्ति प्राष्मामें गहीं है 
झौर आत्माको लासदायी हो ऐसी कीई शक्ति परगस्‍्तु्मे मह्दों है 
ठथापि परका प्राश्य करके थो साम सेमा मानधा है उसे स्वविषभ 
की रुचि महीं है परातु अन्तरमें विपमोके सुसकी दि विश्षमान है 
उससे अपने आरात्माको स्येयरूप शी दिया है परन्तु विपर्मोक्ो ही 
ध्यैयरूप बमाया है। यहाँ विवय कहनेसे मात्र प्रणुमरागके निर्मित 
ही महीं समर्मा परम्तु देव-श्ुइ-झाश्चादि शुमरागके निमिस्त मी 
पर विषय ही हैं। प्रपने अंतस्पस्थमावक्के अतिरिक्त समस्व पदार्षे 


पर बिपम हैं: छनके प्राश्नयसे थो साम माते उसे पर विषर्योकी 
प्रीति है। 


प्रत्येक प्रात्मामें स्वशत्यध्क्ति है, उसकी श्रद्धा करमेबासेको 
पर विपयेकि प्राप्ममसे स्तामझी बढ्धि नहीं होती । “प्रहो ! मेरे घारमामें 
सर्वज्ञताका सामर्ध्य है ---ऐसी जिसने प्रतीति शी छतने बह प्रतीति 


शआत्मप्रसिद्धि ( (ह४ ) : [१० ] सर्वेज्षखशक्ति 


परसन्मुख देखकर की है या अ्रपनी शक्तिसन्पुख देखकर की है ? 
: पभ्रात्माकी शक्तिकी प्रतीति प्रात्माको ध्येय बनाकर होतो है या परको 
'ध्येय बनाकर, होती है ? किसी निमित्त, राग श्रथवा अपूर्णो पर्यायके 
लक्षसे पूर्णंताकी प्रतीति नहीं होती परन्तु अखण्ड स्वभावके लक्षसे 
ही पूर्णंताकी प्रतीति- होती है। परमार्थते अरिहत अगवान इस 
भात्माके ध्येय नही हैं, उनके लक्षसे तो राग होता है। भरिहन्त 
भगवानकी शक्ति उनमे है, किन्तु उनके पाससे कही इस अश्रात्माकी 
शक्ति नही श्राती। भ्ररिहन्त भगवान जैसी इस श्रात्माकी शक्ति 
भ्रपनेमे विद्यमान है । यदि श्ररिहृस्त भगवानके सन्मरुख ही देखता रहे 
ओर अपने श्रात्माकी ओर न ढले तो मोहका क्षय नही होता । जैसे 
शुद्ध अरिहन्त भगवान हैं वैसा ही मैं हुँ--ऐसा जातकर यदि अपने' 
आत्माकी श्रोर ढले तो सम्पन्दर्शन प्रगठ होकर भोहका क्षय होता है । 
प्रभो | तेरी चेतन्यसत्ताके असख्यप्रदेशी क्षेत्रमे तेरे अचित्य निधान 
भरे हैं; तेरी सर्वज्ञधक्ति तेरे ही निधानमे भरी है, उसकी  प्रतीति 
करके स्थिरता द्वारा खोद तो तेरे निधानमेंसे सर्वज्ञता प्रगट हो । 
विख्वके समस्त भावीको विद्येष प्रकारसे जाननेकी आत्माकी 
शक्ति 'है। जड़-चेतन, मूर्त-अमृर्त, सिद्ध-ससारो, भव्य-अभव्य 
इत्यादिं समस्त विविध भौर विषमभावोकी वीतरागरूपसे जानले ऐसा 
सर्वज्ञवाका 'सामथ्यें आत्मामे भरा हैं। किसी निमित्तके कारण यह 
ज्ञानसामथ्यं विकसित नहीं होता । यदि आझ्ात्मा निमित्तसे जानता 
हो तो सर्वज्ञत्वशक्ति निमित्तमयी होगई किन्तु आत्मज्ञानमयी नहीं 
रही ! जिसप्रकार पुरणुताको प्राप्त ज्ञानमें निमित्तका अ्वलम्बन नही 
है, उसीप्रकार निचली दशामे/भी निमित्तके कारण ज्लान नही होता, 
इसलिये दासस्‍्तवमे पुणंताकी प्रतीति करनेवाला साधक अपने ज्ञानको 
प्सेवलम्बनसे नदह्दी मानता, परन्तु स्वभमावके अवलस्बनसे सानकण 
स्वोन्पमुख करता है। परसन्मुख देखनेसे श्रात्माका कुछ भी नही हो 
सकता, सर्वेज्ञक्क्तिवाले अ्रपने आत्माकी श्रोर देखनेसे सर्वज्ञताकी 
भाप्ति हो सकती है । श्रनतकाल परसन्मुख देखता रहे तथापि, वहाँ 


[:१० ] सर्बशवस्वशक्ति (१३६) ्राहमप्रसिद्रि 


पे सर्वशताकी प्राप्ति लहीं होगी, सौर निमस्वमावसस्पुद देशूर 
स्थिर होगेसे क्षणमात्रमें धर्बश्ञत्रा प्रगट हो घरती है । 


प्रपमे स्वभाजके मबलम्वतते तोनकाल तोनलोकको जानते 
रूप परिणमित होनेको भारमाकी शक्ति है, उसके बदसे स्ममागगृहकी 
छोड़कर भिमितादि पर द्रम्पके प्रबललम्बससे जो अपना परिणमत 
मानता है उस अज्ञानीकी ध्यभित्रारी बृद्ि है। निमित्तके प्रामयते 
साभ होता है--पऐसी मास्मता कहो भिश्यात्व कहो मूढ़ता कही 
संयोगी हष्टि कहो विषमंर्मि सुखमुद्धि कहो वख्यभित्रार कही बषर्म 
कहो या प्रमंव संसारका भूस कारण कहो--ठत धबड़ा एंकर ही 
भाष है । जहाँ पते सह स्वरूपकी राधि महों है और पराभयमाव 
की शचि है वहाँ उपरोक्त समस्त भाव उसमें भरे ही हैं ! 


सर्वज्ञता प्रगठ होनेसे पूर्ण साधकदधार्मे हो आात्माको पूर्ण 
घक्तिफ्री प्रतीति करमेकी यह बात है। पूर्ण श्क्तिक्ो म्रतीणि करके 
छउसका प्राभय सेनैसे ही साधक दा क्‍भ्रारम्म होकर पूर्ण दशा प्रगट 


होती है । 


साधककी क्षाश्रव तीर्य सम्मेदशिश्षर प्रादिकी यात्राका 
भाव भ्राठा है परन्तु उम्र सीर्षोकि कारण मुझे क्ोश्म ममबातेका 
शान हो जायेमा--ऐसा बह महीं मामता । उसे ऐसी प्रतीति है कि 
मिकटबर्ती ओर पृरबर्ठी समस्त पदा्ोंकों समासकपसे जामनेकी मेरे 
जानकी धरक्ति है मेरे शाससामप्यको दृरका या तिकटका जाननेमें 
फेर महीं पड़ता । हाँ पूर्ण शानसामर्ष्ये बिकसिद होगया गई दूए 
जगा झोर निकट क्या ? शात्र तो मात्मामें रहकर जानता है %दीं 
पदा्धकि समीप जाकर उन्हें महीं बामता | एक सर्यश् ढाई द्वीपके 
मध्यमें हों भोर दूसरे ढाई द्वीपके छोर पर हों तो बहां बीच 
बिराजमास सर्वश्षको चारों ओरके पदार्धोंका मधिक स्पष्ट क्षात हो 
पोर छोर पर विद्यमात सवज्षकों घाममेबासे छोरके पदार्योका हर 
होनेके कारण बुत कम ज्ञान हो--ऐसा मगहीं हैः दोनोंकी छर्बेता 


आत्मप्रसिद्धि : ( १३७ ) : [१०] सर्वज्षत्वशक्ति 


समान ही है। यहा के पदार्थंका जैसा स्पष्ट ज्ञान निकटवर्ती सर्वेज्ञको 
होता है वसा ही स्पष्ट ज्ञान लाखो-करोडो योजन दूर विद्यमान सिद्ध 
भगवन्तोको होता है; सर्वेज्ञतामे श्रन्तर वही पडता । ऐसी सव्वेज्ञतारूप 
परिणमित होनेकी श्षाक्ति प्रत्येक जीवमे त्रिकाल विद्यमान है । 


“अहो ! मेरा सर्वज्ञपद प्रगठ होनेकी शक्ति मुझमे वर्तमान 
ही भरी है”---इसप्रकार स्वभावसामथ्येकी श्रद्धा करनेसे ही वह 
अपूर्व श्रद्धा जीवको बाह्मयमे उछाले मारनेसे रोक देती है श्रौर उसके 
परिणमनको श्रन्तर्मृंख कर देती है। इसप्रकार एक सर्वज्ञत्वशक्तिकी 
प्रतीति करनेसे उसमे मोक्षकी क्रिया धर्मकी क्रिया श्राजाती है।जो 
जीव स्वभावसन्मुख होकर उसकी प्रतीति नही करता भ्रौर निमित्तकी 

सन्मुखतासे लाभ मानता है उस जीवको विषयोमेसे सुखबुद्धि दूर नही 
हुई है और न स्वभाव बुद्धि हुई है। मस्तक काटनेवाला निमित्त मुझे 
दह्वानिकर्ता है और भगवानकी वाणी लाभदायी है,--इसप्रकार पर 
विषयोसे लाभ-हानि होनेकी जिसकी मान्यता है वह जीव मिथ्यादृष्टि, 
विषयबुद्धिवाला है । स्वभावकी बुद्धिधाला धर्मी जीव तो ऐसा 
जानता है कि मस्तक काटनेवाला हिंसक या दिव्यध्वनि सुनानेवाले 
सर्वेज्ञ-वीतरागदेव---दोनो मेरे ज्ञानके ज्ञेय हैं। उन ज्ञेपबोके कारण घुझे- 
कोई लाभ-हानि नहीं है श्रोर न उन ज्ञेयीके कारण मैं उन्हें जानता 
हूँ । राग-हेषके बिना समस्त ज्ञेयोक्रो जान लेनेकी सर्वेज्ञत्वशक्ति मुझ 
में विद्यमान है। कदाचित्‌ अस्थिरताका विकल्प आजाये तथापि 
धर्मीको ऐसी श्रद्धा तो हटती ही नहीं | इसलिये जिस पूर्ण स्वभाव- 
फो प्रतीतिमे लिया है उसीके अवलम्बनके बलसे अल्पकालमें उनके 
पूर्णो सवेज्ञता विकसित हो जाती है । 


[ भ्रनेकान्तस्वरूपी श्रात्माकी सर्वेज्ञत्वशक्तिका वर्णन यहाँ 
पूर्ण हुआ । | 


५ 
१८ 
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है घीष ! भपनेमें ऐसी समप्छत्व भ्षाक्ति हे कि 
परे ठपयोग दर्पणमें छोकालोक एकसाप बात हो माय | तू. 
ठसे घाननेकी भाकुठता छोड़ ( द्वान श्षेयकों मानता है ऐसा | 











नहीं किन्तु पद हो तेरे प्वानमें स्वच्छ स्वमावका ठदय है ) 
दूं अंव्ख होकर नित्पनिर्मल खवरूपमें निमर शोते ही 
सर्पपदार्थ स्वयमेद पेरे उपयोगमें प्रतिमासित होगा-झपोंको 
घाननेफे लिग्रे तुके प्राक्षदष्टि देनेफ़ी भावश्यकता नहीं 
है । भैसे तेरे ध्द्धस्वरूपमें किंचित मसिनता नहीं है इस 
प्रकार पूर्ण निर्मेशद्शा प्रगट दोने पर प्रगठ उपयोगमय 
सेतन्पकी स्पप्छवामें विक्तारका संत भी रइ सकता नहीं। 
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अमूठिक माध्मप्रदेशोंमें प्रकाश्मात सोकासोकके भाकारंति 
मेचक ( पनेक प्राकाररूप )-ऐसा उपयोग जिसका समय है ऐसी 
स्वच्छटवशक्ति माह्मा्में है। जिसप्रकार दर्पएको स्वश्सत्वप्तक्तिसे 
छसप्तकी पर्मायर्में घटपद्यदि प्रकाशित होते हैं प्सीधह्रकार प्रात्माकी 


झात्मप्रसिद्धि : ( १३६ ) : [११ ] स्वच्छ त्वशक्ति 


स्वच्छत्वशक्तिसि उसके उपयोगमे लोकालोकके आकार भलकानेवाली 
स्वच्छता प्रकाशित होती है । 


अनन्त शक्तिवाले भ्रात्माके श्राधारसे धर्म होता है, इसलिये 
उसकी द्वक्तियो द्वारा उसे पहिचामनेके लिये यह वर्णन चलता है। 
आत्माके उपयोगमे लोकालोक ज्ञात हो ऐसा उसका स्वच्छ स्वभाव है । 
वाह्ममे शरीरके घोनेसे श्रात्मा की स्वच्छुता नही हो सकती, स्वच्छता 
तो श्रात्माका ही ग्रुण है, वह कही वाहरसे नही आता । अज्ञानीजन 
चैतन्यके स्वच्छ स्वभावकोी भूलकर शरीरकी स्वच्छुतामे घ॒र्मं मानते 
हैं भ्रोर शरीरकी अथुचि होनेसे मानो अपने श्रात्मामे मलिनता लग 
गई हो ऐसा वे मानते है, परन्तु श्रात्मा तो स्वय स्वच्छ है, उसके 
उपयोगमे लोकालोक ज्ञात होनेपर भी मलिनता न लगे ऐसा उसका 
स्वच्छु स्वभाव है । 


है जीव ! तेरी स्वच्छता ऐसी है कि उसमे जगतका कोई 
पदार्थ ज्ञात हुए बिना नहीं रहता । जिसप्रकार दर्पणकी स्वच्छतामें 
सब दिखाई देता है उसीप्रकार स्वच्छत्वशक्तिके कारण शभ्रात्माके 
उपयोगमे लोकालोक ज्लात होता है । शरीर तो जड है, उसमे किसी- 
को जाननेकी दाक्ति नहीं है, रागादिभावोमे भी ऐसी स्वच्छता नही 
है कि वे किसीको जान सकें, वे तो श्रघ हैं, आत्मामें ही ऐपी स्वच्छता 
है कि उसके उपयोगमे सब ज्ञात होता है। स्वच्छुताके कारण 
आत्माका उपयोग ही लोकालोकके ज्ञानरूपसे परिणमित हो जाता 
है । शरीर स्वच्छ हो तो श्रात्माके भाव निर्मेल हो--ऐसा नही है। 
जगतके सर्व पदार्थ मेरे उपयोगमे भले ही ज्ञात हो परन्तु वे कोई 
पदार्थ मेरी स्त्रच्छताको बिगाडनेमे समर्थ नही हैं। बाह्य पदार्थ कही 
ज्ञानमें नही आजाते, परन्तु ज्ञानके उपयोगका ऐसा मेचक स्वभाव है 
कि वह समस्त पदार्थोके ज्ञानरपसे परिणमित होता है, तथापि 
भपनी स्वच्छुताको नही छोडता । जिसने अपने ऐसे पवित्र उपयोग- 
स्वभावकी प्रतीति की वह जीच स्वसन्मुखतासे पर्याय-पर्यायमे पवित्रता 


[११ ] सप््रवशक्ति ( १४० ) आप्मप्रसिद्धि 
प्रगट करता हुआ केबसम्नामके सम्मुख होता जाता है । 


सोकापस्तोकको देखनेके लिये जीवको कहीं वाहुर नहीं देखता 
पड़ता, परन्तु लरहँ ्नानका उपयोग स्वरूपमें सीम होकर स्वच्छरपते 
परिणमित हुआ वहां उसकी स्तशतामें प्तोकासोक अपने क्षाप प्राकर 
मसकते हैं। यस्तुपाल-तेबपाभके सम्या्पमें एक ऐसी किंगदस्ति 
प्रचलित है कि एकभार थे चोरेके भयतसे रुपये तभा पहमै मादि 
सम्पत्तिको घरतीमें याड़मेके लिये गशढा लोद रहे थे वहाँ उस गडडे 
मेंसे ही स्वर्ण-मुहरोंके निघान निकल पड़े । मह देखकर उतकी झ्ी 
कहते सगी छि करे ! ध्रापका धरतीमें गराइ़नेसे क्या प्रमोमत है? 
जहाँ पा पग पर मिधान मिकस रहे हैं वहाँ गाडमा किसलिये ) इस 
शकमीका तो ऐसा सदठुपयोग करो कि जिसे कोई बुरा न सके -“ 
इस भटनाके आद उम्होंति मम्दिर बनबाए। उसीम्रकार यहाँ 'बैतस्यर्म 
ऐसी उपमोगशक््मोका भष्डार भरा है कि प्रन्तर्मूख पहराई तक 
उतरकर शोदमेसे कैबसज्ञानके विधाम प्रगट होते हैं, और सोकास्तोक 
भ्ाकर उममें मलकसे हैं।उस उपयोगको स्वच्छुताको कोई बुरा 
महीं सकता । जिसके स्वमावमें ऐसे मिधान मरे हैं उसे किसी परका 
प्राप्य कर्यो होगा ? स्दभावके झ्ाश्नयसे पर्यास-पर्यायर्में पूर्णो लिमान 
प्रगट होते हैं। प्रात्मारमे ही ऐसी स्वच्छता भरी है कि कोई परवस्तु 
था मंदकपायके आश्रय बिना ही रुखका उपयोग सोकास्तोकको 
आननेरूप परिणमित होता है। 


स्वच्छ दपेणके सामते भोर हो बहां द्पेणमें ऐसा स्प् 
प्रतिविम्ब दिलाई देता है-मानों मोर दर्षणमें प्रतिष्ट हो गया दो! 
बहाँ वास्त॒बर्मे दर्पणमें मोर दिखलाई नहीं देता परन्तु वर्षरक्की स्व 
भअ्ुठारा ही वेषा प्ररिणमतर है! एस्तोप्कार प्ेतम्यप्रूठि आशगका 
उपयोग ही सारे जगतका मग्रस्तदर्पण है उसको स्वष्छवार्मे शोकामोक 
ऐसे स्पष्टरुपसे ज्ञात होते हैं--मार्मों प्ोकाप्तोक उसमें प्रविष्ट हो गये 
हैं । बास्तबमें कहीं सोकाप्तोक प्रात्माके उपयोगमें प्रश्िष्ट महीं हो 
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जाते; लोकालोक तो बाहर ही हैं, आत्माका स्वच्छ उपयोग ही उस 
स्वरूपसे परिणमित हुआ है। ऐसी स्वच्छत्वशक्ति आत्मामे त्रिकाल 
है । कही वाह्मके लक्षसे उपयोगको स्व॒च्छुता नही होती परन्तु त्रिकाली 
स्वच्छ उपयोगस्वभावके सन्मुख होनेसे उपयोगकी स्वच्छता प्रगट 
होती है । इसप्र कार स्वच्छत्वद्क्ति द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोमे व्याप्त 
है । एक समयमे जगतके अनेक पदार्थोकों जाने वैसे स्वच्छ श्राकार- 
रूप उपयोगका परिणमन होने पर भी उसके खण्ड-खण्ड या उसमे 
मलिनता नही हो जाती ।--ऐसा स्वच्छत्वशक्तिका प्रताप है । 


> परसन्मुख देखनेसे अथवा घछुभरागके कारण उपयोगका 
स्वच्छत्व नही होता, शुभराग तो स्वयं मलिनता है आत्माका त्रिकाली 
स्वच्छ स्वभाव है, उसकी प्रतीति करके परिणमित होनेसे लोकालोक- 
को प्रकाशित करे ऐसा स्वच्छ उपयोग प्रगठ होता है। वह उपयोग 
परसन्मुख देखे बिना स्वय॑ श्रपनेमि लीन रहकर श्रपनी स्वच्छतामे 
सबको जान लेता है। जेसे--कभी-क भी स्वयवर श्रादिमे कन्याकों 
राजकुमारोकी ओर देखना न पडे इसके लिये एक बडा स्वच्छ दर्पण 
रखते हैं, उस दर्षणमे कन्या राजकुमारोकी सूरत देख लेतो है, उसमे 
किसीकी ओर देखनेकी या दूसरेके श्राश्रयकी कन्याकों आवद्यकता 
नही रहती, उसीप्रकार श्रात्मामे ऐसी स्वच्छता है कि पर--लोकालोक 
के सन्मुख देखे बिना, स्वयं भ्रपने स्‍्वभावकी ओर देखते हुए निर्मल 
उपयोगशभूमिमे लोकालोकको देख लेता है। जिसप्रकार सती ब्रियाँ 
पर पुरुषकी ओर श्ँख उठाकर नहीं देखती, उसोप्रकार पवित्र मूर्ति 


श्रात्मा परसन्मुख देखे बिना ही लोकालोकको प्रकाशित करनेरूप 
परिणमित होनेकी शक्तिवाला है । 


द्रोपदी, सीताजी श्रादि महान सतो थी, एक पतिक्रे प्रतिरिक्त 
किसी अन्यकी स्वप्नमे भी उनके इच्छा नही थी । द्वोपदी सतीके 
एक ही पति था, स्वयवरभ्रे उन्होने पाँच पाण्डवोको वरभाला नहीं 
पहिनाई, परन्तु एक अजुतका हो वरण किया था। पूर्व प्रारब्धके 
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मोगस्े ऐसी मूठी घात उड़ गई डि ब्रौपदीके पाँच पथि थे। बहो [ 
मृधिष्ठिर और भीम जैसे जेठ तो पितातुस्य ये हपा ममुप्त सहदेग 
णसे देवर उन्हें पुत्रतुह्प थे । ऐसी पद्चित्त सतीकों पाँच पति मानने 
पाले मूड़-भिष्यामापी हैं। सतीके स्वप्नमें भो ऐसा महीं होते । 
धत्ती सीता, द्रौपदी, राजुस थादि तो जगतकी चौमरिकाएँ थीं, उम्हें 
प्रात्माका भाग था, अन्तरमें प्रद्ममामश्दक्ा रसास्थाइम किया था 
इसलिये विषय शीरस सग्ते ये विधि किचित्‌ सुश् नहीं मातती 
भीं । ऐसी पवित्र सर्ियाँ डिसी प्रभ्यक्षी प्रोर महीं देस सकतीं। 
यहाँ पतियोंका हछाष्ठ देकर यह समझना है कि जिसप्रकार पवित्र 
संतियां मय पुर्योंके सामने नहीं देखतीं ठउसीप्रकाए भगगाम मामा 
ऐसा स्वच्छ-पत्ित स्त॒भाबो है कि किसी अस्यक्ी धोर देखे बिता 
स्वयं अपसे स्वभावसे ही सोकासोक को जामनेरूप परिणभित्त हो 
जाता है। अहमा इस्प्रियोंके प्रबलम्बनसे या परक्षेयोद्री सम्मुखतासे 
नहीं भ्रामता । 

यह द्रम्पहष्टिकी बात वर्षमान पर्यायमें कचाझ होते पर मी 
स्मसस्मुख स्‍्मभाहकी प्रतीसि करमेकी यह बात है। जितती बहिमु शे 
वृक्ति हो बह सेरा स्वरूप एहीं है मेरा पूर्ण स्वभाव प्रन्तमुख है। 
मेरे स्वभाषकी ध्वच्छुता ऐसी है कि उसकी ओर देखसेते सर्ब शांत 
हो जाता है। बाह्में देखते हुए तो विकश्प उससे हैं भौर पूरा शांत 
लहीं होता सोकालोकको जामनेके लिये आाह्ममें सश् नहीं बढ़ाता 
पड़ता परल्तु धस्वरमें एकाग्र होगा पड़ता है। भनत पसोकदीतर, 
प्रतंतकास और लोकके अनत पदार्थ---बह छब स्वमावसस्मुस्त मैखते 
से शात हो जाता है। छोकासोकके सम्मुख देखकर कोई थीव सोका 
सोकका थार महीं पा सकता परत्तु ह्वात मस्तरमें स्थिर होतेसे प्षोका 
सोकका पार पा सेता है। इसप्रकार भर्मीकी भ्रपते प्रस्थमु श्ष स्व॒मावकी 
प्रतीति है । 

प्राचार्यदेव रहते हैं कि भरे भाई! तु परको जातनेकी 
जआगुसता छोडकर भपनेगें स्थिर हो। परकों जागमेको थाडुसतता 
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करनेसे तो सारा ज्ञान विपरीत रुक जायेगा और पूर्णो नही जान 
सकेगा । परन्तु यदि स्वरूपमे स्थिर हो तो तेरे ज्ञानका ऐसा विकास 
प्रगट हो जायेगा कि लोकालोक सहज ही उसमे ज्ञात होगे | इसलिये 
स्वभावसन्मुख होकर अपनी स्वच्छुताके सामथ्यंकी प्रतीति कर श्रोर 
उसमे स्थिर हो । देखो, यह लोकालोकको जाननेका उपाय 


ग्मूरतिक आत्मप्रदेशोमे ही लोकालोक भलकते हैं । लोकमे 
मूर्तिक पदार्थ हैं वे भी श्रम्मूतिक ज्ञाममे ज्ञात होते हैं | मतिक पदार्थोको 
जाननेसे ज्ञान कही मू्तिक नही हो जाता, क्योकि मूर्तिक पदार्थोंका 
ज्ञान तो अमूर्तिक ही है। जगतमे श्रनत आत्मा सदा पृथक्‌-पृथक है, 
उनमे ज्ञानग्रुण हैं, उनके उपयोगका परिणमन है, उनका पुणे स्वच्छ 
परिणमन होनेसे उसमे लोकालोक ज्ञात होते हैं। सामने ज्ञेयरूप लोका- 
लोक हैं, परन्तु लोकालोककों जाननेवाला ज्ञान उनसे पृथक है, 
लोकालोकका ज्ञान तो मात्मप्रदेशोमें ही समा जाता है ।--एक 
स्वच्छुत्वशक्तिकों माननेसे उसमे यह सब श्राजाता है। जो यह सब 
स्वीकार त करे उसे आ्रात्माके स्वच्छुत्वस्वभावकी प्रतीति नही है। 


दपणुंकी स्वच्छुताके कारण उसमे मयूरादि स्वयं प्रकाशित 
होते हैं। जिनमदिरमें लगे हुए दोनो श्रोरके दर्पणोमें अनेक जिन- 
प्रतिमाश्रोकी पक्ति हो ऐसा दिखाई देता है, वहा कहीं दपेणमें जिन- 
प्रतिमा नहीं है, किन्तु दर्पएणकी स्वच्छुताका ही बैसा परिणमन है। 
अनेक प्रकारे रग और आक्ृतियाँ दपेणमे दिखलाई देती हैं वह 
कहीं बाह्मयकी उपाधि नही है परन्तु दर्पणकी स्वच्छुताकी ही अवस्था 
है। उसीप्र कार आत्माका ऐसा स्वच्छ स्वभाव है कि उसके उपयोगके 
परिणमनमे लोकालोकका प्रतिबिब मकलक रहा है, भश्रनत सिद्ध 
मभगवन्त एक साथ ज्ञानमें कलक रहे हैं, वहाँ ज्ञानमें कही वे पर द्रव्य 
नही हैं परन्तु शानकी स्वच्छताका ही वेसा परिणमन है। ज्ञानमे 
लोकालोककी उपाधि नहीं है। अहो ! ऐसे स्वच्छ ज्ञानस्वभावमे 
कहीं परका अवलम्बन, विकार या अपूर्णोता है ही कहाँ ? 


हट जि एक 
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जिसप्रकार बाजारमें किसी दुकाममें दपण सगा हो, एपमें 
वाजारमें आने-जानेवासे हाथी धोड़े मोटर, साइकिस मलुष्य, सर 
कोयला, विह्टा इत्यादि विधित्र पदार्थ ऋलकते हैं परस्तु दर्षणकों 
किसी पर राम-द्ेप महीं होता, दर्पण स्वय॑ स्पिर रहता है गौर 
पदार्थ स्वयमेव छसमें कलकते हैं! उसीप्रकार आत्माके चैठस्‍्य-दपस 
में विश्वके समस्त चित्र विधित्र पदाय रसकसे हैं ऐसा ठसका स्वभाव 
है परन्तु उममेंसे किसी पर राग द्वेष करनेका उतरा 
स्वमाय नहीं है। सिद्ध पर राग प्रौर अभर्प पर देप करे ऐसा उसमें 
नहीं है, वह्‌ ठो निमस्वरूपमें स्थिर रहकर वीतरागरूपते बिंश्क़े प्रति 
बिम्मको प्रपनेमें रूसका रहा है। दर्पशका हृष्टात्त दिया बह वर्षण 
तो घड़ है उस्ते परको या अपने स्वमावकी सबर नहीं है मात्मा तो 
सोकासोक-प्रकाशक 'घैतस्य-दरपेंसा है वह स्वयं भपने स्वमावका ठपा 
परका प्रकाश्तक है। स्पिर होकर स्वय प्रपमे भ्रतीखिय 
देखे छो उसमें अपना शुद्ध स्वरूप दिशाई दे और सोकासोकका भी 
शान हो जाये । 


देसो यहाँ भाषाय॑ भगवाम रहते हैं कि मिजस्वरूपको 
जानतेसे परका ज्ञाम हो जाता है । स्वमावको जाने विता मात्र परको 
ही जानते जाये तो वह मि्पान्नान है उसमें परका भी यधापों ज्ञाम 
महीं होता । जहां स्वप्रकाशकताहूप निम्मय हो वहीं परप्रकाशकंताहप 
इयवहार होता है । 


णमतमें स्व पर दोर्मों बस्तुएँ हैं. प्रौर उम दोसोंकी जागतेका 
ज्ञामक़ा सामर्थ्य है परम्तु स्‍्वर्मे परका प्रभाव है मोर परमें स्वका 
भमाव है ।--ऐसा जानना बहू अमेरान्द है और वही सत्य स्वसूप 
है। ऐसा सरय स्वरूप जाने बिना कोई सध्यवादी महीं हो सकता। 
एकाम्तबादी जो हुछ चोसतता है बह सब मिष्या है--भप्तरय है। 
सपाद्ाद ही सच्चा सत्यवाद है। प्रस्‍्येष बस्तु प्रपने-भपने स्वमाव-- 
सामप्य॑ते परिपूर्ण है भौर पर से पृषक है--इसप्रकार ममेजास्त द्वारा 
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सत्यवस्तुस्वरूपको पहिचाने- बिना वीतरागी सत्यकी घोषणा नही 
हो सकती । कु 


आत्माकी स्वच्छुशक्तिमि विकार नहीं है श्र उस स्वच्छ- 
धक्तिमें अभेद होकर परिणमित होनेसे पर्यायमे भी मलिनता नहीं 
रह सकती। जिसप्रकार आँखके भीतर एक रजकण भी नही रह 
सकता, उसीप्रकार आत्माके स्वच्छ उपयोगमें विकारका श्रश भी 
नहीं रह सकता । 


[ यहाँ ११ वी अनंतधर्मात्मक आत्माकी स्वच्छत्वशक्तिका 
वर्णन पूरा हुआ । | 





सचा उद्यम 


समयसा रमे आचायेंदेव कहते हैं कि हे जीव | तू जगतका 
व्यर्थ कोलाहल छोडकर अन्तरमे चेतन्यवस्तुके अनुभवनका छह महीने 
तक प्रयत्न कर, तो अपने श्रन्तरमे तुमे अवश्य उसकी प्राप्ति होगी । 
प्रन्य रुचि छोडकर चेतन्य रुचिपूर्वक यदि श्रन्तरमे श्रभ्यास करे तो 
अल्पकालमें उसका भ्ननुभव हुए बिना न रहे । सम्यर्दशंन प्रगट करने- 
के लिये भ्रन्तरमें तत््वनिणंयः भ्रौर अनुभवका श्रपूर्व उद्यमः करना 
चाहिए । 





रे 








सैतन्पकी महिमा ऐसी है कि स्वयं भपने | 
छस॑वेदनसे श्वष्ट भनुमवर्में भावी है । चैतन्पफी पेसी | 
+ मद्विमाछो शनि तो अपूर्ष कल्याण प्रगटे। सात्माफ् 
महिमा सपनी मनेत प्रक्तियोंसे ईी है, किसी पाप्तबस्तुसे 
भात्माकी महिमा नहीं। सिस्तको मोसमें जाना हो उसके 











| | लिए भाषार्यद्प यह चैतन्पका द्देज देते हैं । 
छ 








बल ननिनयिननना-न 
ऊतक ते।े।े 





प्राह्माकी प्रततशक्तियोंगिं एक प्रदाश सामकी क्षक्ति है| कैसी 
है वह शक्ति ? स्‍्थर्य प्रकाशमान विद ( स्पष्ट ) ऐसी स्वसंबेदनमयी 
प्रभाव स्थानुमबस्‍्वरूप प्रकाए द्ाक्ति है । 


ज्ञासमृर्ति प्रात्माका स्वसविदत कैसा है ? कि स्वर्म प्रकाध 
मान है ओर हूपड है प्रत्यक्ष है। प्राटमा स्वयं जपतेस ही प्रत्पती 
स्मानुमबमें आये ऐसो उसकी प्रक्ताशशक्ति है । प्रात्माें क्रमादि-अ्गंद 
ऐसा प्रकाशस्वथभाब है कि स्वयं भ्रपनेसे प्रकाधमाम है प्रौर स्‍्वये 
ही पपना हपष्ट संवेदम करता है। भ्रात्माको अपना स्वसंवेदस करनेर्से 
डिसी परके आशय की आवशयक्ता नहीं होती । इग्दियावि मिमि्तोंका 
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सयोग हो तो श्रात्माकों प्रपना सवेदन हो--ऐसा नही है; झौर भात्मा स्वयं 
भ्रपनेको प्रत्यक्ष न कर सके, परोक्षरूपसे ही भ्रात्माकी श्रद्धा-ज्ञान हो--- 
ऐसा भी नहीं है; क्योकि प्रकाशशक्तिके कारण आात्माका स्वभाव स्वयं 
प्रकाशमान स्पष्ट स्वसवेदनरूप है । इन्द्रियोके श्राश्नयस्ते जो व्यवहार 
श्रद्धा-ज्ञान करता है वह भ्रात्माकी एक समयपर्यतकी योग्यता है परच्तु 
आत्माका त्रिकाली स्वभाव वसा नही है। किसी सयोगसे या रागसे 
अनुभवमे आये ऐसा आत्मस्वभाव नही है और मात्र परोक्षज्ञानसे अनु भवमें 
आये ऐसा भी आत्मा नही है, आत्माका स्वभाव तो स्वय अपनेसे 
अनुभवमें श्राये और प्रत्यक्ष अनुभवमें आये ऐसा है। यदि निमित्तके 
अवलम्बनसे आत्माके स्वानुभवका प्रकाश होता हो तो आत्मामे 
स्वयसिद्ध प्रकाशशक्ति नहीं रहती। श्रद्धा-ज्ञान-भ्रनुभव इत्यादि 
सबका स्वय श्रात्मवस्तुमे ही समावेश होता है, अपने श्रद्धा-शान- 
प्रनुमवके लिये आत्माको किसी पराश्रयकी आवध्यकता नहीं है । 
परसे जात्माको लाभ हो अथवा श्रात्मा परको लाभ दे--ऐसी शक्ति 
आत्मामे नही है । 


श्रात्मामे जीवत्व, श्रद्धा, ज्ञान, सुख, प्रभुत्वादि भ्रनंतगुण हैं; 
वे सब स्वय प्रकाशमान हैं, किसी पर निमित्तके कारण प्रकाशित हो 
ऐसा श्रात्माकी ज्ञानादि शक्तियोका स्वभाव नहीं है, स्वयं श्रपनेसे ही 
स्पष्टटया अपने ज्ञान-अभ्रानद-शान्ति आरदिका स्वसवेदत करे--ऐसा 
आत्माका त्रिकाल स्वभाव है | ज्ञानादिमे परोक्षता रहे वह भात्माका 
स्वभाव नही है। यदि झात्माकी ऐसी शक्तिको न माने' ओर एकान्त 
परोक्ष ही माने' तो उसने आत्माको जाना ही नही है । 


श्री वीतरागी प्रतिमा, शास्त्र, इन्द्रियांदि निमित्तोके कारण 
अथवा उस बोर के छुभविकल्पके कारण मेरा ज्ञान प्रकाशित होता 
है--ऐसा जो माने उसने श्रात्माकरी स्वयसिद्ध स्पष्टस्वानु भवरूप प्रकाश- 
दक्तिको नहीं माना है, इसलिये उस छाक्तिवाले आत्माको भी उसने 
नही माना है । यदि ज्ञान एक समयपर्यतके राग और निमित्तोंके 
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पसण्से जाननेमें ही दरू आए परन्तु स्वसस्मुथ होकर मात्माका प्र/यक्ष 
अनुमव ते करे सो धात्माका हित नहीं होता; कर्योझि पराश्रितरूपते 
कार्य करे ऐसा भात्माका स्वमाव महीं है, प्राश्मा घो स्वयं प्रकाएमार्स 
स्वमाववाला है। प्ात्माकों प्रपने भाधयसे मिर्मेशता प्रमट हो-- 
ऐसा उसका स्वभाव है, परस्तु अपनी निर्मेसदर्मा प्रणट फरमैके लिये 
किसी निभित्का प्रयवा परका अवलम्यन करना पड़े ऐसा उठा 
स्वमाब महीं है । 


देसो यह चतम्यकी महिमा! अपोेर्मे ऐस्तों भनंतशक्तियाँ 
भरी हैं. उन्हींते मात्माको महिमा है, इसके भतिरिक्त ज्क््मों इत्पादि 
बाह्म वस्सुभोत्ते प्रात्माकी महिमा नहीं है। जिसप्रकार कायाक्ी संसु 
रास मेमते समय दहेज देते हैं उसीप्रकार जिम्हें मोशमें थाना ही 
एम्हें प्राणायंदेव मझाश्माका दहेज वपसाते हैं। देख भाई ! तेरे भाष्मामें 
तेरी श्न॑ंत्रणक्तियाँ भरी हैं" उसकी महिमाको तु पद्िचात तो उसके 
प्रबसम्बनसे अत्पकासमें तेरी सिदक्षा प्रगट हो क्षायेगी | बिसप्रकार 
द्यात्मभस्तुको किसीते असाया नहीं है परम्तु उसकी सत्ता स्वमंपिड्ध है 
उसीप्रकार उसके ज्ञामादि अमंसग्रुणा भी स्वर्य प्रकाझ्मान हैं। कया 
इसियां हैं इससिये ध्राट्मा है ? बया मन है इसलिये आत्मा है ? मा 
पृष्प-पाप हैं इसलिये आत्मा टिका है ? लहीं इच्चियाँ मत पृष्प- 
पापके कारण जात्मा महीं टिका है परस्तु अत्मा तो स्वयंसिय अतादि- 
अनंत तत्व है. सकी श्ञासादि प्रमंतशक्तियाँ भी स्वर्यसिद्ध झनाशि- 
प्रमंद प्रकाष्तमान हैं जोर उसकी प्रति प्मयकी अगस्था भी भ्रपनेसे ही 
स्‍्वय॑ द्वोती है । देखो मह प्रात्माकी प्रकाशस्क्तिको महिमा ! भात्माको 
ऐसी महिमाको जामे तो अपून कस्याय प्रगट हो ! 


प्रपनेसे पृणक-बाह्य पदार्भ हैं उनमें एकमेक हुए बिता 
उन्हें स्पष्ट प्रकाशित करनेका प्रात्माका रवसाव है । तत बाह्य पदार्यों- 
के कारण कहीं प्रात्मा उन्हें प्रकाशित नहीं करता परम्तु स्वत' प्पने 
प्रकाक्षस्थमाषसे ही बह प्रकाशित करता है। परको जामनेके प्तिये 
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बाह्मका अवलम्बन लेना पडे ऐसा आत्माका स्वभाव नही है। आत्मा 
त्रिकाल है, वह स्वय सत्‌ है, किसीके द्वारा उसका निर्माण नही हुआा 
है । भ्रात्माके ज्ञानादि अनतगुणोमे भी स्वय प्रकाशित होनेका स्वभाव 
है | पर्यायमे परके अवलम्बनके कारण एक समय पर्यतका जो विकार 
होता है वह भात्माका स्वभाव नही है, उस पर घर्मी की दृष्टि नही 
है, श्रौर उसके श्राश्यसे आत्माकों धर्म नही होता । यदि ज्ञान श्रपने 
आ्रात्माका आश्रय छोडकर रागके या परके श्राश्रयसे ही कार्य करे 
तो वहाँ अधर्म होता है ) परसे तो आत्मा पृथक है श्रोर अपने! एक 
झशमें विकार है, उसमे श्रहबुद्धि छोडकर त्रिकाली प्रुव सामथ्यंसे 
परिपूर्ण आत्मस्वभावकी श्रद्धा-श्ञान करनेकी शक्ति श्ात्मामें अनादि- 
अनत है, और वह श्रद्धा-ज्ञान श्रात्माके अपने ही अवलम्बनसे होता 
है, इसलिये वह स्वय प्रकाशमान है, ऐसे श्रद्धा-ज्ञान करनेसे ही जीव- 
को धर्म होता है। इसके अतिरिक्त परके अवलम्बनसे जो श्रद्धा-श्ञान 
हो उससे जीवको कुछ भी लाभ नही होता । राग या निमित्तादि 
परका अवलम्बन करनेसे श्रात्माको कुछ भी लाभ हो-ऐसा कोई 
गुणा आत्मामे नही है, और परमें भी ऐसा कोई गुण नही है कि उसका 
अवलम्बन करनेसे वह श्रात्माको कुछ लाभ दे | पराश्रयके किसी भी 
भावसे आत्माको लाभ होता है--ऐसी मान्यता वह मिथ्याबुद्धि है । 
जो पराश्रयसे लाभ होना मानता है वह परका शभ्रवलम्बन छोडकर 
श्रात्माका अवलम्बन कहाँसे करेगा ? पराश्रयसे लाभ माननेवालेको 
आत्माकी महिमा नही है परन्तु परकी महिमा है। इसलिये वह जीव 
भिथ्याहष्टि---अधर्मी है । 
अनेक जीव निमित्तके कारण आत्माको लाभ-हानि होना 
मान रहे हैं, वे निमित्ताधीन दृष्टिवाले जोव तो स्थूल मिथ्यादृष्टि हैं। 
निमित्त भ्र्थात्‌ पर द्रव्य, वह आत्माक्ो कुछ भो लाभ-हानि नही 
कर सकता । कुदेव-गुरु-शासत्र तो घमंके निमित्त भी नही हैं, और 
सच्चे देव-ग्रुर-शाल्त्र भी प्रपनेसे पर द्रव्य हैं, उनके श्राधारसे ही धर्म 
होता है ।--ऐसे स्वाश्रयको प्रतीतिमे मुक्तिका परम पुरुषार्थ है। 


जि 


जि कक. 
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बात्मा प्रनादि-प्रनंतत स्वमंध्तिद्ध है और उसकी ठोमोंडास्की अगस्पाएँ 
भी स्वमसि्ध हैं उसकी कोई भी भवस्पा जया परके कारण हो 
सकती है ? अपनी पवस्था परके कारण होती है--ऐसा जो मागता 
है वह जीव स्वसाप्मुस्त॒ पुरपार्थंस्रे रहित है इसलिये परमार्यत' गह 
पु सक है, उसमें स्वमावका पुरुपाथ करमेका-सामर्म्य नहीं है 
इससिये वह पुरुष नहीं है, विपरीत दृष्टिके फसमें परम्परासे बह 
निगोदका मपु सक हो जायेगा। स्वयं प्रकाक्षमात ऐसे भाट्मरवमाब 

को हृष्ठिका फल घिठदशा है ओर निमित्ताधोन हृष्टिका फल्ल तिंगाद 

दक्ता है। 

कैसा है भात्माका प्रकाश्वस्यमाव ? एक तो स्वर्य प्रकाश 

मात्त है और स्पष्ट स्वशंबेदनमय है। स्वयं प्रकाशमात है इसतिमे 
प्रात्मा प्रपने स्वरूपके सम्मुझ रहकर स्वयं प्रकाशित होता है' इससियें 
उसमें प्रत्यक्षपता ही माया | परसकसे थो शाम होता है बह परोक्ष 
है, बह बास्तमर्मे स्वर्य प्रकाक्षमात स्वमाव गहीं है। परशकसे थो 
परोक्ष शान होता है उससे सम्पक श्रत्धा-शाम या भारिष महीं होता । 
परका प्क्त छोड़कर बोर परसकसे होनेबासे रागादिकों हैम करके 
अर्थात्‌ झातको अस्तर्मूस करके जिकासी प्ात्मस्वमाबसन्मुस होता 
ही सम्मकप्द्ा-आान ओर चारिभ्रका उपाय है। अत्माके सम्मुख 
होरूर उसकी प्रतीति किए बिना मी धम्यकपरद्ा-ज्ञात या चारित्र 

महीं होते । 

प्रात्माका स्वरूप स्वर प्पनैसे प्रगट हो--ऐसा है । परिपूर्ण 

प्रात्मा स्वयं भपने स्व॒स्वेदनसे प्रध्यक्ष अमुमबममें भाता है--ऐसा उसका 

सस्‍्वमाव है परोक्षपता रहे ऐसा उराका स्वमाव महीं है। परके सकषसे 

क्षात्माको साभ होगा--ऐसा मासतेबास्ता मिध्याहष्टि है उसे प्रात्माके 

हवमावकी खबर सहीं है। सिमिसके अवसम्बतसे जो परोक्षज्रान होता 

है बहू भात्माका भिकास स्वमाव महीं है, वह एक समयकी पर्यामकी 

पोग्पषठा है परस्तु बह हेस है स्वयं प्रकाक्षमाम ऐसा प्रत्यक्ष श्ानपिष्ड ही 

छपादेय है। परोक्षत्षामसे शाम हो ऐसा कोई दुण प्रात्मामें महीं है 
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परल्तु प्रत्यक्ष स्वसंवेदनरूप ऐसे अपने आत्मस्वभावके प्राश्रयसे पूर्ण लाभ 
प्राप्त कर सके--ऐसी शक्ति आत्मामे त्रिकाल है | 


जात्मामे प्रकाश शक्ति है, वह भ्रकाशशक्ति कही पुस्तकमे 

धा भाषामे नही भरी है परन्तु आत्माके ज्ञानमे विद्यमान है, इसलिये _ 
आत्मा स्वय प्रकाशित होता है। पहले मगलाचरणमे भी आचायदेवने 
कहा था कि---“नम समयसाराय स्वानुभ्ृत्या चकासते” स्वयं अपनी 
ही अनुभूतिसे प्रकाशमान--ऐसे शुद्ध आत्माको नमस्कार हो ! 
निमित्त-व्यवहार श्रथवा परोक्षज्ञानके प्रवलम्बन बिना ही चिदानन्द 
मृति भगवान श्रात्मा स्वयं अपने स्वभावसे ही प्रकाशमान है। वास्तवमे 
ऐसे श्रात्मस्वभावमे कोई निमित्त-राग-व्यवहार या परोक्षज्ञान है ही 
नही, इसलिये उस निमित्त-राग-व्यवहार या परोक्षज्ञानका अभाव 
करनेकी बात भी नहीं रहतो, स्वय प्रकाशशक्तित्रालि शुद्धआत्माका 
अवलम्बन लेनेसे श्रन्य सबका श्रवलम्बन छूट जाता है। निमित्तके 
लक्षसे जो ज्ञान तथा राग होता है वह पराश्चित व्यवहार है, उसके 
कारण श्रात्माके किसी ग्रुणका विकास हो--ऐसा नही है; और उस 
पराश्चित व्यवहा रका ग्रहण या त्याग करे ऐसा कोई गुण भी श्रात्मामें 
नही है, क्योकि स्वभावमे तो उसका श्रभाव है ही, और स्वभाव- 
से प्रकाशभान ऐसे श्रात्माका अवलम्बन लेनेसे पर्यायमेसे भी उस 
पराश्चित ज्ञान तथा रागका अभाव सहज ही हो जाता है, श्रर्थात्‌ 
स्वाश्रित पर्यायमे उस पराश्चित भावकी उत्पत्ति ही नही होती । 
व्यवहारके आश्रयसे आत्माको लाभ हो ऐसा तो नहीं होता, श्रौर 
व्यवहारके लक्षसे व्यवहारका अभाव करना चाहे तो वह भी नहीं हो 
सकता । “ यह व्यवहार है ओर इसका अभ्रभाव करू ”-...ऐसे विकल्पसे 
व्यवहारका अभाव नहीं होता परन्तु रागकों उत्पत्ति होती है। 
छुद्धश्रात्माकी सन्षुखता द्वारा स्वय प्रकाशशक्तिका परिणमन प्रगट 
होनेसे पराश्रयरूप व्यवहारका अभाव हो जाता है । जिसप्रकार जहां 
सूर्य-प्रकाशका विस्तार हो वहाँ भ्रघकार रहता ही नही, उसी- 
प्रकार स्पष्ट स्वानुभवद्वारा जहाँ शप्ात्माकी स्वय प्रकाशमान शक्ति 
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बिस्तृत हो वहाँ पराक्‍्रय भागरूप ज्यवहार, राग अथना परोश्षज्ञात 
नहीं रहुते स्वयं भ्रपमेसे अपना प्रश्यक्ष स्वसंवेदन करे ऐसा भार्माका 
प्रकाक्षक स्वमाव है ओर उसमें परोक्षपनेका प्रमाव है। स्पों-ज्मों 
झ्रात्माका प्रत्यक्ष स्वसंवेदस बढ़ता जाता है धर्यो-स्यों परोक्षपतरा छूटता 
जाता है । देव गुरुके अवसम्बससे क्ाख्के अवसम्भमसे, इस्ियादि 
निमित्तके प्रवलम्बनसे अथवा मनके बिकल्पसे श्ञान करनेका प्रात्माका 
स्वभाव महीं है, तपा परोक्षश्ान भी माह्माका ह्थमाव नहीं है परस्तु 
स्वयं अपने स्वमभावसे ही प्रत्यक्ष स्मातुमद करे--ऐसी प्रकाप्र्तक्ति 
जआात्मामें सद्ेव है । यच्षपि साधकके प्रभी पूर्ण प्रत्यक्ष शाम प्रमट 
नहीं हुमा है भौर परोक्षश्ान भी प्रबर्तमान है, परम्तु उसे आत्माके 
स्वमागका पंझत प्रश्यक्ष स्वसंबेदस हो गया है। मदि प्रंघ्ततः भी 
प्रत्प्ष संबेदन स॒ हुप्रा हो और सर्बया परोक्ष ही शाम हो तो बह 
जीव भन्नामी है णोर यवि सम्पूर्ा प्रत्यक्ष स्वसंबेदन प्रगट हो गया 
हो ठथा किंचित्‌ मो परीक्षपता न हो-तो वह जऔीब केबललागी 
होता है। साथकणीबको प्रतीठिमें तो सम्पूर्ण प्रत्यक्ष स्वसवेदनमय 
आत्मा आगया है प्रोर पर्यायमें प्रंशठ स्थर्॑गेदन प्रश्यक्ष प्रगंट हुप्रा 
है तभा प्रंशत परोक्षपता भी है परम्तु साधकको प्रतीतिका बस 
स्वयंप्रकाशमान, परिपूण प्रत्यक्ष स्वसंबेदनमय स्वमाब पर हीनेसे 
उसकी हष्टिमें परोक्षना ग्रौष्ग है, स्वमाबक्के प्राप्नयसे बह प्रपप्ती 
पूर्णंदाकी साधना करता है। 

यषापंकूपसे भारमाकी एक मी झक्तिफ्रो समके तो क्षक्तिमात 
ऐसा पूर्ण मात्मा भौर समस्त जैसशासत सममयें आजाता है। 
समस्त जेनयासनका सार छुद्ध आत्मा है, इसलिमे लो शुद्ध प्रात्माको 
समझा उसने समस्त जैनपस्तासन जाग लिया | पर्मायर्मे तो ब्यवह्दार, 
परोक्षपना भौर निमित्तादि हैं तय दो उमका निपेष किया पाता है। 
पर्यायमें ब्मबहार परोक्षमा भौर विमित्तका अवसम्यम अनादिसे 
असे भा रहे हैं परन्तु उमके भ्वलम्बतसे काम नहीं होता। इसलिये 
पहँ प्राचार्यदेव कहते हैं कि घरे जीव ! ठेरौ पूर्स छात्ति तुरूमें ही 
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भरी है उसे तू संभाल श्रोर उसका अवलम्धन कर ! श्रनादिकालसे 
अपनी स्वभावशक्तिको भूलकर निमित्तके अवलम्बनसे ज्ञान करता 
भाया है तथापि श्रपनी स्वयप्रकाशशक्तिका श्रभाव नहीं हुप्रा। 
अपने स्वसवेदनप्रत्यक्ष आत्माकी एकबार तो स्वीकार कर --किस- 
प्रकार ?--कि इन्द्रियों और मनसे पार होकर स्वयप्रकाशमान ऐसे 
श्रात्माके प्रत्यक्ष स्वानुभवपूर्वक एकबार स्वीकार कर, तो तेरे भव- 
भअ्रमण॒का नाश हो जाये । 


शआ्ात्मामे प्रकाशशक्ति है वह स्वयप्रकाशमान है और स्पष्ट 
स्वसवेदनमय है, इसलिये उसमे परके श्रवलम्बनका और परोक्षपनेका 
अभाव है। परोक्षज्ञान होतेका आत्माका स्वभाव नहीं है, शआत्माका 
स्वभावतो प्रत्यक्ष-स्पष्ट ज्ञान करनेका है । ऐसे ज्ञानस्वभावकी प्रतीति 
भऔर अनुभव करे उसने आत्माकी प्रकाशशक्तिको यथार्थेडपसे जाना 
कहा जाता है । 
देखो, यह आात्माका प्रकाश ! इसके अतिरिक्त अन्य लोग 
ऐसा कहते हैं कि 'आात्माके ध्यानमे हमे प्रकाशका पुज दिखाई देता 
है ।--वह तो उनकी अ्रमणा है। अभी आत्मा कंसा है उसकी भी 
खबर नही है तो उसका ध्यान कहाँसे होगा ”? आत्मामे कही सूतिक 
प्रकाश नही है. परन्तु अतीन्द्रिय चेतन्यप्रकाश है। वास्तवमें 
ज्ञानप्रकाशोी आत्मा ही सबका प्रकाशक है | यदि आत्माका ज्ञानप्रकाश 
नहो तो सूर्यादिके प्रकाशको जानेगा कौन ? सूर्यका प्रकाश स्वय 
अपनेको नही जानता, उसे जाननेवाला तो ज्ञान है, श्रोर वह ज्ञान 
स्वय॑प्रकाशमान है, वह स्वय अपनेको प्रत्यक्ष जानता है । यह 
प्रत्यक्ष स्वतवेदनमय प्रकाशशक्ति भ्रात्माके समस्त गुणोमे व्याप्त है, 
वह प्रथक्‌ नहीं रहती, इसलिये उस एक कषक्तिकी प्रतीति करते हुए 
अनंत ग्रुणोका पिण्ड पूर्ण भात्मा ही दृष्टिमे आजाता है। अ्रखण्ड 
आत्माको दृष्टिमें किये बिना उसको एक-एक शक्तिकी यथार्थ प्रतीति 
नही होती । इस सम्बन्धमे पाँच बोल पहले कहे जा चुके हैं, उन्हें 
यहाँ भी लागू करना । 
7“ 
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(१) प्रात्माकी प्रकाध्ददाक्ति किसी परके माथयते 
दिदरामान महीं है इससिये परसमुख् देखनेसे उस शक्तिकी प्रतीति 
महीँ होती । 

(२ ) आत्माकी प्रकाधप्षक्ति बिकारके आसयते विधमाते 
पहीं है इसलिये विकारसन्पुस्त देसनेते मी उसकी प्रतीति हीं होती । 


(३) पारमाह्ठी प्रकाशधक्ति तरिकाल है बह क्षणिव्र 
पययिके प्राश्नयसे विद्यमाम महीं है इससप्लिग्रे पर्यायसन्मुश् देखनेते मी 
उसकी प्रतीधि नहीं होती । 


(४ ) प्रास्‍्मामें एक प्रफ्ाष्यशक्ति पृथक विद्यमान महीं हैं 
इससिये अनंतशक्तिके पिब्डमेंसे एक द्क्तिश्ठा मेद करके सकें सेनेसे 
भी उसकी मधायें प्रतीति महीं होती । 


( ५ ) प्रात्मा अनंत घर्मेका पिण्ड है उसीके आाभयते पह 
प्रकाष्धक्ति विद्यमाम है इसलिये उस अमेद प्राध्माके सरपुल देसनेते 
ही इस दाफ्तिकी यषाप॑ स्वोकृति होती है। जहाँ प्मेद आात्माड़ी हृष्ट 
हुई बहां एकसाव प्रनष्ठपाक्तियाँ प्रतीतिमें आगईं। 


निमितादि परवस्तुएं शो भात्मामें कमी एक क्षस भी 
ध्याप्त महीं होतीं, विकार भीर परोक्षपता एक ध्मय पर्यृतकी पर्माम्मे 
ही ध्यापक हैं' भिकासी आत्मामें गे प्यापक नहीं हैं; भौर यह प्रत्यक्ष 
स्वृप्विदनरूप प्रकाशशक्ति तो आत्मामें जिकास्त ब्यापक है सम्पूर्ण 
प्रात्माके स्मस्तगुण-पर्यायोर्में बहू व्यापक है। जिसने सात्माकी 
ऐसी स्वरय॑प्रकाक्षप्क्तिको स्वीकार किया उसके पर्यायर्में परोशक्षश्षाम 
होने पर भी उसका आवर सहीं रहा परम्तु विकाप्ती स्वभावका ही 
आदर रहा' उसीके आश्रयसे सम्यरुअठा-क्षान-भारिष शौर मोसदशा 
होती है | यहाँ तो आरमा स्वय प्रकाप्तमात स्पष्ट स्‍्वामुसबरूप है-- 
इसप्रकार प्रस्तिसि बात की परस्तु परोक्षपता नहीं है--एसप्रकार 
शास्तिकी बात सहीं की । निम्ययकी प्रस्तिके कअबसम्बतमें स्मवहारका 
निषेध था ही पया । मु 


आत्मप्रसिद्धि : (१५४ ) : [१२ |] प्रकाश शक्ति 


अज्ञानी कहते हैं कि “निमित्त और व्यवहारके आभ्रयसे 
धमं होनेको आप भअस्वीकार करते हैं, तो क्‍या निमित्त नही है? 
व्यवहार नहीं है ?””“--ऐसा कहकर वे निमित्त और व्यवहारके 
ग्राश्नयत्ते लाभ मनाना चाहते हैं। परन्तु ज्ञानी कहते हैं कि भरे 
भाई | निमित्त और व्यवहार नही है ऐसा किसने कहा ?--परन्तु 
उनके आश्रयसे लाभ होता है--ऐसी बात कहाँ से लाया ? जगतमें 
तो सब है, निमित्त है-उससे क्या ?--क्या उसके श्राश्रयसे आत्माको 
ज्ञान होता है? व्यवहारका राग और विकल्प है उससे क्या --- 
बया उसके द्वारा सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान-चा रित्र होते हैं ? ऐसा कभी नहीं 
होता । जीवको ससार है, लेकिन क्‍या वह ससाद है इसलिये 
श्रात्माकी मुक्ति होती है ? जैसे ससार है, परन्तु वह कही मोक्षका 
कारण नही है, उसीप्रकार निमित्त और व्यवहार है, परन्तु वे कहो 
धर्मके कारण नही हैं, संसारका नाश होनेसे मोक्ष दशा प्रगट होती 
है, उसीप्रकार निमित्त गौर व्यवहा रका अवलम्बन छोडकर परमार्थ- 
रूप आत्मद्रव्यका अवलम्बन करनेसे धर्म होता है। देखो, इसमे 
व्यवहार श्रौर निमित्तकी स्थापना होती है या उत्थापना ? व्यवहार 
श्रौर निरमित्त हैं इसप्रकार उनकी स्थापना होती है, परन्तु उन 
निमित्त या व्यवहा रके श्राश्रयसे किसी भी प्रकार घर्मं होता है--इस 
बातकी उत्थापना होती है। जो निमित्त या व्यवहारका अवलम्बन 
करते-करते घर्म होता मानते हैं वे मिथ्याहृष्टि हैं--ऐसा निम्चय 
जानना श्रौर स्वयं ऐसी मान्यता छोडकर शुद्ध स्वभावकी रुचि तथा 
अवलम्बन करना वह कल्याणका उपाय है। 

भरहो ! आचायंदेवने एक-एक शक्तिक्े वर्णनमें पूर्ण भगवान 
को बतला दिया है। दिव्यध्वनिका सार, बारह अभ्रगोका सार शुद्ध 
भात्मा है । ऐसे शुद्ध आत्मद्रव्यकी प्रतीति वह घर्मका प्रथम सोपान 
है, वही मुक्तिकी प्रथम सीढी है। पहले श्रपने शुद्ध आात्मद्रव्यका 
आश्रय किए बिना सम्यक्‌ प्रतीति नहीं होती, और सम्यक्‌ प्रतीति 
के बिना अपनेको ज्त प्रतिमा या मुनित्वका मानना वह तो अरुण्य- 


स्तन ++ 
५५ आवक अपक कट 
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झदमके समात्र है उसे कौम सुनेगा ? आत्मसस्मुस होइर उठडी 
प्रतीति किये ब्विमा अम्तरसे आत्मा उत्तर नहीं देता । 


देखो, यह झिसका बणन घन रहा है? यह किसी बाह्य 
वस्तुका बरस महीं है, परस्तु अस्ठरमें मपमो घतस्यबस्तु भनंतपुर्णाप् 
परिपूण है--ठसको भाचायदेव पहिचान कराते हूँ। तेरे प्राप्पा्े 
प्रकाशप्षक्ति ऐसी है कि लो स्वयप्रकाशमान है सोझासो*ुकों छ्ष्ट 
थाने ऐसा उसका धाम्ष्प प्रीर वह प्रपने भ्रात्माक़े स्वसवेददनमय 
है । भ्रपनेको स्वसवेदनसे प्रत्यक्ष बानी है भौर परको भी प्रत्मत 
जानती है। परसे आहश्मा पूथक है इससिये परका प्रश्यक्षज्ञान मं ही 
--ऐठा नहीं है परसे भिन्त होमे पर भी परको भो स्पष्टनप्रत्पकत 
छामता ह--ऐसा कआह्माका प्रकाक्षस्त्रमाव है। प्रत्पवपता कहीं परमें 
महीं रहता, प्रश्यक्षपना तो ज्ञानमें है। कोई ऐसा कहे कि “ब्ारमा 
स्‍्वय॑ मपतेडो प्रस्यक्ष महीं जात सकता, --तो ऐसा कहनेगासेते 
भेतयतस्वकोी भष माता है मर्थाव उपमे चेतस्पतत्त्वकों नहीं जामा 
है । चैतस्यठर्ब प्रंघ महीं है कि उत्ते स्वय प्रपसा प्रसुमब करनेके 
सिय्ने झिसी परको सहायठाकी प्राषप्यकता हो [--बह थो ऐसा स्पष्ट 
प्रकाक्षमाल है कि स्वयं ही अपमा प्रत्मका स्वानुमत करता है । 


कोई कहे कि आरमाछा पूखंप्रत्यक्ष अमुमब तो कैबसीकों 
होता है मित्रसी दष्यामें महीं होता । तो उसका समाघाता--महाँ 
बस्तुके स्वमावकी बात है बस्तु तो विकासी केवलों ही है। यदि 
बसतुमें पूर्णाप्रत्यक्ष केबसज्ञान-सामर्ष्य म हो तो वह पायेगा कहाँ 
से ? झोर चहाँ ऐसी बस्तुको प्रतीति हुई बहाँ स्थयंक्रो अपनी मुक्तिकी 
भी निःधंक छबर हो थाती है। आत्माका स्व॒माव स्वयं प्रकाश 
सास है इससिये उसे स्वर्य अपनी शबर पड़ती है। “हमारी मुक्ति कौत 
लाने कब होगौ !-इसकी हमें कोई खबर महीं पड़ती प्रषबा तो 
प्रात्मार्मे कितवी शुद्धता हुई और कितनी प्रशुद्धता वृूए हुई-ठछकों 
भी हमें खबर महीं पड़ती --ऐसा जो मानता है उसने स्थवमंप्रकाप्त 
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मान भ्रात्माको जाना ही नही | स्ववको अपनी खबर न पडे--ऐसी 
बात श्रात्मामें है ही नहीं। श्रपने श्रपूर्व स्वानुभवके वेदनका प्रकाश 
स्वय श्रपनी प्रकाशशक्ति ही करती है। सम्यग्दश्श न-सम्यग्ज्ञान होने 
पर श्रात्माके श्रपूर्व अतीन्द्रिय ग्रानन्दका वेदन हो और उसकी अपनेको 
खबर न पडे--ऐसा हो ही नहीं सकता, क्योंकि ग्रात्मा स्वय हो 
स्वप्रकाशक है। श्रात्मा श्रपने प्रत्यक्ष अश्रनुभवसे प्रकाशमान है, मांत्र 
ग्रनुमानसे परोक्ष जाने कि “ओआ॥रात्मा ऐसा होना चाहिए”---तो वह 
ज्ञान यथार्थ नही है| आत्मा अकेले परोक्षज्ञानसे प्रकाशित नही होता 
परन्तु स्पष्ट प्रगटरूपसे श्रपने' स्वसवेदन की साक्षी लाता हुआ स्वयं 
भ्रपनेसे ही प्रकाशमान है, अन्य किसीकी साक्षो लेने नही जाना 
पडता । अपने स्वभावका परिणमन हुआ, अपनेको स्वभावका वेदन 
हुआ--उसे प्रगटरूपसे प्रकाशित करनेकी शक्ति आत्मामे त्रिकाल 
है । कोई कहे कि हमें अपनी खबर नही पडतो । तो उससे कहते हैं. 
अरे मूर्ख! तुके अपनी खबर नही पडती ! तू चेतन है या जड ? 
जड को शअ्रपनी खबर नही पडती, परन्तु चेतनमे तो स्वयं को ओर 
परको जाननेकी परिपूर्ण शक्ति है। भाई | तू श्रपनों पूर्ण शक्ति 
को पहिचान । 


स्वयश्रपनेसे श्रजान रहे--ऐसा आत्माका स्वभाव हो नही 
है, “न जानना”---ऐसी शक्ति ही आत्मवस्तुमे नहीं है। “मैं श्रपनेको 
ज्ञात नही हो सकता'--यह तो भ्रज्ञानससे खडो की हुईं कल्पना 
है। आत्मा चेतन्यप्रकाशी प्रभु है, वह स्वयं अपनेको यथाथ्थेरूपसे 
जान सकता है, स्वय अपना साक्षात्‌ अनुभव कर सकता है, उसमे 
शासत्तसे, भगवानसे पूछने नहीं जाना पडता । श्ाम्लमे श्रात्माका चाहे 
जितना वर्णात किया हो, परन्तु उस शासत्रका मम जानेगा कौन ? 
जाननेवाला तो श्रात्मा ही है न |! इसलिये आत्मा स्वय अश्रपनेसे ही 
प्रकाशमान है । 

कोई फोई जीव ऐसी शका करते हैं कि अपनेको भ्रपनी 
खबर नही पडती, भगवानने ज्ञानमें देखा हो सो सच्चा ! परन्तु 
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भाई! तेरे ज्ञानमें सवेहका वेदम होता होगा छो भगवान सदमुसतार 
जानेंगे भोर धू भ्पना अपुमव प्रगट करके निः्ध॑कंता प्रमट कर तो 
भगवान बैसा णानेंगे | भ्ेसी वस्तुस्थिति हो वसी हो भगवान बातेंगे 
स ? शोर ' मगवानने शानमें देशा हो धो सद्चा !“--ऐसा कहा, 
बहाँ सगवातेके श्ञानका निर्णेप तो तूनें किया मे ?--तो जो भमपान 
के श्ञामका तिएाय करता है वह स्वयं भपने ज्ञानस्वभावका निर्णय 
क्यों सहीं कर सकेगा ? थो शभ्ीव शानस्वभावके समुझ होकर 
आत्माका क्रतुमब करता है उसे अपने प्रमुमवकी नि्ाक प्रीति 
होती है । 
मझ्ानीको जात्माकी दि महीं है इसलिये बह ऐसा कहता है 
कि हमें आत्माको खबर महीं पड़ती । परस्तु माई ! तू प्रात्माकी दि 
करके उसकी सम्मुखताका यराबर प्रयत्न कर ठो प्रात्माकी खबर पड़े 
बिना महीं रहेगी | सांसारिक स्यापार-धधा, अथवा रसोई इत्पादिके 
काममें * हमें नहीं म्राता' --ऐसा नहीं कहते, बहाँ ती. हम भागते 
हैं' --इसप्रकार अपने शातृत्वकी बद्धिमानी बतसाते हैं, जर यहाँ स्व्य 
अपसेको जासमेकी बात प्राये वहाँ इन्कार करते हैं। भरे माई ! 
विपरीत हृष्टिके कारण तैरे ज्ञानमें स्वकी नाप्ति प्रौर परकी अस्ति हो 
गई है। सबको कौत जासता है ? --सो कहता है कि गैं। ठो 
तुकै प्रपती छबर महीं पड़ेगी ? तो कहता है रि सा । बाह रे बाह | 
भ्रादचर्यकी शात है ! अपुर देखमें ऐसे हृबाई जहाजोंका बाविष्कार 
हुआ है थो प्रपने श्राप चसते हैं, इस सड़ाईमें फर्सां देश हार जायेगा “7 
इसप्रकार बहाँ तो अपती जामकारी बतलाता है--बहाँ प्रतजान गहीं 
बमता | तो है भाई! "मेरा प्ात्मा चैतस्पम्ृूि है, सुममें ऐसी 
प्रनश्तक्षक्तियाँ हैं प्रौर उनके भ्राआ्यसे प्रल्पकालमें केशसलान होकए 
मेरी मुक्ति होगी! --हसप्रकार प्रपने प्ात्यका फि्ेय करनेकी शक्ति 
तुऊूमें है मा नहीं ? जो पर पदायोंकों प्रकाक्षित कर रहा है छसका 
अपना स्थमंप्रकाशमान स्वमाव है, इससिये प्रात्मा स्वागुमबसे अपनेको 
सपएट जाने ऐसा उसझा प्रकाप्तस्वमाव है। इससिये प्राच्ार्यभगवात 
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कहते हैं कि हे जीव । मुझे अपनी खबर नही पडती--यह बात हृदयसे 
निकाल दे, भौर तेरे आात्मामे प्रकाशशक्ति त्रिकाल है उसका विद्वास 
कर, उसके सन्मुख होकर उसकी प्रतीति कर ! प्रकाशस्वभावी 
श्रात्माकी प्रतीति करनेसे तुके अपने आत्माका प्रत्यक्ष स्वसवेदन होगा, 
और अल्पकालमे तेरी मुक्ति होगी ! 


[--आत्माकी अनन्तवक्तियोमेसे प्रकाशद्क्तिका वर्ण न पूरों हुआ। १२ ] 





-- जआत्महितके लिये -- 


संतोंकी शिक्षा 


जगतमें दूसरे जीव धर्म आ्राप्त करें या न करें, उससे अपनेको 
क्या १ अपनेको तो अपने आत्मामें देखना है | दूसरे जीव मुक्ति 
प्राप्त करें उससे कह्दीं इस ज्ीवका हित नहीं हो जाता, और दूसरे 
जीव संसारमें भटकते फिरें तो उससे कट्दीं इस जीवका ह्वित रुकता 
नहीं है | स्वयं जीव अपने आत्माको समझे तब भपना हित होता 
है, इसप्रकार अपने आत्माके लिये यह बात है। सत्यतत्त्व तो 
तीनों काल दुलेम है और उसे समझनेवासे जीव भी विरखते ही होते 
हैं; स्रं समझकर अपने आत्माका हित साध लेना चादिये । 
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“७ 
है बी ! हैरी भ्रक्ति ऐसी हे कि संछोवफे बिता 
विकास होवे । जिस मावप्ते ठैरी पर्यायर्में स्रोत शोपे व 
पिकास रुके यह मान सेरा स्वरूप नहीं, ऐसा सानकर ठंसका 
अबलम्बन छोड़ भौर मनन्त स्वमावश्षक्तिफो भारण करने 
बाला ध्रुव शायक स्परूपका सबलम्भम कर । ठधफ्े मव 
एम्बनसे तेरी परिणतिका ऐसा बिक्यस होगा कि आिपतमें 
संकोच न रद्दे, विफ़ार या अपूर्णता न रहे । 
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ज्ञामस्वमाबी भारमामँ विधमान दाक्तियोंका बर्णन भस रहा 

है । उसमें तेरहबी भसकुधित-विकासत्व धक्तिका विवेचन भलता है। 
मात्माके अध॑क्यप्रदेशी क्षेत्रमे जेतरपस्थ माजकी अमर्यादित शक्ति है, 
प्रस॑श्यप्रदेषर्म प्रमुठाको शक्ति भरी है। छिद्धकी धक्ति इतने ह्वी शेत्रमें 
है. तीतकाल तीमसोकरा ज्ञाता इतने स्वदीतमें हो विधमान है| गहाँ, 
इतने अत्पदोजमें ऐसा प्रपार स्वमाव गंसे होवकता है ? ---इसमकार 
मस्पऐेजके सम्मुप्त देसकर जो प्रपार स्वमावमें दंगा करता है बह जीम 
पर्यायप्रूढ़ मिष्पाहष्टि है। जात्माझा प्रदेश भस्ते भसंस्यप्रदेशी ही हो, 


आर्मप्रसिद्धि : (१६१ ) : [१३] श्रसंकुचित विका सत्वशक्ति 


परन्तु इतने क्षेत्रम ही उसमे अनन्त शञान-दर्शन-आनन्द उत्पन्न करनेकी 
शक्ति भरी है +-हइसप्रकार श्रात्मस्वभावक्री मर्यादित प्रश्ुताका 
विश्वास करनेसे पर्याय विकसित होती है; छोटेबडेके साथ उसका 
सम्बन्ध नही है। किसीका आकार पाचसी हाथका हो वह महामुढ 
होता है, तथा किसीका आकार सातका हो भौर केवलजन्नान प्राप्त 
फरता है। इपलिये क्षेत्र परसे स्वभावका माप नहीं निकलता । 
देखो, आकाश लोकव्यापी मनतानत प्रदेशी है, और परमाणु एकप्रदेशी 
ही है, तथापि, जिसप्रकार श्रनन्तप्रदेशी श्राकाश अपने स्वभावसे 
त्रिकालस्थित रहता है, उसीप्रकार एकप्रदेशी परमाणु भी अपने 
स्वभावसे त्रिकालस्थायी है, अपनी-अपनी सत्तासे दोनो परिपूरों हैं। 
भाकाशमे जितनमे--अनन्त गुण हैं उतने ही ग्रुण एक परमारुमें भी 
हैं, आकाशका क्षेत्र बडा श्रौर परमाणुका क्षेत्र छोटा है--तथापि 
उन दोनोमे अपने-प्रपने समान ही ग्रुण हैं। आकाशका क्षेत्र बडा 
है इप्तलिये उसमे अधिक ग्रुण हैं श्रोर परमाणुका क्षेत्र छोटा है 
इसलिये उसमें कम गुण हैं-ऐसा नही है। इसप्रकार क्षेत्र परसे 
स्वभावकी द्वक्तिका माप नही निकलता । जीव अश्रसख्यप्रदेशी द्रव्य 
है तथापि उसके स्वभावमे अभ्रनतकाल और अनत क्षेत्रके पदार्थोक्ो 
जाननेकी शक्ति भरी है। जो उस स्वभावका विश्वास करे उसकी 
अपार शक्तिका विकास हो जाता है। स्वभावसन्म्ृख देखनेसे ही 
स्वभावका विश्वास होता है, इसके श्रत्तिरिक्त बाह्ममें उसका अन्य 
कोई उपाय नही है | 

श्रात्मद्रव्यके एक समयके परिणमनमे श्रनन्त श्रमर्यादित 
शक्ति प्रगठ होनेकी शक्ति है, वह शक्ति परके या पर्यायके आश्रयसे 
नही परन्तु द्रव्यके ही भाश्रयसे प्रगट होती है। ऐसा अमर्यादित 
चिहिलास है। निमित्त तो पर है और पर्याय अपूर्णो है, उस पर 
जोर देनेसे उस मर्यादितके लक्षप्ते मर्यादितपना ही रहता है, परन्तु 


विकास नहीं होता। त्रिकालीस्वभाव पर जोर देतेसे पर्यायमे भी 
झमर्यादित शक्तिका घिकास होता है। 


श्र 


[१३] भसंकुषितविकासल्वशक्ति (१६२) माप्मप्रसित्रि 


घैते--जो घोग उदार होते हैं वे ऐसा कहते हैं कि तुम्रें 
बिता चाहिये हो से जाओ, हमें कमी महीं पड़ेगी। उत्ीप्रकार 
अमंतद्क्तिका पिण्ड प्रमु धात्मा ऐसा उदार है कि यदि उसकी भगवा 
करो तो बह भिकासमें क्रिचिद भी सकोच महीं रसेगा। अर्मेत 
केषलक्ञामकी पर्यायोंका बिकास हो तभापि प्राईमामें कमी सक्रीष 
नहीं माता। आाए्मामें ऐसी शक्ति है रि उसका विश्ास ऋस्डे 
अवसम्बन शेमेसे पूर्ण केबसश्ञाम विकसित होता है उसमें संद्रोष 
नहीं रहूठा । परत्तु ऐसे आत्माको समसनेद्री दरकार करता चाहिए । 
जाहयमें शुद्धि लगाकर ब्य्थंका अमिमात करता है उसके बदसे 
पस्तरमें प्रपने अआत्माकों वरड़नेके सिये वृद्धि सगाता भाहिएं 
छसकी रुचि मोर उत्साह साना अाहिए। प्रतम्तकासमें पहले "भी 
हीं की ऐसी प्रपूणे समझका प्रयत्म भी अपूर्व होगा भाहिए। 


प्रहो ! चेतस्पका गिलास, घेतन्यका प्रानस्द चेतस्पका 
मीक्षमागें और 'बेतस्पका मोक्ष--पह सब मेरे चेतस्पदरभ्यके हो भाभव 
से हैं --ऐसी प्रस्तरभद्या शाम करनेसे पर्मायका विकास प्रगठ होता 
है बिकार ( योफ ) दृए होता है शुद्धता बढ़ती है प्रोर प्रम्गित 
शाद-आनस्वका बिसास विकसित द्वोता है।थो भोव ऐसा म्दी 
जानता वहू बास्तवर्मे वेब-गुर-शाश्षक्रो नहीं ब्मसतता जात्माको मी 
चामता भोर प्‌ छेनशासनको भी जानता है। 


पर्मामबद्ििसे स्ताभ होता है यह तो बात ही नहीं है. पएदयु 
'र्यायदुद्धि चोड़ दु--ऐसी गाव पहाँ नहीं सी है, मिकासी प्रक्ति- 
के पिष्करूप जमेद घेतस्पद्रब्पको ही हृष्टिमें सेतेकी बात की है 7 
ब्रस्प पर इृष्ठि करनेसे पर्यामर्टि रहती ही तहीं। ममादिकासते 
पर्यायइुश्चिके कारण हो जीवके यह संसार बमा है। मन्तरमें 
घक्तिके पिष्शकप हब्य सबब है पर्तु पर्यायदुद्धि छोड़कर कमी 
उस हइग्यकी भोर महीं देसा है। पदों! जिकासस्वमावके मस्तर 
अपलोकमसके ध्यप्तस्मसे ही धुक्ति रुकी है घैसे--मगगान पामते ही 


आत्मप्रसिद्धि ( १६३ ) :[१३] असंकुचितविका सत्वशक्ति 


विराजमान हो, परन्तु भाँखे खोलनेका श्रालस्थ करे तो भगवान 
कैसे दिखाई देंगे ? उसीप्रकार श्रात्मा स्वयं चैतन्यमगवान है, वह 
अपने पास ही है, परल्तु भ्रन्तनेत्रोके आलस्यसे उसे नहीं देखता और 
ससारमभे भटकता है। लोग कहते हैं कि--“मारा नयणतनी श्रालसे 
रे निरख्या न हरिने जरी ।” हरि अर्थात्‌ श्रन्य कोई नही परन्तु अपना 
आत्मा, 'नयणनी श्रालसे' अर्थात्‌ ज्ञानचक्षुके प्रमादके कारण स्वय॑ 
अपनेको नही देखा । जो पापोके ओघको हरे वहू हरि,--किसप्रकार हरे ? 
कि हरि जो अपना छुद्ध चेतन्यपरमेश्वर, उसे दृष्टिमे लेते ही मिथ्यात्वादि 
पापसमुहोका नाश हो जाता है। मिथ्यात्वादिका नाश करना--यह कथन 
भी व्यवहारका है, वास्तवमें तो शुद्ध चेतन्यकी दृष्टिमि उन मिथ्यात्वादिकी 
उत्पत्ति ही नहीं होती। देखो, यह प्रभुके दर्शनोकी रीति ! यहाँ 
श्राचायंदेव आत्माको पामर कहकर उपदेश नही करते परन्तु आ्रात्माकी 
प्रभुता बतलाते हैं, साक्षात्‌ चेतन्यप्रभुकी प्रगटता बतलाई जा रही 
है, तू श्रपने ज्ञाननेत्र खोलकर देखे--इतनी ही देर है। सकोच 
श्रौर विकार हुआ है वह क्षणिकपर्यायकी योग्यता है परन्तु तेरी 
त्रिकाली शक्ति वेसी नही है, इसलिये उस विकार और सकुचित 
पर्यायकी ही ओर देखनेसे आत्माकी प्रतीति नही होती, त्रिकाली 
आत्मस्वभावकी ओर देखनेसे श्रात्माकी प्रतीति होती है और उसमें- 
से अमर्यादित श्रसकुचितविकास प्रगट होता है । 
कोई कहे कि आत्मामें असकुचित-विकासत्व स्वभाव होने 
पर भी अभीतक उसकी पर्यायमें सकोच क्यो रहा ? तो उसका 
कारण यह है कि जीवको अनादिकालसे पर्यायबुद्धि है इसलिये वह 
क्षणिणिक पर्याय जितना ही अपनेको मानता है, परन्तु अपने स्वभाव- 
सामथ्यंको ध्यानमें नहीं लेता। यदि स्वभावको लक्षमे लेकर उसमें 
एकाग्न हो तो पर्यायमेंसे सकोच दूर होकर विकास हुए बिना न रहे । 
यहाँ तो द्वव्य-पर्याय सहितकी बात है--अर्थात्‌ साधककी बात है; 
साधक जीवने अ्रपनी स्वभावशक्तिको प्रतीतिमें लिया है और पर्यायमें 
उसे उन शरक्तियोका निर्मेश परिणमन उछलता है। जो जीव श्रपनी 


बा ज-- 


(१३) भसंकृुत्रितविकासलशक्ति (१६४ ) आसमअ्रतिद्रि 


सस्‍्वभावशक्तिको प्रतीतिमें महीँ सेवा उसे उसका निर्मेश परिणमन 
महीं एप्नलता --ऐसे घीवकी यहाँ बात महीं है । 

जोवकी पर्यायर्में प्रनादिसे जो सकोचर है बह किसी परहे 
कारण सही है परन्तु भपनी हो पर्मायमें सूसके कारण है। भो 
जीव अपनी पर्मामकी मूसको म पकड़े भौर परके कारण मैरी पर्याप 
संकुचित है--ऐसा माने बह जोब मसे ही राग कम करके अनेक 
शास्तरोंकी घारणा कर ले, प्यापि उसे प्रात्माका क्षाम महीं होता । 
लोर मेरों पर्याममें जो संकोच है वह मेरी प्रपनो मूसके कारए हैः 
किसी परके कारण नहीं है--ऐसा तो माने, परस्तु यदि सूसरहिंत 
स्वमाबकी भोर देखकर उस भूखका साद म करे तो उसे भी प्रात्मा 
का साभ महीं होता । स्ाप्मा तिकासी शेतस्पस्वमावका पिष्ड है 
उसकी धन्पुशतासे ही भात्माका साम होता है कौर संकोच दूर 
होकर विकास प्रगट होठा है। मेरा तिकासी स्वभाव जया है भौर 
परिस्पममनमें संकोच क्यों है--शद् समझे बिता किसकी शोर देशकर 
पर्यामका बिकास करेगा ? मंदकपायक्रों ही जो जीप चैतस्पका विकास 
मात्त बैठा हो उसे कृपायसे मिन्त चेठन्यरबभागका मा महीँ है 
इससिये उसके 'भेतस्पका बविलास प्रमट नहीं होता। म्ुस्प भ्सत 
कोमसी है भोर उस धृसरहित स्वभाव कया है--मह मे थाने ओर 
अमरणामें रह जाये उसके अतस्यका मिकास गहीं होता। उसके 
कदाचित्‌ कपायकी संदता भौद ज्ञातका विकास मसे हो परस्थु 
उसमें प्रात्माका हित नहीं है बह चअंतस्पका सच्चा गिश्लास तहीं 
है। चैतायके मिलासकी प्रतीम्द्रिय मोज तो परम प्रदुमुठ है | 

कोई जीव शानविकासके बलसे यह बात सनमें भारण भी 
करते परन्तु आत्माकी पर्यामर्में थो प्पसी घ्रूस है मह ते सममक्तर 
मात्र परससम्मुश्त ज्ञानके गिकाससे प्रस्म अवेक बातें जामता हो तो भी 
उसकी धूत्त दूर गहीं होगी भौर स उसका प्रपूर्ग कस्पाए होगा । 
जिसे भूसका ही पता स हो बह धूस दृए करके भगवात कौते होगा? 
शोर यदि अपने स्वभाषमें ही संगबादपता मे मय हो तो मी 


आत्मप्रसिद्धि : ( १६५ ) :[१३] असंकुचितविकासत्वशक्ति 


भगवान कंसे होगा ? भगवानपन्ा श्रोर भ्रूल--इन दोनोको जो जीव 
समझ ले उसके भूल दूर होकर अपनेमें भगवानपनेका विकास हुए 
बिना नही रह सकता । मेरा स्वभाव क्‍या है और अन्तरकी सूक्ष्म 
भूल कहाँ रह जाती है--उसकी खबर पडे बिना, भले ही ग्यारह 
भ्ग पढा हो तथापि, जीवकी भूल दूर नहीं हो सकती । यदि वर्तेमान- 
में भूल है तो निमश्चित्‌ होता है कि निजस्वभावकी जैसी रुचि होना 
चाहिये वेसी रुचि नही की है, ओर यदि भूल न हो तो तिजस्वरूप 
समभमे झ्राजाना चाहिए और उसके आनन्दादिक्रा विलास खिलना 
चाहिए । मेरा सकोचरहित स्वभाव कैसा है भौर अभीतक पर्यायमें 
सकुचित क्यो रहा--इस बातकों जो नहीं पकड सकता वह जीव 
सकोच पर्यायका नाश नही कर सकता और न उसके सकोचरहित 
विकास प्रगट हो सकता है । 


कई लोगोको ऐसा प्रश्न उठता है कि--द्रव्यकी पर्यायें तो 
क्रमबद्ध ही होती हैं ऐसा आप कहते हैं, तो उसमे पुरुषार्थ कहाँ 
भाया ?--उनका समाधानः--देखो भाई ! द्रव्यकी क्रमबद्ध पर्यायें 
होती हैं--ऐसा जिसने निर्णय किया, उसने यह भी निरंय किया 
हो है कि वे पर्यायें द्रव्यमेसे श्रातो हैं--बाहरसे नही श्रातीं, इसलिये 
ऐसा निर्णय करनेवालेकी दृष्टि बाह्यमें नही रहती परन्तु भ्रन्तरमे 
अपने द्रव्य पर उसकी दृष्टि जाती है, और द्रव्यमें तो सकोचरहित 
विकास द्वोनेका स्वमाव है, इसलिये उस द्रव्यहष्टिके बलसे पर्यायमें 
क्रमवद्ध विकास ही होता जाता है। इसप्रकार क्रमबद्ध पर्यायक्रे 
निर्णयमे द्रव्यदृष्टि श्रोर मोक्षमार्ग का श्रपूर्व पुरुषार्थ आजाता है । 

प्रत्येक वस्तु दूसरी अनन्त वस्तुओसे पृथक है और 
निजस्वभावसे एकत्वरूप है, ऐसी स्वतत्र वस्तुका स्वभावसामथ्ये 
भमर्यादित है, उस वस्तुस्वमावके श्राश्वयसे होनेवाली श्रवस्था भी 
परसे पृथक्‌ ओरु स्वभावके साथ एकत्वरूप है, उस पर्यायमें भी 
श्रमर्यादित शक्ति है । आत्मा अम्ुक क्षेत्र ओर अम्ुक कालकों हो जान 
सके--ऐसी मर्यादा नहीं है, परन्तु अमर्यादित क्षेत्र भौर श्रमर्यादित 


[१३] भसंकुषितजिका सस्वशक्ति (१६६ ) माप्मप्रसिद्धि 


काप्तको जात से--ऐसी उसके 'चेतम्यविल्लासकी प्रमर्यादित धरक्ति 
है । पाँच करोड़ ममुस्योके समृहर्मे कोई लाउड-स्पोकर द्वारा ऐसा 
दोसे कि "बात्मा प्रनस्तगु्णोंका मच्डार है, उसे पहिचानों !' “तों 
बहाँ सभी सुमनैबालोंको बेसा ही स्याप्त प्राता है, और “इससमर् 
पाँच करोड़ मनुष्य ऐसा कथषम सुम रहे हैं --इसप्रकार पाँच करोड़ 
का ज्ञान एक क्षणमें हो जाता है पाँच करोड़ मनुष्योका श्वाम रुरते- 
में पाँच करोड़ क्षणकी देर महीं समतो | ज्ञानका स्थमाग तो एक 
ही साथ सब जाम तेनेका है" उसमें मर्मावा भ्र्थाव्‌ हीतता रहे ऐसा 
उसका स्वभाव महीं है। बहा भ्रात्माकी ऐसी क्षक्तिका भात हुमा 
प्रौर उसका विकास हुआ बहाँ अतष्त सिद्ध भगगस्त तोषकर 
केबसों भगगस्त संत इध्यादिका क््याल अपने झासमें भागया, फिर 
उस बीवको शंका महीं रहती, दूररोति पूछता महीं पड़ता । प्ाध्माका 
ज्ञामसाम्पं ऐसा अपाद भौर विशाल है कि एक उत्तीड़ो बाततेते 
सबका ज्ञाम हो जाता है ! 


+ किसी भी एक शक्तिसे आत्माको पहिंचानतेसे उसमें महुत 
रहस्य आजाता है। आात्माका स्वभाव केसा है पर्पायर्म संक्ीष 
मर्यों है. गिकास क्यों महीं है भ्रौर बह रकुसे प्रसट होमा स्वभागदरी 
दि और पहिचान केसी होती है, जिनके स्थमावका पूर॑ गिकास 
प्रग् हो यया हो--ऐसे केबसीकी अन्तर्‌बाह्मदसा कंसी होठी है 
उस स्वभावके सापरू छंत-मुमिर्मोकी दशा कैसी होती है, पम्यवष्टि 
जीबोंकी दशा कोसी होती है पर्यायदुद्धि मिष्याहहियोंक्ी दक्षा कैपी 
होती है--मह सब उसमें धाजाता है। आत्माकी एक भी प्रक्तिका 
ज्ञात करतेते सारे इृस्पका धुणोंका पर्यायका, विपरीत इलाकों 
सम्मकूदशाका सात तल्वोंका सापकका भौर पिठका--पमीका 
शान हो जाता है। चंदरपका प्रपार बिसास प्रगट करके तिरस्तर 
प्रतीम्दिय प्रागम्दकी मौज करे ऐसा घतादि भर्नंत ग्रुणा आत्मामें है। 
प्रमिनाप्ती चेतस्यतस्वका विकास किसके आशय प्रगट होता है, 
क्या शा होमे योग्य ऐसे छुम विकस्परूप ब्यवहारके ५ 


आत्मप्रसिद्धि : ( १६७ ) [१३] अरसंकुचितविकासत्वशक्ति 


संयोगके आश्रयसे, या क्षरिक पर्यायके आश्रयसे श्रविनादी चेतन्यतत््वका 
विकास होता है ? अपना जो त्रिकाल अमर्यादित स्वभाव है उसका 
विश्वास करनेसे चेतन्यका परिपूर्ण विकास होजाता है। जिसका 
आश्रय करनेसे क्षणमात्रमे सकोच दूर होकर अमर्यादित चेतन्यशक्तिका 
विकास हो जाये--ऐसा इस आत्माका स्वभाव है। ऐसे आत्माका 
निरंय करके उसका आश्रय करना हो घममं है। देखो, इसमे श्रपने 
मात्माके अतिरिक्त देव-गुरु-शाखके आश्रयकी बात नही की, भक्तिके 
शुभरागसे घर्मं होता है यह बात भी उड गई, व्यवहारके भ्रवलम्बतका 
चूरा हो गया । निम्धय ग्रात्मस्वभावकी दृष्टिमे व्यवहारके अवलम्बनका 
प्रभाव है, तब फिर निमित्त और सयोग तो कही दूर रहे ! सम्मेद- 
शिखर या महाविदेहम्ैेत्न इत्यादि बाह्य क्षेत्रोमे जाऊं तो मेरे 
चैतन्यका विकास हो जाए--यह बात नही रही, परन्तु अ्तरकी' 
चेतन्यसत्ताका आश्रय करनेसे श्रपार ज्ञानसामर्थ्य विकसित हो जाता 
है, उस ज्ञानमे सम्मेदशिखर ओर महाविदेह क्षेत्र आदि सब ज्ञात हो 
जाते हैं । सारी श्रात्मवस्तु ही अन्तर्मुखहृष्टिका विषय है। जैनद्यासनका 
एक भी रहस्य अन्तरकी दृष्टिके बिना समभमें नही भ्रा सकता | 


जैसे--कोई सेठ हो और उसका मकान बाहरसे फोपडे 
जैसा मालूम होता हो, परन्तु अन्दर जाकर देखे तो बडी विशालता 
हो श्रोर करोडोके मल्यके हीरे-जवाहिरात पडे हो! उसीप्रकार 
सेठ अर्थात्‌ सर्वे पदार्थोमें श्रेष्ठ ऐसा चेतन्यमूरति आत्मा शअ्रसख्यप्रदेशी 
क्षेत्रवाला होने पर भो उसमे अनन्त स्वभावसामथ्यें भरा है। 
बाहरसे शरीर या पर्यायको देखो तो कोठरी जैसा छोटा मालूम 
होता है परन्तु भ्रन्तर्॒द्रव्यको देखनेसे उसमे श्रनतशक्तिका भण्डार 
भरा है । जैसे कोई श्रच्छा उदार सेठ हो, वह दुष्कालके समय 
दुसरोकी सहायता नहीं माँगता किन्तु दूसरोक्ली सहायताके बिना 
स्वय अकेला ही गुजारा करता है, उसीप्रकार जगत्‌ का राजा चैतन्य- 
भगवान झात्मा स्वय भ्रनत सामथ्येका भण्डार है, वह ऐसा उदार 
है कि अपनेसे ससारपर्यायरूपी दुष्काल दूर करके मनंत आनन्दमय 


किक ञ 


[१३] भ्रस॑कुचितविकासत्वशक्ति (१६८) आरमप्सिद्धि 


सोक्षदणा प्रगट करमेके लिये किसी परकी सद्यायता से ऐसा महीँ 
है--शदर्य प्रकेला ही भ्पनी स्वमावश्कक्तिसे पर्यायका संकोष पूर 
करके तिकास करके मोक्षदश्या प्रगट करता है। मसंकुचित-विकासरंब 
शक्तिवाले भगवात प्राश्माका भ्राश्नय करनेसे पर्मागर्में पूर्ण बिकास 
प्रयट हो जाता है। प्रवम णो ऐधो घढ़ा मो म करे उसमें चारितरधा- 
को या मुनिपमेश्वी योग्यता ही महीं होती । 


सम्पध्दर्शन-शान--बारिज रूप मोक्षमागें तथा सुनिपता ठो 
मराध्मस्वमावके हो भासयसे है मोक्षमार्गमें मिबस्वमाबकी ही भपेक्षा 
है पौर परकी-निमिच को उपैक्षा है मिम्यमस्वमाबका ही यराश्नय है कौर 
स्यवह्वारकी उपेक्षा है प्रमेद हृग्यक्षी ही प्रधासता है झोर पर्यायकी 
गोणता है ।--ऐसे मोक्षमार्मेकी साथना करमेसे साधककी पर्यायर्मेंसे 
संकोच दूर होकर पूण विकास प्रमट हो जाता है। भैतस्यस्वमावमें ऐसे 
शक्षम निधाम भरे हैं कि उसमेंसे चाहे जितमा निकालते ही रहो तपापि 
स्यूमता नहीं प्राती । प्राह्मा कहता है कि मुझमें परिपूर्ण निधाम भरे हैं 
जो भाहिए हो से जाप्रो, जितनी दक्षा भाहिए हो प्रगट करो मुझमें 
कमी संकोप नहीं भरा सकता | परम अबगाड़ थरद्धा, दिम्प केवलमाम 
प्रनग्त प्रठीरिय भाषस्द धोर कसस्तमोर्य--ऐसे प्रमस्त स्वचतुष्टपरूप 
अमर्यादित दष्या मुममेंसे प्रयट करो ! परम्तु वे प्रयट कैसे होते हैं? 
कि--भम्तर्मुस प्रबसोकम द्वारा ही वे प्रगट होते हैं बाह्यतें देखतेमे 
ने प्रयट नही होते । प्रन्वर्मुख होकर स्वमावश्षक्तिही प्रवीति करने 
पर उसके अवसम्बनसे पर्यावमेंसे क्रमश संक्रोच् दूर होकर विकास 
हांता जाता है भौर अम्पकाप्तमें पूर्णता प्रथट होजाती है। हू 
पूणाया प्रगट हा जातेके पश्मात्‌ उसमें फिर कमो संकोच महीं होता । 
ऐसी पेरहवीं धक्तिकी प्रतीति वह तेरहवें गुरास्थामका कारण है। 


[+-तैरहबीं प्रसंगुघित विकासस्वशक्तिका बर्णात यहाँ समाप्त हुप्ा । ] 
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सवज्ञ भगवानने आत्मारममें ऐसी कोई शक्ति नहीं 
देखी कि जिपसे वह शरीरादिके कार्योक्रों करे। तो हे 
१| मद [ तूं फिर स्वेश्से अधिक चतुर कहाँ से हुआ ! कि 
| मुफ्तमें ही परकी करनेका मानता है ९ 


आत्माके स्वभावकों तो विकारके साय भी कारण- ई 
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कारयपना नहीं। क्योंकि स्वमावसे आत्मा विकारका 
कारण हो तो, वीतरागता होनेका अवसर तो दूर रहो 
परन्तु भेदक्ञान होनेका भवसप्तर भी न रहे । आत्माका 
स्व॒ताव तो सम्प्दशनादि निमे पर्यायोंका ही कारण 
बने ऐसा है। ऐसे स्त्रभावकोी जो जाने उसको वैता कार्य 
प्रगटे वह विकारका अकर्ता होवे । 
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शानस्वरूपी आत्मामे अनन्तशक्तियाँ विद्यमान हैं उनका यह 
वर्णंव चल रहा है, श्रभीतक तेरह शक्तियोका विवेचन हो गया है । 
चौदह॒वी अकायंकारणत्व है। शभ्ात्माके द्रव्य, गुण या पर्यायकों कोई 


अमन, आय 


(१४ ] भकारयैकारणत्वशक्ति. ( १७० ) आसमप्रसिद्धि 


परबस्तु नहीं करता इसलिये आत्मा मढाय॑ है, घोर भात्मा किसी 
परवस्तुके द्रब्प-युण भा पर्यायको महीं करता इसलिये आत्मा 
मकारण है, परके साथके कार्य-कारण साबसे रहित जात्मा स्वयं 
सर्वेस्ते भिन्न एक इरथ्यस्वरूप है। ऐसे पआात्माको जो पहिचाने उसके 
ह्वभाषका कार्य प्रगट हुए बिना नहीं रहता । 

प्रबसम्बनसे जो पर्याय प्रगट हुई वह आात्माका कार्य है और प्रात्मा 
ही उसका कारण है! इसके अधिरिक्त कोई मी पर बस्तु मारमाके 
कायका कारण है ही महीं । प्रात्मा्में झनस्तण्क्तियाँ हैं. परन्तु उसमें 
कोई ऐसी धाक्तियाँ नहीं हैं कि बिससे मात्माका पर कारण हो । 
प्रात्माका कारण पर महीं है भौर परका कारण भात्मा गहीं है 
मात्माके कारण-कार्य आत्मामें ही हैं प्रोर परके 

परमें हैं। 


यह प्रकार्यकारणत्वशक्ति प्रात्मामें धिकास है, इसलिये 
मास्तबमें तो क्षेसक विकारका कार्य-कारणपना भी प्रात्मा्में महीं 
है। मदि निकाली प्राध्मा बिकारका कारण हो तब ठो विकार सबेग 
होता ही रहे--परन्तु ऐसा महीं है। और आत्मा विकारका कार्े 
मी महीं है प्रथात्‌ स्थवहार रत्मजयम वह कारण भप्रोर प्रात्माका 
मिम्पम सम्यग्दस्तेस वह कार्य--ऐसा नहीं है। सम्यग्वर्शभादि मिर्मल 
पर्षायें प्रगट हुई वे प्रात्मामें प्रमेद हैं' इससिये जिसप्रकार स्यवहा५ 
रह्नत्यके कारणसे आर्मग्रस्य नहीं बनता उसोप्रकार उसकी तिर्मस 
पर्याय मी सहीं बनती । कारण-कार्य अमेद हैं यहाँ विकारके साथ 
प्री प्राश्माका कारणकार्यपमा स्वीकार सहीं किया है। परम्तु उतका 
अप ऐसा नहीं समझूमा कि कमके कारए शिकार होता है। यहाँ 
लो भाश्माकी निकाली प्रक्तियोंद्री बात है विकासी स्वमावकी 
हष्टिसे देसनेसे प्रारमार्मे शिबार होता हो लहीं इससिये प्राश्मा विकाएका 
कारण नहीं है-- ऐसा सममता चाहिये । 


चैठम्पस्वकूप प्रात्मामें अपनो क्वामादि अनस्वषक्तियाँ 
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थ्रिकाल हैं, परन्तु भरीर-मन-वाणी या पुण्य-पाप-वे कोई श्रात्माक 
त्रिकाली स्वरूपमे नहीं हैं, इसलिये उन शरीर-मन-वाणी द्वारा या 
पुण्य-पाप द्वारा आत्माकी महिमा नहीं है, परन्तु श्रपन्ी श्नन्‍्त- 
शक्तियो द्वारा ही आत्माकी महिमा है। जिम्रप्रकार हलवाईकी 
दुकानपर अफीम या घडे नहीं मिलते परन्तु मावा मिलता है, भौर 
प्रफीमवालिकी दुकान पर मावा नही किन्तु अफोम हो मिलती है, 
जिसके पास जो हो वह उसोके पाससे मिलता है, उसीप्रकार आत्मा 
ज्ञान-आनन्दादि भप्रनन्तगुणोका भण्डार है, उसकी श्रद्धा-शान- 
एकाग्रता करनेसे उसमेंसे गुण मिलते हैं, किन्तु विकार या जड उसमे 
से नहीं मिल सकते। प्रुण्य-पाप तो अफीमके गोले समान है उनकी 
दुकान मलग है, शोर घरीर-प्रत-वाणीको क्रिया वह कुमारके घडे 
जैसो है, उसमेसे कहीसे प्रात्माका धर्म मिले ऐसा नहों है, भौर 
प्रात्मस्वभावकी दुकानसे वह किसी काल नही मिल सकती । जडका 
कोई भी तत्व अथवा जड़की क्रिया या पुण्य-पापके विकारी भावोकों 
श्रात्माके भ्रंतरस्वरूपमें ढूँढे तो वे नही मिल सकेते, श्रौर जडकी क्रिया- 
में या विकारी भावमे श्रात्माके श्रतर॒तत्वको ढूंढे तो वह भी नहीं 
मिल सकता । जैप्ते--अफोमवालेको दुकान पर जाकर कोई कहे कि- 
'शुद्ध दृुधका दस सेर भावा दे दीजिये !--तो वह मूर्ख ही माना 
जायेगा । अफीमवालेके पास अफीमका मावा होता है किन्तु दूधका 
मावा नही होता। भौर कूंभारके घर जाकर कोई कहे कि--“दस सेर 
ताजे पेडे दे दीजिये !-तो बह भी मूर्ख ही कहलायेगा। कुँभारके 
घर तो मिट्टीके पिण्ड होते हैं--वहाँ पेड़े नही मिल सकते । और 
हलवाईकी दुकान पर आकर कोई कहे कि--पाँच तोला श्रसली 
श्रफोम दे दीजिये, श्रथवा पाँच घडे दे दीजिये ।--तो वह भी मूर्ख 
ही है। उसीभ्रकार आत्मा अनन्तग्ुणोंकी मृत्ति हलवाईकरी दुकान जैसा 
है, उसके पाससे भ्रानन्‍्दरसकी प्राप्ति होती है, उसके बदले विकारमें 
या जडकी क्रियामे आनन्द लेने जाये श्रथवा उससे धर्म माने तो वह 
जीव परमार्थत' महान सूर्खेमिथ्यादृष्टि है, जो जीव शरीरकी क्रिया 
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पे या पुण्यसे धर्म मामता है वह जीव सोकश्यवहारमें मले बाहे जैसा 
इड्िएाप्ती माना जासा हो परस्तु परमाषमार्गमें तो बह मूर्स ही है। 
झौर जिसप्रकार हसवाईकी तुकान पर भ्रफीम या भड़े लेसेके सिने 
जानेवासा मूर्से है उसीप्रकार चिदातस्द मगवान आत्माके पास बढ़ 
की क्रिया और विकारका ररामा मानता है यह भी ग्रढ़-मिष्पाहष्ि 
ही है। मज्ञानो घरीरकी क्रियासे प्रौर पुण्पसे आत्माका बड़प्पत मागते 
हैं परस्तु परीरकी क्रियाका या पृष्मका कारण हो ऐसा आप्माका 
स्वभाव ही महीं है--इसका अज्नानीकझो भान ही गहीं है । 

आाध्माके स्वभाषमें ऐसा प्रकायंकारणपता है कि जपते 
स्वमावसे अध्य ऐसे कोई मी परव्रब्य या परमावोके साथ उम्ते कार्प 
कारणपना नहीं है। क्षरीर-मन वाणी या देव-गुर-शाझ्न तंग 
परारमासे प्रश्य हैं। उनसे इस प्रात्माका कुछ मी कार्म महीं होता बोर 
पहू॑ मात्मा उसके कार्यको हीं करता । और पुष्य-प्राप भी श्राध्मके 
स्थभाजसे जम्य हैं इसलिये उनसे प्रात्माके सम्मम्दशनादि कुछ काय 
हॉ--ऐ;सा नहीं है; सौर मात्मा कारण होकर एस विकारीमार्योकप 
कार्यको उत्पन्न करे--ऐसा भी महीं है। पैसा प्रात्माका भ्रतादि 
प्नंत अकार्यकारए स्वभाव है। प्रपना कार्य परसे महीं होता भो३े 
स्‍्वर्स॑परका कार्य महीं करता--ऐसी भ्रकायकारणत्बश्क्ति तो मच्चपि 
समस्त इम्योर्मि है, परर्तु इस समय आत्माको पहिचांग करानैके लिये 
उसकी धाक्तियोका वर्णाम श्रसता है। किसो भी हस्पमें ऐसी शर्ति 
शहीं है कि प्रस्पके कायको करे। ह्लोर कोई भी दृब्य ऐसा परशाषोन 
पहीं है कि प्रपते कार्यके सिये पृषऋू कारणकी अपेक्षा रसे ।--रैसां 
अस्तुस्वरूप है यह जेगदर्शभका रहस्य है। 

ऐसे यथायें भस्तुस्वरूपकी सोगोंको सदर नहीं है इससिमे 
पजासके कारण ये ऐसा देखते हैं कि मैंने परका काय्ये किया मौर 
परके कारण मेरा कार्स हुमा । मकासके उसर सुँडेर डासमेके सिम 
सी ममशी बषो ऊपर बढ़ रही हो वहाँ भ्रमसे--संयोगी दष्टित 
+-मजामी ऐसा ध्ममता है कि पच्रास मजदूरों ते मिलकर प्रक्ति 
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लगाई इसलिये यह कंचो ऊपर उठी है। अब यथार्थ दृष्टिसे देखने 
पर वस्तुस्वरूप तो ऐसा है कि मजदूर भौद कंची दोनो बिलकुल 
पृथक्‌-पृथक्‌ वस्तुये हैं, इसलिये किसीके कारण दूसरेमे कुछ भी कार्य 
नहीं हो सकता) मजदूरोका कार्य मजदूरोमे है श्रौर केचीका ऊपर 
उठनेका कार्य केचीमे है। इसलिये कंची उसके श्रपने कारण ऊपर 
उठी है, मजदू रोके कारण नही । 


प्रोर सुक्ष्मदष्टिसि देखने पर केची स्वय भी मूल वस्तु नहीं 
केची तो भ्रनन्त रजकणो समूहसे उत्पन्न हुई सयोगी वस्तु है; 
वास्तवमे एक रजकण ने दूसरे रजकणका स्पश ही नही किया है, 
केचीका प्रत्येक रजकश स्वय अपने भिन्न कार्यको कर रहा है; दो 
रजकरण एकत्रित होकर एकमेकरूपसे कार्य करते ही नही हैं । यदि 
इसप्रकार प्रत्येक रणकरणके भिन्न-भिन्न कार्यको समझे तो परको 
क्रिया करनेका अभिमान उड जाता है, और श्रात्मस्वभावकी ओर 
उन्मुखता हो जाती है । 


भोर तकंसे देखें तो भी मजदूरों ने केचीको उठाया यह 
बात नहीं रहती, क्योकि प्रत्येक मजदूर पृथकू-पृथक्‌ है, एक मजदूर 
ते दूसरेको स्पर्श नहीं किया है; प्रत्येक मजदुरकी शक्ति अपने-प्रपने 
में पृथकू-पृथक है । सभी मजदूरोकी शक्ति एकन्रित हुई ही नही है, 
तब फिर मजदूरों ने कंची को उठाया--यह बात कहाँ रही ? क्‍या 
एक मजदूरसे सो मनकी कंची उठती है ”? नही उठ सकती । यदि 
एक मजदूर से कंची न उठे तो दूसरे से भी नहीं उठ सकती, 
तोसरेसे भी नहीं उठ सकती, इसप्रकार किसी मजदूरसे नहीं उठ 
सकती । तब फिर सब मजदूर एकतन्नित होकर कंची उठाएँ यह बात 
भी नही रहती, क्योकि प्रत्येक मजदूरकी दाक्ति अपने-अ्रपने में है, 
किसी की शक्ति अपनेमें से निकलकर दूसरेमें नही जाती, इसलिये 
दो मजदूरोकी शक्ति कभी एकत्रित नही होती । देखो यह वीतरागी 
विज्ञानकी हृष्ठि!! सामने कंचीमे दो परमाणु एकत्रित होकर कार्ये 
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नहीं करते जौर यहाँ दो मजदूर एकत्रित होकर कार्य महीँ करते; 
इससे किसीके कारण बूसरेका कार्य हुआ--मह बात महीं रहती । 
इसप्रकार समस्त अस्तुभोर्मे परस्पर अदार्पकारणपता है। 


आश्मद्रध्यका कार्य भस्य किसो बस्तु द्वारा महीं होता प्रौर 
बात्मा अभय किसो वस्तुके कार्यकों नहीं करता इसलिये आत्माक़ो 
भमेकार्म किसी अम्यके भाश्रयसे नहीं होता परस्तु एक अपने अब्पके 
जाम्यसे ही घर्मेकार्य होता है। 'अकार्मेकारण' श्म्दर्मे यो 'म' है 
यह कार्य और कारण दोतोके साथ क्षागू होता है, अर्गाद्‌ प्रारमाम्प 
परका कार्ये सहीं है और परका कारण भो महीं है। थो जीन 
बास्ठबमें समस्त परवस्पोके साथ प्रपता प्रकायेक्रारणपता समझे उस्ते 
स्वगस्पके भाभयसे मिमसकायें प्रगट हुए बिसा नहीं रहेगा । बात्मामें 
ऐसी भक्ति ही महीं है कि वह परके कार्यका कारण हो, भर प्रपने 
कार्यके लिये पर कारणको जपेज्ला रसे ऐसी पराघोतता भी उसमें 
नहीं है। ऐसा समम्; ले उसे रुहौं भी परके साथ 'यह मेरा कार्य 
प्रोर यह मेरा कारण --ऐसी एकत्वशुसि म रहे इससिये स्व॒भागके 
बाश्ममसे मिर्मलकाय प्रगट हो। तसझछा कारण भो आत्मा समय 
ही है, भस्य कोई कारण है ही नहीं प्रत्येक समयकी पर्याय स्वयं 
ही प्रपगँ कारण-रार्यरूपसे बर्ततों है।परमशुदरष्टिमें तो कारण- 
कार्यके भेद ही नहीं हैं कारणकार्मके मेद कहता बह भी 
श्यवहार है । 


निमित्तका रण हारा काये होता है--ऐसा को माने बह 
मिध्याहष्टि है उत्ते झाध्माके भ्रकार्य-कारण स्वमागका मात नहीं है। 
मिमित्तकी पहिचान करामेके लिये “इस मिमिछ्तसे यह कार्य हुमा-ऐसा 
कहा जाता है परम्तु बह व्यवहारसे ही है वास्ठबर्मे निमितकों कारण 
कार्य होना मान से तो उसके स्व पर तत्यकां एकश्मजुद्धि है उसे यधाव 
कारणा-कार्येी खबर नहीं है। कारण भौर कार्य पृथक पृथक दम्यॉर्मे 
होते ही तहीं | कारण एक इम्य्में हो प्ोर उसका कार्य दुसरे हस्पमें 
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हो-ऐसा नहीं हो सकता, तथापि जो ऐसा मानता है उसे दो द्रब्यो 
में एकल्वबुद्धि है। 


प्रात्मा स्वयसिद्ध वस्तु है; उसके द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनो 
स्वय सिद्ध हैं। आत्मा किसी ईश्वरका कार्य नही है, भर्थात्‌ किसी 
ईइवरने भ्रात्माको नही बनाया है, अम्रुक पदार्थ एकत्रित होकर उसमेसे 
आत्मा उत्पन्न हुआ--ऐसा नही है। ओर निमित्त द्वारा, पुण्य-पाप 
हारा या व्यवहार द्वारा प्रात्मद्रव्यकी रचना नही हो सकती, अर्थात्‌ उन 
किसीके द्वारा श्रात्मद्रव्यका अनुभव नही होता । कोई कहे कि व्यवहारके 
कारण आत्माके सम्यग्दर्शत-ज्ञान-चारित्रकी रचना हुईं है, तो ऐसा 
तही है। सम्यस्द्शन-ज्ञान-चारित्रकी रचनामे आत्माके स्वभावके 
भत्तिरिक्त भ्रन्य कोई कारण है ही नहीं। आत्मा श्रपने' कार्य॑मे 
किसी श्रन्यकी सहायता नही लेता और न स्वय किसी श्रन्यका 
कारण होता है--ऐसी स्वयंसिद्ध श्रकायंकारणत्व शक्ति उसमें 
त्रिकाल है । भले लाखो वर्ष तक भगवान की भक्ति करे, परन्तु परके , 
कारण श्रात्मामे कार्य हो--ऐसा ग्रुण आत्मामे नहीं है, और उस 
भक्तिका राग कारण होकर उससे सम्यग्दर्श नरूप कायें प्रगट हो जाये 
ऐसा भो नही होता । 


आत्माका कार्य दूमरेसे नहीं होता और आत्मा किसी श्रन्यकी 
क्रिया नही करता । पर जीव बचा वहाँ उसके बचनेमे श्रात्मा कारण 
नही है, शरीरके हलन-चलन या बोलनेमे आत्मा कारण नही है, 
पुण्य-पापके परिणाम हो उनमें भी आत्मद्रव्य कारण नही है,--ऐसा 
आात्माकी अकार्यका रणत्वशक्तिका सामर्थ्य है। ऐसा स्वभाव समभनेसे 
परके ऊपर दृष्टि नही रहती परन्तु द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि जाती है। जड 
कर्म हो उनका कारण आत्मा नही है | क्षरिण"क विकारी परिणाम हो 
उनके कारणरूपसे सम्पूर्णा द्रव्य नही है, इसलिये ऐसे द्रव्यके सन्म्रुख 
देखनेवाले जीवको क्षणिक विकारकी कतृ त्वबुद्धि नही रहती। त्रिकाली 
द्रव्यका श्राश्नय करनेसे विकारकी उत्पत्ति नही होती इसलिये त्रिकाली 


> 


[ १४] भकामधारस्त्वाक्ति. ( १७३) आरमप्रसिद्धि 


दब्य विकारका कारण महीं है। त्रिकाली व्र्यके आशयसे तो 
सम्मंस्दर्शन-शाम-घारित्रकी ही उत्पत्ति होती है इसलिये गह 
सम्पग्दर्शन-झाग-चारिप्रका कारण हो ऐसा द्रस्पका स्वमाव है । 


स्पषह्मा ररत्तत्यसे आत्मा महीं बसता | मति ब्यमह्वार 
रत्मजयप्त भ्राश्मा गनता हो तो स्यबहारस्त्नत्रयका नाप्ष होनेसे प्रात्माका 
सी माध्ठ हो बायेमा ! जोर, द्रम्पके आभयसे जो भिमेल पर्याय 
प्रगद हुई बह तो हब्यर्मे अमेद है इससिसे जिसप्रकार ध्यव॒हाररतसत्रयसे 
एरस्य हीं बनता उसीप्रकार निर्मेस पर्याय भी उससे शहीं बमती । पर्याय 
ड्रब्यमैसे आासी है या परमेंसे ? पर्याय तो अम्पर्मेसे ही जाती है इससिये 
पर्यायका पिता स्वद्स्य है। स्वत्ब्य ही प्रपतो पर्योयका उत्पादक है 
उसके बदले अध्यको उत्पादक मानता बहू कसक है। जसप्रकार पुत्रका 
जो पिसा हो उसके बदसे किसी प्रस्मको पिता बतसाएं तो बह 
सोकब्पगहारमें कसक है उसीप्रकार निर्मल पर्मायरूप प्रजाका पिंठा 
द्रब्य है द्रस्यके भ्राथयसे मह पर्याय प्रगट हुई है उसके बदले प्रस्प को 
उसका कारणा बतसामा बह कर्क है। पृण्प-पापमें से मिमित्तमेंसे मा 
ब्यगहारतें से आत्माका कुछ भी कार्य महीं होठा, पोर इस्यदृष्टिसे देसो 
तो आत्माका स्वमाव उस पृष्य-पायका या स्यवह्वारका कर्ता रहीं है ! 
तब फिर प्राट्मा देशका समाजका कुछ करे मा क्षरीरका #छ करे 
अथवा पैसादिके सेनदेतकी क्रिया करे--यह बात तो है ही नहीं । 


जड़की या परकी दया तो आत्मा ऐै महीं हुई है परसतु गहाँ 
तो कहते हैं कि--पुध्य पाप प्रात्मासे हुए ऐसा भी महीं है। पर्यायह्टिमँ 
पुष्प-पाप होता है परन्तु विकासी इष्टिसे देखते पर आा्मार्में पुष्प 
पाप है ही तहीं इससिये झभात्मा उसका कर्ता शहीं है। पर्याम झुठिबासा 
जीव यह बात ययार्ष झपसे महीं मान सझृता । झात्मा तो शाम-इर्षत 
सुत्त इत्यादि पर्नत स्वमावडी सूठि ई उसमें कोई स्वमाव महीं है कि 
जो बिकारका कारण हो !- अपना परके कार्य को करे ! 


महू मात्मा हो हो जगठका हाय द्वो-ऐसा महीं हैं धोर 
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जगतके पदार्थ हों उनके कारण श्रात्माका कार्य होता है-ऐसा भी नहीं 
है। भात्माके ऐसे स्वभावकों जोन पहिचाने वह जीव भत्रात्मासे 
प्रनभिज्ञ अर्थात्‌ भान रहित है । सर्वेश्ञ भगवानने श्रात्मामे ऐसा कोई _ 
गुण नही देखा है कि शरीर-मन वाणी इत्यादि बराबर हो तो आत्मा- 
में ध्मंक्रा कार्य हो; भौर आत्माके कारण शरीर-मन-वाणी वराबर 
रहते हो ऐसा भी कोई गुण भगवानने नही देखा है । तो हे मृढ ! तू 
सर्वेज्से अधिक्र चतुर कहाँसे निकला ! आत्मासे परका कार्य कभी 
होता ही नहीं तब फिर तू व्यथें परका कर्तापन क्यो मानता है ? यदि 
शरीर-मन-वाणी इत्यादिके कार्य आत्मासे होते हो तो उनसे बात्मा 
कभी पृथक हो ही नहीं सकता श्रौर न श्रपना स्वकार्य करनेके 
लिये उसे कभी निवृत्ति मिलेगी । इसोप्रकार द्रव्य स्वयं कारण होकर 
यदि पृण्य-पापकी रचना करे तो द्रब्यमेंसे पुण्य-पाप कभी प्रथक्‌ ही 
न हो सकें, इसलिये वीतरागता तो न हो परल्तु भेदशान होनेका 
भ्रवसर भो न रहे । इसलिये द्रव्य स्वय विकारका कारण नही है। 
ऐसा समभनेसे स्वभाव और विकारका भेदज्ञान होता है और स्वभाव- 
के भ्रवलम्बनसे विकार दूर होकर वीतरागता प्रगट होतो है । 


(१) यदि अपना काय॑ दूसरेसे होता हो तो अपनेमें कुछ करना 
नही रहता, स्वकाये प्रगट करनेके लिये भपने स्वभावसन्मुख देखना भी 
नही रहता । 


(२) ओर यदि आत्मा परका काये करता हो तो वह परको 
धोर हो देखता रहे, और अपना काये करनेके लिये उसे अवकाश न 
मिले, इसलिये उसमें भी स्वसन्मुख देखना नहीं झ्राता । जिसे श्रपने 
आत्माका हित करना हो और मोक्षमार्ग की साधना करना हो वह 
जीव जगतको दरकार नही करता । “जगतका कया होगा ?”-..ऐसी 
चितामें पड़ा रहे तो आात्महितकी साधना कब करेगा ? जगतका तो 
उसके श्रपने कारणसे जैसा होना है वैसा हो रहा है, जगतका भार 
मेरे सिर पर नही है, मैं अपने श्रात्माको साध लू",---इसप्रकार धर्मी 


[१४ ] णष्तार्यकारणश्वशक्ति. ( १७४८ ) आसमप्रसित्रि 
जीव स्थस मुख होकर स्वयं प्रपता हित साथ सेता है। 


यहाँ भगवान कहते हैं कि---प्रात्मामें ऐसा अका्यकारण 
स्वभाव है कि बह परका कारण नहीं है, भौर परका कार्य भी महीं 
है । इस णरीरके परमाणुमोमें भात्माका निवास तहीं है। घरीरप 
मात्माका कुछ मी कार्य महीं होता भोर आात्मासे श्वरीरका कोई ढार्य 
महीं होता ठवापि प्रश्नामी जीव परका मोह करता है। परमें कह त्वका 
राम भौर श्ञातामात्रस्वभाव पर ह्वेप रूप ठिरस्कारको करता है! 


प्रत्येक आात्मामें बनंतक्षक्तियाँ हैं उमका यह बरणत बस रहा 
है। मेरी प्रनंद्क्तियाँ मुझ में हैं--ऐसा यदि घोब धान से तो छस्ते 
प्रपनी प्रमंत महिमा भाये ओर परकी महिमा दूर हो चागे, 
मोर क्षशिक विकारकी महिमा भी दूर हो थाये इसलिये 
परका स्वामित्व छोड़कर स्वय अपनों दाक्तिकी सेमाल करके ध्िद्ध 
दक्माकी साधना करे। संघारी ल्रीव प्रमादिसे प्रपती तिबमिभिको 
भूल रहा है उसे सर्वेश्देव उसकी मिधरि शधसाते हैं। जिसप्रकार 
पुश्रीकों समुरास्त मेजते समय दहेव देते हैं उसीप्रकार जीवकों पिझ 
दशाकपी ससुराक्ष मेजमेके लिये केबली मगपान दहेम देते हैं । को 
पूछे छि---पह मात्माको अनंतशक्तिपोंकी बात करिससिये घुताते हो 
तो कहते हैं कि प्रम तुझे संसारसे सिद्धदर्यामें मेबना है इसलिये हमे 
तेरी ऋटि सोंपी जा रही है। तो मात्माके साप क्‍या देंगे ?'--प्रात्मा 
में अपनी प्रनंदर्धक्ति है उसे बतलाकर उसकी प्रमंती निर्मेस्त पर्याय 
प्रगट करके आश्माको सिद्द्मा्में साथ मेमेंगे ! उसका उपमोग सादि 
झ्तकास तक पिद्धदधामें साथ रहेगा। भर्पात प्रा्माकी परत 
पक्तिपोंकी प्रतीत करे उत्के भ्म्पकासमें ऐसी घ्विददया हुए बिना 
गहीं रहेगो । 
भ्रहो ! मेरो पनंठश्चक्ति मुममें है भपने हितके लिये मरुके 
डिसी प्रस्पका माभय गह्ीं है --ऐसा समझमेसे हष्टि बदस जातो है। 
जो ऐसा समझा उसते संसारके सापका सस्मम्प तोड़कर धारमाकी 
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सिद्धदशाके साथ सम्बन्ध बाँधा है। जिसप्रकार पुत्री जबतक मात्ता- 
पिताके ग्रूहमें होती है तवतक तो ऐसा मानती है कि यह मेरा घर है, 
ओर यह हमारी सम्पत्ति है; परन्तु सगाई होते ही उसकी दृष्टि पलट 
जाती है कि यह घर श्रौर सम्पत्ति मेरी नही है, यह सव मेरे साथ 
नही आयेंगे, किन्तु जहाँ सगाई हुई है चह घर और उसकी सम्पत्ति 
मेरी है। उसीप्रकार भ्ज्ञानी जीव भ्रनादिकालसे संसारमे पल रहा है; 
दरीर सो मैं हूँ, पुण्य-पाप मैं हूँ,--इसप्रकार वालकरूपसे वह मान 
रहा है। भ्रव अनतद्षक्तिके पिण्ड श्रपने भगवान प्रात्माके साथ उसकी 
सगाई कराके ज्ञानी कहते हैं कि देख भाई | तुझे सिद्ध होना है न | 

हाँ! तो तेरे साथ तेरे श्रनंत -ग्ुणोकी ऋद्धि आयेगी, परन्तु यह 
घरीर, मन, वाणी, लक्ष्मी, कुटुम्ब अथवा पृण्य-पाप कोई तैरे साथ 
नहीं श्रायेंगे । तेरे अनंतगुणोकी ऋद्धि सदेव तेरे साथ रहती है, 
परन्तु शरीर या पुण्य-पाप वे कोई तेरे साथ सर्देव रहनेवाले नहीं हैं 
।--ऐसा समभते ही जीवकी दृष्टि पलट जाती है कि अहो ' मेरी 
अ्रनतशक्तियाँ मुझमें हैं, उनका ही में स्वामी हैं; वही मेरा स्वरूप है; 
उन्हें भूलकर मैंने श्रमसे शरोर तथा पुण्य-पापकी अपना स्वह्ृूप माना 
था, परन्तु वे कोई मेरा स्वरूप नहीं हैं, वे कोई मेरे साथ रहनेवाले 
नही हैं | देखो, सत्य समभते हीदृष्टि पलट जाती है, परसन्मुखहृष्टि थी 
वह छुटकर स्वसन्मुखदृष्टि हो जाती है, उसमें श्रपूर्वे पुरुषाथे है। 


घर्मात्मा समझता है कि त्रिकाल स्थित रहनेवाला अनन्त 
धक्तिरूप स्वभाव है सो मैं है, शोर क्षणिक राग-ढेष मैं नहीं है, 
शरीर में नहीं हैं, जगतकी वेस्‍्तुयें मुके कारण नही हैं, उनसे मैं 
उत्पन्न नहीं हुआ हैं, और मेरे कारण जगतकी वस्तुयें नही हैं,-- 
इसप्रकार घर्मात्मा जीव परका स्वामित्व छोड़कर अपनी स्वभावकऋद्धि- 
का स्वामी होता है। परसे लाभहानि होते हैं--ऐसी दृष्टि उसके छूट 
गई झ्ौर प्रात्माके साथ सगाई की । 


अहो ! ज्ञानी कैसो मिष्ट-मछुय बात करते हैं! परल्तु 


[१४] भकायंक्रारणलशक्ति (१८०) मासप्रसिद्धि 


प्रहानी लोवको अमादिकासीम मोह है इसलिये ऐसी हितकारी सत्य 
मास उसे नहीं दुबती, भौर उल्टा मुंझस्ता उठता है। भाई ! तेरे मतन्त 
शुण विकास परे साथ रहतेवाले हैं इसके प्रतिरिक्त पुण्य पाप मा 
दारीर, आुठुम्बादि कोई तेरे साथ महीं प्रामेंगे। इससिये पर मैया 
कारण शोर मैं परका कारए-ऐसी डठि छोड़ परके साथ शो 
कारणकार्मपना माना है बह मिष्यात्य है। यहाँ तो कहते हैं कि छत 
मिष्या मास्वताका कारण भी तजिकालों प्रात्म द्ग्प नहीं है परस्तु 
जो ऐसा समझे उत्तकी पर्मामर्में मिस्पात्य रहेगा ही महीं । 


और उपादाम-विमित्तकी यात सुमकर कुछ सोग ऐंवा 
कहते हैं कि माई! जगतके कार्म ठो उसके उपादातसे होते हैं हम 
तो मात्र उसके निमित्त हैं।परम्तु यहाँ तो कहते हैं हि मरे माई ! 
पपमी हृष्टिवेप्ते एकबार परके सायथका सब सम्बस्म तोड़ दे! निर्मित 
होमेकी जिसको हृष्टि है उसकी हष्टि परके ऊपर है, जिसको इृष्टि 
प्रनस्तगुण॒के पिण्ड मात्मा पर है उसको परके उपर हष्टि ह्वी महीं है 
इससिये मैं परको निमित्त हैं“यह बात उसकी हफ्ठिमें कहाँ रही ? 
परका लिभित्त होने पर जिसकी हृष्टि है. उसके स्वसस्मुस दृष्टि रहीं 
है. परस्तु छसको हृष्टि परोस्मुख है। स्वसस्पुखदृष्टिमें वो प्रात्माकी 
परने साथ निर्ित्त-समे मित्तिक सम्बस्ध मो महीं है। ऐसी दृष्टि प्रगट 
हुए बिसा पर्यायक्े निमित्त-मैंमित्तिक सम्बन्धका यथार्थ जाम मी 
होता । तिकाली प्रात्मा तो परका या द्यग-द्षेपका निर्मित्तकारण मी 
हहीं है यदि ज़िकासी आत्मा रामादिका निमिसकारण हो तो बह 
मिभित्तपना कभी इूर महदी हो सकता; सिद्में मी सग-ड्रेप होते रहेंगे । 
इससिये जिकासी स्वभाव राग-द्ेवादिका निमित्तकारण भो गहीं है। 
प्रयपिका प्रशुद उपादान बह राग-द्ेषादिका कारण है परमस्पु वह 
एव समय पर्सतवा है उसझो यहाँ बाठ महों है. यहाँ हो प्रार्मारे 
तिड़ासी स्वमायक्रो बात भरत रही है। पुण्य-्पाप झात्माके भछुझ 
उपादानसे होते हैं भौर बम उसमें निमित्त है--यह दोनों बारें पर्रों 
णाठी हैं. माह्माफ़े घुदस्वमावमें बह गुछ्ठ है दो गहीं । 


आत्मप्रसिद्धि : (१८१) :[१४ ] अकारयकारणत्वशक्ति 


देखो, यह तो द्रव्यदृष्टिके अजरप्यालेकी बात है। ऐपी दृष्टि 
पचानेके लिये अन्तरमे जीवकी कितनी पात्रता होती है ! सदुग्रुरुके 
प्रति विनय, बहुमान तथा वेराग्यादिकी योग्यता उसमे होती ही है। 
चाहे जंसे स्वच्छन्द पूर्वक वर्ते और यह बात समभमें श्राजाये--ऐसा 
नही हो सकता। ज्ञानप्रधान वशुंनमे यह सब बात विस्तारपूर्वेक 
भ्राती है; इस समय तो द्शनप्रधान वर्णन चल रहा है । 


आत्मसिद्धिमें कहा है किः--- 
'सर्वे जीव छे सिद्धसम जे समजे ते थाय ।' 


इसमे आत्माके स्वभावकी और उसे समभनेकी बात की है । 
परन्तु उसे समभनेवाले जीवको कंसे निमित्त होते हैं ?-कि-सदुग्ुर 
प्राज्ञा जिनदद्या निर्मित्तका रणरममाय ।' स्वंज्ञ-वीतराग जिनदशा फीसी 
होती है उसका विचार ओर सदगरुरुकी भ्राज्ञा उस आत्माका स्वरूप 
समभनेमें निमित्तकारण हैं, कुदेव-कुग्रढको मानता हो श्रौर श्रात्माका 
स्वरूप समझ जाये--ऐसा नहीं हो सकता, उसके लिये यह बात की 
है । द्रव्यदष्टिके विषयमें श्रकेला अमेद आत्मा ही है, उसमे निमित्तकी 
बात नही आती। ऐसी श्रमेद दृष्टिसि ही विकल्प टूटकर निरविकल्पका 
भ्रनुभव होता है । पभ्ात्मा श्रकारण स्वभाव है, उसका श्रनुभव करनेके 
लिये कोई श्रन्य कोई कारण है ही नही । देव-ग्रुरूका विचार करे, 
भ्रथवा श्रात्मा है, वह नित्य है--इसप्रकार मेदसे श्रात्माके विचार 
करे, तो वह भी वास्तवमें आत्मानुभवका कारण नहीं है। अपने 
अनुमवमे व्यवहारकी या परकी सहायता लेना पड़े ऐसा आत्माका 
स्वभाव ही नहीं है। और आत्मा परका कारण हो ऐसा भी उसका 
स्वभाव नही है । 

प्रदन:---कया श्रात्माके बिना बोला जा सकता है ? मुर्दे 
क्यो नही बोलते ? आत्मा हो तो भाषा बोली जाती है, इप्तलिये 
भाषाका कारण श्रात्मा है था नही ? 


उत्तर.--आत्माकी उपस्थिति हो श्रौर भाषा बोली जाये 


[१४ ] भडायकारणत्वशक्ति. ( १८२) ब्तरमप्रछिठ 


उस समय भी उस भापाका कारण आत्मा महीं है परत्तु बड़ 
परमाणुंकि कारण भाषा हुई है। यवि सापाका कारण प्रात्मा हो 
तो जबतक भारमा हो तवतक भाषा निकलती ही रहे | धरीर ठीक 
रहै बहू जड़की क्रिया है भात्माके कारण घरीश ठीक महीँ रहता। 
सर्पे काटे भ्रौर बिप बढ़ बाये उससमय पभाध्मा होने पर भी न्गों 
अचेत पड़ा रहता है ?7--बह जड़का कार्य है मात्मा उसका 
जकाररणा है । झ्वरीर सिरोगी हो वस्त्पे मनाराचर्सहनन हो, बाहपुट्ठे 
का समय हो तिर्जत वन हो सच्चे देव-गुरु-धाझ्मक्री उपस्थिति हों 
--सो यह सब बाह्य पदार्प कारण होकर प्ात्माका कुछ कर देगी/-- 
ऐसा णो मानता है उसे बआात्माके शरायेस्वमावकी शबर म्दी है 
किस्हीं अम्य क्षारण्योसि मात्माका कार्य हो ऐसा प्राध्माका स्वराज 
महीं है । यदि भात्मा परका कारएकायें हो तो बह एकाब्पस्थरुप 
ने रहकर प्रमेकत्रध्यस्वरूप हो णाये । परस्तु श्रात्मा तो परका कारण 
महीं है और परका कार्य मी सहीं है--ऐसा एकट्स्पस्वकूप है ऐसा 
उत्तका जकार्यकाररास्थभाष है। ऐसे स्व॒मावको हृष्टिये लेनेसे मुक्तिरुपी 
कार्ग प्रगर हो नाता है । 

भारमाकी अनस्तक्षक्तिफ्रा स्वर्ग्में ही समावेश है। परसे तो 
वह बिसकुस भिन्न है, इसलिये परका कुछ करे ऐसी प्रार्माकी ए% 
भी घरक्ति महीं है।श्ज्ञानी कहते हैं कि प्रात्मार्मे तो प्रनश्वश्तक्ति 
है इससिये बहू परका भी कर सकता है ! परस्तु ऐसा साममेवासा 
मूड़ है, खसमे झारमाकों पा भात्माकी क्षक्तियोको थाना ही नहीं है। 
प्ात्माकी अनम्तशक्तिमोंका कार्य घात्मामें होगा या भात्मासे बाहरके 
परदाधों्मे होगा ? भौर मदि प्रात्मा परका कार्य करे, तो बया पर 
पद्ायोर्मि उसका प्रपता कार्य करनेकी शक्षक्ति नहीं है ? प्रात्मा पएका 
करता है---ऐसा मामनेबासेने परशम्पोंकी धक्तिको भी महीं जाता 
है भ्रौर परसे भिन्न अपसी भ्ाश्मथक्तिको भी महीं बासा है! 

आर्मामें एकसाथ अमस्तक्कक्तियाँ होने पद मो भात्मा 
शायक है, प्रात्मा ध्ामस्वमाव है--ऐसा कहकर प्रात्माकी पहिचात 


झत्मप्रसिद्धि-: ( १८३ ) : [१४] अकार्यकारणत्वशक्ति 


करायी जाती है, वहाँ ज्ञान कहनेसे दूसरी अनन्तशक्तियाँ भी ज्ञानके 
साथ आजाती हैं--ऐसा अनेकान्तका स्वरूप है। यह बात स्पष्ट 
करनेके लिये आचार्यदेवने आत्माकी कुछ मुख्य-मुरुय छाक्तियोका वर्णोत 
किया है। भ्रनन्तक्षक्तियाँ हैं वे सब वचनगोचर नही हो सकती, 
वचनमें तो भ्रमुक ही आसकती हैं । श्रनन्तश्क्तियोको एकसाथ प्रतीति- 
में लेते हुए शक्तिमान अभेद श्रात्मा दृष्टिम श्राजाता है और निविकल्प 
सम्यग्दशंन होता है । 


आत्मा निकाली वस्तु है श्रौर उसमे अपनी श्रनन्तशक्तियाँ 
प्रनादिअनन्त हैं। अहो ! विचार तो करो कि श्रात्मामे अ्रतन्तश्षक्तियाँ 
हैं तो उसकी महिमा कितनी !! जीव ने भ्रपनी महिमाका कभी 
यथार्थरूपसे विचार किया ही नही | केवलज्ञान तो जिसके एकग्रुण॒की 
सात्र एक समयकी पर्याय, ऐसी-ऐसी अनन्त पर्यायें होनेका एक 
शान गुणका सामथ्य है; और ऐसे श्रनन्त ग्रुण जिसमे विद्यमान हैं 
उस वस्तुकी महिमाकी क्‍या बात !! उस वस्तुको महिमा समझे तो 
उसमें भ्रन्तर्मूख होकर आनन्दका वेदन करे ! 


भगवान आत्मा ज्ञानमूर्तिस्वभावसे तिकाल सत्‌ है, उसके 
भस्तित्वमे श्रन्य कोई पदार्थ कारणरूप नही है, कोई ईश्व रादि उसका 
कर्ता नही है। भ्ात्मा किसी कारणसे नही बना है. किन्तु स्वयसिद्ध 
वस्तु है । किसो भी परवस्तुको या उसके कार्यंको आत्मा नही करता 
आर आात्माको या श्रात्माके किसी कार्यकों परवस्तु नही करतो । 
इसप्रकार भ्रात्मा किसीका या परका कारण नही है । शरीरादि जड 
पदार्थोंमें जो कार्य होता है उसका कारण आत्मा नही हैं,'तथा” 
श्रात्मामे जो कार्य होता है उसमे जड पदार्थ कारण नही हैं। आत्माका 
ऐसा त्रिकाली स्वभाव है कि स्वयं किसीका कार्य या कारण नहीं 
है । इसलिये आत्मा किसी भ्रन्यका कार्य नहीं है, और न स्वय 
कारणरूप होकर किसीके कार्यको उत्पन्न करता है । कोई पर कारण 
हुआ और प्रात्मा उसके कार्यूपसे उत्पन्न हुआ--ऐसा नही है, तथा 


(१४ ] भकायैका प्फ्शक्ति. ( १८४) मारमप्रसिद्ध 


प्रात्मा कारण हुआ भौर कोई परद्म्प उसका कार्य हुबा--पऐसा भी 
नहीं है। इसप्रकार किसी भी परवस्तुके द्रव्य, बुरा या पर्यायडे 
साथ #ार्य-कारणसम्बध्पपे रहित एकद्रस्परूप--ऐसा प्रात्माका 
भकार्प-कारणस्वमाव है। आत्मवस्तुर्मे श्ञानावि प्रतस्त युर्योक्ते साथ 
एक ऐसी “प्रकामंझारण' शक्ति भो है । ' प्रकार्य “--भात्माके हम्म 
गुर या पर्याय परसे नहीं हुए हैं' प्रोर “भ्रकारण' जाए्मा स्वर 
परबस्तुके द्रस्प-गुण या पर्यायको लहीं करता । 


प्रभु ! तेरे प्रात्मामें जिसप्रकार जानतेरूप श्ञानमुण शिकास 
है. उसीप्रकार किसी प्रस्पका काम या कारण मे हो--ऐसा प्रकार्य- 
कारण स्वमाव भी उसमें जिकास है। देशो ऐसो समममें तो महाग 
पम्प एकास्त है, भर्भाद्‌ ज्ञाम परको सीनतासे मिमुख होकर अपने 
स्‍्ममाजमें स्थित होता है। 'मेरा कोई करता है प्रथया मैं किसीका 
करता है ---ऐसी मास्यतामें तो स्वपरकी एकल्बमुद्धिरूप मिष्पा 
एृराम्त हो जाता है, परस्तु “मैं ढिसीका कार्य मा कारण नहीं है' 
मेरा कोई कर्ता शहीं है' --ऐसे क्ानमें स्व-परकी प्रृषकतारूप मगेकात 
है। परमें एकश्मवुद्धि बह मिध्या एकास्त है प्रोर स्‍्वमें एकत्ववुदि 
बहू पम्पयक-एकास्त है भौर स्त्र-परके सेदशामकी अपेक्षासे बी 
सम्पक अनेकास्त है।थो जीव परपदा्ोके साथ प्रपता काय- 
कारणपमा भाणता है उसे स्व-परको एकश्बशुदिका मिख्यात्य है 
ऐसे क्रीषको सुनित्वका या श्राषकत्थका कोई घम होता ही गहीं। 
झभोौर उनका प्रतादि छुमराम ध्यवह्ारामास है, उपचारते भो 
धर्मका कारण भहीं ; 


होई पूछे कि 'मैं किस कारण है ? मैं न हदें तो ॥या 
णापत्ति है ? 


उत्तर. परे भाई ! मैं म होड़ --इसका अर्य जया | तु 
तो सत्‌ है तेरा अकारण स्वभाव है इससिये तेरे प्रस्तित्वमें कोई 
कारण है ही गदीं । प्रभरर्ता तू स्वर्य बेठा है, किए "न होदें तो“: 
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यह वात ही कहाँ रही ? तथा तू जगतकी सत्‌ वस्तु है, तो सत्‌को अन्य 
कौन कारण होगा ? इसलिये द्रव्यका कोई कारण है ही नही । 

और कोई ऐसा पूछे कि--द्रव्यका कारण भले कोई न हो, 
परन्तु “मैं चेतन हैँ झऔर जड नही हुँ --इसका कारण क्या ? कोई 
द्रव्य चेतन भ्ौर कोई जड---इसका क्या कारण ? 


उत्तरः-- जो चेतन है वह अपने स्वभावसे ही चेतन है, श्रीर 
जो जड है वह अपने स्वभावसे ही जड है, उस स्वभावमे कोई कारण 
है ही नही, इसलिये यह चेतन क्यो और यह जड क्यो--ऐसा प्रश्न 
ही नही रहता । 


इसी प्रकार कोई पर्याय मे भी ऐसा पूछे कि---“इससमय ऐसी 
ही पर्याय क्यों हुई ? दूसरी क्यो न हुई ?” तो उसका उत्तर यह है 
कि---उस द्रव्यका पर्यायस्वभाव ही वैसा है। जिस द्रव्यमे जिससमय 
जो पर्याय होनेका स्वभाव हो वही होती है, श्रन्‍्य पर्याय नही होती-- 
ऐसा उसका स्वभाव है, उसमे अन्य कोई कारण नही है । 


इसप्रकार द्वव्य-ग्रुण-पर्याय तोनोमे श्रकार्यका रणस्वभाव विद्यमान 
है। “ऐसा क्यो ?”--ऐसा कारण ढूँढना नही रहता । द्रव्य-गुरा-पर्याय 
जिसप्रकार सत्‌ हैं उन्हे वसा ही जान लेना श्रात्माका स्वभाव है, जाननेमें 
वोचमे "ऐसा क्‍्यो?”-.ऐसा प्रइन उठानेका ज्ञानका स्वभाव नही है । 


प्रशन.---वस्तुमे अकायें का रणझक्ति है इसलिये त्रिकाली द्रव्यको 
या गरुणको तो परका कार्यकारणपतना नहीं है --यह बात ठोक है, 
परन्तु पर्याय तो नवीन प्रगठ होती है, इसलिये उसका कारण तो पर 
है न ? पर्यायमे तो परका कार्य-कारणपना है न ? 


उत्तर--जो अकार्यकारणस्वभाव है वह द्रव्य-गुण और 

पर्याय तीनोमे विद्यमान है, इसलिये जिसप्रकार द्वव्य-ग्रुग॒का कारण 

[ कोई अन्य नही है, उसीप्रकार पर्यायका कारण भी अन्य कोई नही 

है। भरे भाई! क्या तिकाली द्रव्य कभी भी वर्तमान पर्यायरहित 
२७ 
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होता है ? द्रम्य ध्पत्ती किसी प्र किसी पर्यायसहिंत ही होता है। 
पर्यायरहित ब्रष्प कूमी होता ही महों । यदि पर्मामका कारण परडो 
कहा जाये तो उसका अर्थ यह हुआ ऊझि ब्ब्य स्वयं पर्यायरहित 
अर्थात्‌ दृस्प ही नहीं है। भेद करके कहना हो तो प्रब्य कारस और 
पर्याय कार्मे--ऐसा कहा जा सकता है हर्योकि पर्याय उस इम्मकी 
ही है। परम्तु यहाँतो यह मेवकी बात हो नहीं छेता है गा 
तो धमब्प-शुण-पर्याय--तीमोंको प्रकारण सिद्ध करता है। तब फिर 
पर्यायका कारण परबस्तु है-यह तो भात ही कहाँ रही ? बिसते 
प्रकार्य कारणारूप पध्यस्गभागको स्वीकार किसा उसकी पर्याय भी 
प्रश्तमुंख होकर अब्यमें प्रमेद हुई है इसलिये बह पर्याय भी रामादि 
झपुद्धताका कार्य-कारण गहीं है । सौर मदि परका कार्यरारणपना 
मामे तो यह पर्याय परसम्मुस है उसमे थस्तरृके एश्पको स्वीकार रहीं 
किया है उसकी हष्टि भिन्न कारण कार्य पर महीं होती । 


प्रत्येक दक्तिके बर्णोसमें खूब रहस्प है। इस एक प्रकार 
कारणपणक्तिको बराबर समझे तो थ्ाश्माको स्वतत्रता समममे 
प्राजाये, पश्मात्‌ 'बाहे जेसे संयोगॉर्मे मी ऐसा न मामे कि परके कारण 
मुझे रुछ होता है; भौर यह भी न मामे कि मैं परका कुछ कर देता 
है. इसप्तिये उसकी प्रतीतिमें कहीं भी रागहेप करमा महीँ रहा । ऐसी 
वीतरामी झदा होमेके पश्मात्‌ अल्प राय-द्वप हों गहाँ धर्मी बानता 
है कि यह राम-हेय कोई पर नहीं कराता सौर ते इन राय-हेपोंके 
द्वारा मैं परके कोई कार्य कर सकता है मेरे निर्मेलद्रध्यस्वमावमें पह 
राम-प्रेप हैं ही लहीं इससिये मेरा इृब्य भी रागका कारण नहीं है 
मात्र श्रवस्थाकों उसप्रकारको भ्रूमिका है परस्तु उत्मा ही मेय 
स्वस्प महीं है। इसप्रकार घर्मी जीवको धर्षे समाघान जौर गिषे%क 
शतता है । 


झात्माका प्रकार्मेकारणस्वभाव होनेसे उसका जिराल पर 
वस्तुके कारण बिना ही चस रहा है आत्माको प्रपते कार्मके लिकें 
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परवस्तुकी आवश्यकता हो--ऐसा उसका स्वरूप नही है। तथापि, 
मेरा परवस्तुके विना नहीं चल सकता--ऐसा श्रज्ञानी मान बैठा है, 
चह उसका मिथ्या अ्रभिप्राय है। यह मिथ्या श्रभिषप्राय ही ससारका 
मूल कारण है । जहाँ मिथ्या प्रभिप्राय हो वहाँ तोन्न राग-द्वेष हुए विना 
नही रह सकते । 


में एक स्वतःसिद्ध वस्तु हैँ, मेरा कोई कारण नहीं है ओर 
न में किसीका कारण हूँ। यदि मुझे परके साथ कारण-कार्यपना 
हो तो स्वपरकी एकता हो जाए, इसलिए मैं परसे भिन्न एक स्व- 
द्रव्यहप ही न रहे किन्तु परद्रव्यरूप हो जाऊं परन्तु मैं तो मेरा 
एक द्रव्यस्वरूप ही हूँ, किसी भी परद्रतव्यके साथ मुके कारण- 
कार्यपना नहीं है ।--ऐसी यथार्थ समझ करना वह ससारके नाश्का 
कारण है। 


[ बीर सं० २४८८ भाद्रपद शुक्ला १-६ के दिन का प्रवचन | 


१७ वी अकायेकारणात्त्वशक्ति भी भ्रनन्त शक्तियोके साथ ही 
भगवान आत्मामे सदा विद्यमान है | जो अन्यसे नही किया जाता ओर 
श्रन्ययो नही करता ऐसे एक स्वद्रव्यस्वरूप अकार्यकारणत्त्वशक्ति 
आत्मामे है । राग द्वारा या निमित्तसे जीवका कार्य होगा, पराश्रय- 
व्यवहारसे छुद्ध श्रद्धा-शान-चारित्ररूपी कार्य होगा, तथा जीवसे 
रागके कार्य--पर पदार्थोके कार्य हो--ऐसी शक्ति आत्मामे नही है-ऐसी 
अनेकान्तमय जैनघमेंकी नीति है । 


पर द्रव्य-क्षेत्र-काल वह कारण तथा ( शभात्मार्में ) 
सम्यग्दशंनादि छुद्ध पर्याय वह कार्य--ऐसा नही है | देखो, निमित्ताधीन 
हृष्टिकों उडा दिया है। भगवानका समवशरण, महाविदेहक्षेत्र, चौथा- 
काल, वज्ञनारारषभनाराचसहनन ( वज्ञकाय ) इत्यादि बाह्य 
सामग्री हो तो आत्मामे घर्मरूपी कार्य होगा ऐसा नही है । व्यवहार- 
रत्तन्नयरूप शुभभाव हो तो शभ्ात्मामें वीतरागता प्रगट होगी ऐसा नहीं 
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है, क्योंकि प्ररार्यकारणत्व गण भाध्मामें है, छिख्पु उससे विरत डोर 
गुण भ्राष्मामें नहीं है । 


धास्में विमित्तके कपन बहुत थाते हैं, शामीके समीप धर्म 
अबरा धातिस्मरणा, वेदना वेबदर्शन भादि सम्यग्दशनकी उत्पत्ति 
निमित्तकारण हँ-उपका प्रर्ष ऐसा है कि मेदशान द्वारा रागते ठया 
परसे मिरपेक्ष निम्रय अतठस्पदेव स्वयं माग्ृत हो, स्वसस्पुस हो -उप 
सिएचय उम्परदशशनका नाम देगदम है । जब प्रात्मामें निएमयदघ्ाश्पी 
काय प्रमट छिया तय महाँ मिमित्त कोन था यह बतातेके लिये उसको 
ब्यवहारसाधम कहा लाता है | मिद्मके बिना स्पवहार किसका ? 


प्रश्श---जिनेस्द्रदेवके दर्शंतसे निद्धत और निकाबित्‌ कर्मों 
माप्त हो णाता है--इसका अरे भो इसी प्रकारस है कि सिमित्तका 
शान करानेके लिये यह स्यवहारतयका कथपम है किम्तु कोई भी परद्प्य 
हेरा कार्य करनेके स्षिये प्रभोग्य ही है। भनस्तबार मिमित्तोंके समीपमे 
गया, डिम्यु काय गयों रहीं हुआ ? घातिया कर्मोंका उपधम, क्षयोपप्म 
पा क्षय वहू कारण है और उसके द्वारा प्रात्मार्मे धम्मरदघ्यम झाग 
आारित्रका कार्य होगा ऐसा नहीं है। जीवने ऐसा साव किया तो एसे 
निर्मित्तकारण कहा जाठा है। मिमित्त तिमित्तरूपसे है किन्यु किसो 
भी समयमें उपादानके कार्यका कारण हो सके ऐसी उसमें घक्ति महींह 
तथा उसके द्वारा प्राध्मामें रार्य हो सके ऐसा कोई भी गुण भ्राश्मार्म 
नहीं है । 

तिभ्रसी भूमिकार्मे राग होता है परम्तु मवठस्वोका विक्त 
सुने देव-पाश्म-पुरुकी मक्तिका राग महाप्रवका राग मयपक्ष भआादिका 
राय है इससिये भाश्मामें घुद् थदा शान-घारिष है ऐसा महीं है' भो* 
भूमिकानुसार ऐसा राप बिलकुस भ हो मात्र धर गुणस्थामके मोप्प 
( कैकस ) वोतरागठा ही हो ऐसा मी नहीं है । घंशत' बापर-इशा है 
इससिये साभकरथा है ऐसा भी महीं है। धपुर्ण शाव है इससिये राग 
है ऐसा महीं है। यहाँ स्पायदे कहा जा रहा है । णेंसा बस्तुझा स्वहप 
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है श्रोण उसकी जहाँ जो मर्यादा है उसको जाननेकी श्रोर ज्ञानको 
सम्यक्रूपसे ले जाना उसे न्याय कहते हैं । 


वीतरागभाव है वही मोक्षमार्ग है; उस कार्यकी उत्पत्तिके 
लिए कोई क्षेत्र, सयोग, काल कारण हो सकते हैं ऐसा नही है। शाख्रमे 
व्यवहारके कथन आते हैं किन्तु उसका बर्थ इतना है,कि “उपादान 
निजयरुण जहाँ, तहेँ निमित्त पर होय,”-ऐसा जानना वह व्यवहारके 
शानका प्रयोजन है । 


भगवान्‌ श्री श्रमृतचन्द्राचायदेव कहते हैं कि तुकमे “श्रकाये- 
कारणत्व” नामका एक ग्रुण ऐसा है कि परसे तेरा कार्य नही होता 
ओर तू परका कर्ता नही है--स्वामी नही है। केवल श्रभूताथंनयसे 
निमित्तकर्त्ता कहना वह तो कथन मात्र ही है, वस्तुस्वरूप ऐसा नही है। 


श्री समयसारजीकी ११ वी गाथा जिनशासनका प्राण है । 


“व्यवहारनय अश्नृतार्थ दर्शित, शुद्धनय श्रृताथे है । 
भूतार्थ आश्रित आत्मा, सुदृष्टि निश्चय होय है ॥११॥ 


क्या किसीसे किसी श्रन्यका कार्य नही हो सकता ? विरोध 
है--एकास्त है, निमित्त-व्यवहारको उडाते हैं--ऐसा सयोगी दृष्टिवाले 
पुकार करते हैं। लेकिन यह सब जो ज्ञेयछ्पसे है उसे कौन उडा सकता 
है? शाक्षमें स्पष्ट लिखा है कि अकायंकारणत्त्व शक्ति और छ' कारक-- 
फर्ता, कम, करण, सप्रदान, अ्रपादान और अधिकरणशक्ति प्रत्येक 
द्रव्यमे प्रत्येक समयमें स्वतंत्र है, इसलिये श्रन्य कारणोकी खोज करनेकी 
व्यग्रता व्यर्थ है । 


प्रात्मामे तीनोकाल स्वभावरूप अ्रनन्तशक्तियाँ हैं। शक्तिवान 
श्राट्मामे रागादि विभावभाव नहीं हैं, दया, दान, ब्नत, तप, भक्तिका 
शुभ राग शभ्राता है, किन्तु उसकी मर्यादा आस्रव और बघ तत्त्वमे है, 
ससार ही उसका फल है। शक्तिवान भात्मामे झ्रास्रव है ही नहीं । 


का पक 


> फिल्दालीतिआ न 


[१४ ] सकायेकारणलशक्ति. (१६० ) जाप्मप्रसिद्ध 


स्वसावरूप शुठ्कारणकार्येस्क्ति तुममें है। यदि छुममें त 
हो पो कहाँसे श्रायेयों? श्री मवस्न प्षास्रमें एक स्थानमें मिमिस-म्यवहार 
का स्ञाम करानेके लिए ऐसा कथन किया है कि ज्ञातीकों धुभभावसे 
कपचित्‌ संधर-भिर्जरा होती है शहदासामें प्राता है कि धत्मार्य कारण 
बह निएचय है और वहाँ निमित्त बतामा सो ध्यवहारकारण है । तथा 
स्पबहा रको सिध्चयका छाररा कहा है उसका भ्र्थ यहू है कि-इस 
भूमिकामें इस कासमें ऐसा ही निमित्त होता है इतती बात सत्प है' 
किसु मिमिप्तस्तें उपादान में काय होगा/णुभरागसे आत्मामें भीरे-भीरे 
ुद्धि होगी यह बात तीनोंकासमें खसस्य है।। 


पहाँ तो ४७ दाक्तियों द्वारा स्पष्ट कह दिया है कि प्रध्येक 
वाक्ति स्वत॑ंत्रठासे सुझ्ञोभित असब्डित प्रतापसंपदासे परिपूर्ण है 
परके कारण--झार्मपमेसे रहित है दया प्रत्येक सक्तिमें दूसरी भमन्‍्त 
पक्तियोंका भाव ( रूप ), प्रभुत्थ भौर सामर्थ्म है बह मिश्यय्ते 
है। इससे यह सिद्ध होता है कि हे भात्मा ! तेरी प्रमस्वक्षक्तिमोंका 
कार्म-कारण सुमसे ही है, परसे नहीं है। परद्रस्प द्षोत्र, कास भौर 
पर भाबके द्वारा तेरा कोई भी कार्य नहीं होता । प्रषमप्ते ही इस 
परम सत्यकी श्रद्धा करके भनादिकी मिध्या श्रद्धाका त्याम करमेकी 
यहू बात है । 


जो कुछ मी नहीं सममसझे ऐसे अज्ञामी जीबॉको पहले पुष्प 
करनेका उपदेष्त देना चाहिये, क्षुमरामरूप ध्यगह्वार करते-करते 
धीरे-धीरे विश्यय सम्यग्दर्शश-श्ञाम-चारित्ररूपी कार्य होगा ऐसी 
माम्मता मिष्या है भौर ऐसा उपदेश सम्पग्दप््तनका तांध्ष 
विकषा है। मिस्या साध्यताके समान बृसरा कोई बड़ा पाप मट्ठी 
है--इसको सोमोंको रबर ही नहीं है । 


निमित्त तथा व्यवहार उनके स्थानमें होते हैं इसका मिपेष 
गहीं है, तथा उमका शात करानेके लिये सच्चे दिमिचका प्रुममावरका 
हवहूप वतलाया जाता है. किसस कोई ऐसा मारने कि उसके ब्वारा 
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कल्याण हो जायेगा, प्रथम शुभराग करने योग्य है तो वे जीव 
मिथ्यात्व श्रौर अनन्तानुवन्धीके महापापका बन्ध करते हैं। अज्ञानता 
कोई बचाव नही है । 


विकथाके पच्चीस प्रकार कहे हैं, किन्तु उन शब्दोमे विकथा 
नही है, उस प्रकारका द्ुरा भाव वह विकथा है। उसमे एक बोल 
दसरा भेदिनी कथा है, उसे मिथ्यात्वरूपी महापापकरो पुष्ट करनेवाली 
पापकथा कहा है । 


श्रो समयसारजों गाथा ३ में कहा है कि विश्वक्रे समस्त 
पदार्थ श्रपने प्रपने ग्रुश-पर्यायको ही प्राप्त होकर परिणमन करते 
हैं। अपनेमे एकाकार विद्यमान रहते हुए अपने श्रनन्त घर्मोके 
समहका स्पर्श करते हैं, तथापि परस्पर एक-दूसरेको स्पर्श नहीं 
करते, अत्यन्त निकट एक आकाछा क्षेत्रमें विद्यमान हैं फिर भी 
अपना भ्रशमात्र भी स्वरूप नहीं छोड़ते भौर पररूप परिणमत 
नही करते ॥, 


जाग रे जाग, तेरी बनंत चेतन्य ऋद्धि, श्रक्षय ग्रणोका 
निघान तेरे स्वाधीन है, तुममे एकसाथ है, निकट ही है, उसको 
देख । जडकर्म श्रौर रागादि आत्माको स्पर्श नहीं कर सकते। 
श्रात्मा नित्य श्ररूपी है वह जड शरीरको स्पश नही करता। सभी 
पदार्थ अपनेमे, अपने द्वारा अपना कार्य अपने श्राघारसे, अपनेसे ही 
करते हैं। अन्यका श्राश्नय करना, श्रन्य कारकोंकी अपेक्षा मानना, 
अपनेसे भिन्न पदार्थकी आवश्यकता मानना वह व्यथें खेद है । 


प्रत्येकके अपने स्वतत्र कारण-काय्े हैं। स्वरूपके लक्षसे 
इतना नि सदेह निर्णय करे तो--“मैं परका करूँ, पर भेरा करे, 
में दूसरेकी निमित्त बनूँ तो उसके कार्य होगे इस मिथ्या भ्रहंकारकी 
महान आकुलता नष्ट होकर, त्रिकाली ज्ञाता स्वभावकी दृष्टि सहित 
सच्ची समता प्रगठ होती है । 


[१४ ] भकायेद्ारणस्वशक्ति (१६४३) सासमप्रसिद्धि 


तीनकाल और तीनसोकमें प्रत्येक द्ृस्पकी ह्वदजताको 
देखनेवासे सर्वेक्ष मगवात्‌ फरमाते हैं कि एक द्रष्यमें दूसरे हृम्पका 
प्रत्पन्त अमाव है। स्वचतुष्टयमें पर भतुष्टम किसी प्रकारसे महीं है। 
लो जिसमें महीं है वह उसका क्‍या कर सकता है? कुछ भी महीं 
कर सकता | इससिए कोई भी ट्रम्प किसी मी प्रकारसे दूसरेको 
स्पर्ण भहीं कर सकता | तेरा काम तुममें है छेरे श्राधीन है--ऐसा 
द्ब्य-गुरा-पर्यामका स्वततत्र॒ स्वमाव ठीनोंक्राल है। सत्यस्वरूपका 
ज्ञाम नहीं है सध्यको समझना भी नहीं है कौर धर्म तो करना है! 
गया घम परमेंसे थराता है ? 


धतेमानकी अतुराईसे पस्चेकी प्राप्ति नहीं होती । 'बठुराईडी 
पर्याय जीवमें णीवके आधारसे होती है प्रौर रुपयोंको जाने प्रतिकी 
था रुकनेको पर्याय जड़में घड़के भ्राघारसे होठो है । 


भ्रकारणकार्यरबश्नक्ति आटमार्में ठया छसके एण पर्मायमँ 
ध्याप्त है. उसमें कोई काय किसी अम्यसे मही किया था सझता 
हम शब्दोंमें महाम ममरूप सिठधांत मरा है। बिख्के समस्त इम्पोंको 
स्बतुत्ता ऐसा बतसाती है कि एक डम्य दूसरे ह्रब्यका त तो कुछ कर 
सकता है शोर म करा सकता है ऐसा गुण शआस्माकी प्रगस्त शक्तिका 
रूप ( स्‍्वसामध्य ) घारण करके विद्यमान है। 


बपना भोक्षमार्गरूपी कार्य देब-शाश्ष-गुद और समबद् रणमें 
महीं है उनके द्वारा तेरा कार्य महों होता । वक्षनमीहका क्षय अपने 
व्रस्पस्थमावका अवलम्बस सेसेसे होता है। प्रपनेमें ऐसा यधाव 
प्रयरय करे तो कैेबलो श्रुतकेवलीकों शिमिल कहा जाता है। मिमित्त 
है इसलिए उपादामर्मे कार्य हुप्रा ऐसा नहीं है। परको कारण कहता 
बहू उपचार है ब्यवह्वार है इसलिये वह सश्चा कारए महीं है । मत 
गुण संपन्न स्वद्धस्यके ऊपर हष्टि देनेसे झु्ध पर्यामरूपों कार्य प्रगठ होता 
है ऐसी घक्ति आत्मार्मे है सेकिव परका तथा रामका कारणा-कार्म 
बने पप्ती कोई दाक्ति बआात्मार्मे महीं है। शुमराम कारण श्पबद्दार 
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रत्तत्रय कारण और निम्यय रत्नत्रय कार्य-ऐसा आत्मामे नही है। 
बहो ! यह तेरे स्वाधीनताकी अ्राश्वर्थणजनक महिमा है। यदि मुक्तिक्े 
उपायके प्रारम्भमे ही स्वाघीनताकी श्रद्धा श्र यथार्थ पुरुषा्थ न हो 
तो उसे मृुक्तिका क्‍या स्वरूप है, स्वतृवताका स्वरूप क्या है, हितका 
ग्रहण और श्रहितका स्थाग किसे कहते हैं, सर्वत्ष वीतरागदेवने क्या 
कहा है, उसका कुछ भी ज्ञान नहीं है। संयोगीहृष्टिवाला स्वतंत्रताको 
स्वीकार नही कर सकता । आत्माकी इच्छासे शरीर चले, छशुभरागसे 
वीतरागता हो-ऐसी कोई शक्ति आत्मामे नही है । 
शरी रकी क्रिया हो, सामने पदार्थ हो, इद्ठियाँ हो, प्रकाश हो, 
तो भ्रात्माको ज्ञान होता है ऐसा नही है। पूर्वकों पर्याय कारण तथा 
वतंमान पर्याय उसका कार्य ऐसा नही है, पर्यायमेसे पर्याय नही श्राती, 
परपदार्थ कारण श्ौर सम्यग्द्शन कार्य ऐसा चही है। परद्रव्य, क्षेत्र, 
काल, तथा परभाव कारण भोर आंतत्मामे छुद्धता या श्रघुद्धता प्रगट 
होना वह कार्य-ऐसा नहीं है | व्यवहार श्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूप 
घुमराग कारण तथा निदरचय रत्नत्रय कार्य ऐसा कारण-कार्य 
प्रात्मामें तीनोकालमे नही है । पहले व्यवहार बादमें निश्चय-ऐसा नही 
है । लहसुन खाते खाते कस्तूरीकी डकार भ्राजाय ऐसा नहीं बनता, 
उसीप्रकार राग करते करते वीतरागता हो जाय ऐसा नही बनता । 
मैं एक समयमे श्रनत शक्तियोका भडार परिपूर्ण ज्ञानघन हैं 
उसमें दृष्टि देनेसे प्रात्माही कारण भौर उसकी छुद्धपर्याय कार्यरूप 
प्रगट होती है--ऐसी शक्ति आत्मामें है, किन्तु अपनी पर्याय. कारण 
ओऔर दरीरादि परपदार्थोमें हलन-चलन आदि फेरफार हो, एक जीवके 
कारण दूसरेकी पर्याय उत्पन्न होजाय ऐसा कोई गुण श्रात्मामे नहीं है। 
ध्पनेसे ही भ्रपने आधारसे अपना कार्य होता है, परसे अपना कुछ भी 
न हो भौर स्वथ परका कुछ भी करनेके लिए समर्थ न होसके ऐसी 
धक्ति आत्मामें है। इससे ऐसा समझना कि आत्माका तीनोकाल 
परवस्तुके बिना ही चल रहा है, अपने कार्यके लिए परद्रव्य, परक्षेत्र, 
परकाल तथा परभावकी आवश्यकता पडे ऐसा आत्माका स्वरूप नही 
२४ 
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है। तयापि उससे बिपरीत माने तो उसका भिष्या प्रभिप्राय ही प्रत् 
वुसहप संसारका कारण बनता है। जहाँ मिथ्यात्व है गहाँ पराभयकी 
कौर रायकी रुचि होती ही है, इसलिये उसको किसी भी प्रकारते 
रागका अभाव महीं होता। मभिप्रायमें निरंतर तीव्र राय-द्वेप होते हैँ 
इसप्रकार युक्चिसे परीक्षा द्वारा बस्तुकी मर्यादाको जासकर, परके साब 
मेरा किसोमी प्रकारसे कारण-कार्म महीं है। मैं तो परसे मिप्त भौर 
अपनी अमस्त दाक्तियोंपे अभिप्त हैं“-इसप्रकार सिखंय करके परमेँ 
करत त्व भोगतृश्व ओर स्थामित्यकी श्रद्धा धोड़कर सर्बया राग्की 
उपेक्षा करमेवासे श्ायक स्वभाव-सममुख हृष्टि करमा स्वर॑गेदस श्वात 
प्रौर मिजस्थरूपमें स्लीनता करमा ही सुखी होनैका सच्चा तपाम है। 


मात्रामदेवने कहा है कि सुली होसेके लिये बाह्य साधनोंकी 
मिल्लासेकी ध्यग्रतारे लीब भ्यर्थ ही परतत्र होते हैं। परतंत्र होतैकी 
कुछ भी आावए्यक॒ता महीं है क्‍योंकि प्रत्येक भ्राष्मामें प्रकार्मकारण 
त्वफ्तक्ति सदा ही विद्यमात है. जिससे प्रपते कार्मके सिये अस्य कारणोंकी 
जपेक्षा शईं है, प्रात्मा परका कारण बने तो परवब्य परिणमत करेगा 
ऐसा भी महीं है । प्रत्येक जात्मा सब्चिदामस्द प्रभु देहसे मिप्न है। मत 
बाणी धुमाणुभ विकल्पोति रहित भौर ध्ानामम्दसे परिपूर्ण हैँ-शेंस 
प्रकार समस्याहष्टिड्री इबड़ि क्क्तित्रान ंतस्पाध्यके उपर पड़ी है बह 
हष्टि स्वरूपको स्वतंत्र तथा प्रतस्त झक्तियोंके मंडाररूप अवलोकन 
करती है । 


इस्य अर्थात्‌ अमस्त गुणोंका पिंड संख्या अपेक्षात जपनी 
अनंठ णक्तियंसि ( गरुणोंसि ) परिपूर्ो मह पदाथ है मौर प्रत्येक समयमें 
प्रस्पके आभ्रयसे धर्मतगुणोंक्री जनत पर्यार्गों प्रमट होती हैं। ग्रुण प्रसट 
गहीं होते । पुण्य धासास्य एकरूप नित्य रहते हैं उसके विशेषकूप कार्य 
को पर्याय कहते हैं थे ध्पनेते हैं और परडण्य परदोञ परक्षास तमा 
पर्माबसे महीं हैं परके कारणकार्यंशूपसे नहीं हैं! सम्पदृष्टि जीब 


प्रारम्मप्ते ही स्व परको इसप्रकारसे स्वतंव बामता है तथा धपनी 
अल 


आत्मप्रसिद्धि : (१६४ ) : [१४ ] अकार्यकारणत्शक्ति 


भकारणकार्येत्व जादि अनतशक्तियोको धारण करनेवाले अपने बात्म- 
द्रव्यफो अपने रूपते मानता हैं, उसीको उत्कृष्ट-शरुव ओर शरणरूप 
मानता है। स्वद्रव्यकों कारण बनानेसे उसका शुद्ध श्रद्धा-ज्ञान-आानन्द- 
रूप कार्य प्रयट होने लगता है, किसी सयोग या शुभ विकल्प-व्यवहा रको 
कारण बनाये तो छुद्धता प्रगट होगी ऐसा नही है । 


जैसे सुवर्ण सुवरणंरूपसे है, श्रन्य घातुरूपसे नही है। सुवरोंमें 
पीलापन, चिकनापन और वजन झ्ाादि एक ही साथ है; उसी प्रकार 
एक सेकन्‍्डके श्रसरू्यवें भागमे अर्थात्‌ एक समयमें भ्रनतानन्त ग्रुणोका 
समूह प्रत्येक आत्मामे भश्रनादि अनन्त एक साथ है, इसलिये उसका 
आदि दौर अन्त नही है; उसमे रही हुई अकार्यकारणत्वशक्ति ऐसा 
बतलाती है कि-प्रात्मामे ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑, स्वच्छता, प्रभ्नुता 
प्रादि गुण और उनकी विकासरूप पर्यायें प्रत्येक समयमें उत्पाद-व्यय- 
रूप उनसे ही हुआ्ना करती हैं | जो हैं वे उन्हीसे किये जा सकते हैं, 
इसलिये परद्रव्य, परक्षेत्र, परकालादि द्वारा नहीं किये जा सकते। 
जशञानीको निचली भूमिकामे राग होता है, किन्तु उस शुभरागसे आत्माके 
शुणको पर्यायका उत्पन्न होना-वृद्धि होना या शध्रुवरूपसे रहना ऐसा 
नही बनता । आत्मा स्वय निज शक्तिसे श्रखड, अभेद है, उसके आाश्रयसे, 
स्वसन्मुखतारूप पुरुषार्थसे भुमिकानुसार निविकल्प वीतराग भावरूपसे 
अनतग्रुणोकी पर्यायोका उत्पाद प्रत्येक समयमें हुआ ही करता है; उसका 
प्रस्तित्व, उत्पन्न होना, बदलना तथा प्रुवरूपसे रहना श्रात्मद्रव्यके 
प्राश्नयसे ही है, परके आश्रयसे नही है । 


व्यवहारके (-शुभरागके ) आाश्रयसे भी अपने उत्पाद-व्यय- 
ध्रुव अथवा वीतरागभाव त्रिकालमे नही होता । राग तो चेतन्यकी 
जागृतिको रोकनेवाला विपरीत भाव है, आख्रव है। आस्रव तो बधका ही 
कारण है; बधका कारण वह मोक्षका कारण नही हो सकता । इस परसे 
'सिद्ध होता है. कि व्यवह्ारके आश्रयसे किसीका शुद्धतारूपी कार्य होता हो 
नही । व्यव॒ह्र साधन तथा निम्धय साध्य ऐसा कथन श्राये तो वहाँ ऐसा 
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है! तपापि उससे विपरीस माने तो उसका मिख्या भ्रभिप्राय ही प्रतन्‍्त 
दु'सरूप संसारका कारण बनता है। जहाँ मिष्यात्व है बहां पराधयकीौ 
जोर रागकी रुचि होती ही है, इसलिये उसको किसी भी प्रकारते 
रागका भमाव नहीं होता। अभिप्रायमें मिरंव॒र तीव्र राम-द्वेप होते हैं 
इसप्रकार युक्तिसे परीक्षा द्वारा वसस्‍्तुकी मर्यादाको जानकर, परके साथ 
मेरा किसोमी प्रकारसे कारण-कार्म नहीं है। मैं तो परसे मिन्न और 
धपनी अभस्त पक्तियोत्ति अभिन्न हैं--इसप्रकार भिर्णाय करके परनमें 
क॒तृ त्व भोजतृस्य ओर स्मामित्यकी भ्रद्धा छोड़कर सबंधा रामकी 
छपेक्षा करमेवासे शायक स्वभाव-सम्मुक्ष हष्टि करना स्वसवेदन शान 
झ्रौर मिजस्वरूपमें सीसता करना ही सूखी होनेका सद्भा उपाय है । 


आभार्यदेगने कहा है कि घुसी होनेके मिये बाह्य पामतोको 
मिशामेकी ब्यग्रतासे प्रीद ध्यर्थं ही परतंत्र होते हैं। परतंत्र होगेकी 
कुछ भी आवदयकता भहीं है गर्मोकि प्रत्येक ध्राश्मामें प्रकार्मकारएण 
त्वप्नक्ति सवा ही विधमात है. जिससे प्रपने कार्मके सिये बस्प कारसणोकी 
अपेक्षा महीं है, प्रात्मा परका कारणा बने तो परदृ्य परिणमन करेया 
ऐसा भी नहीं है । प्रत्येक शात्मा सप्चिदातन्द प्रमु वेहसे मिन्न है। मत 
बाखी धुमाधुम बिकस्पंसि रहित भौर श्वामामस्दसे परिपूर्ण हैं-“एस 
प्रकार सम्याहृष्टिकरों हष्ि झक्तिबान चैतस्पन्‍्रस्‍्यके ऊपर पड़ी है बह 
ह्डि स्वरुपको स्वतंत्र ठया प्रतस्त झ्क्तियके मंडाररूप अवसोकत 
करती है । 


डरष्प अणति अमल्त पुणोका पिड संस्या अपेक्षाते अपनी 
अनंत प्क्तियोत्ति ( गुणोस्ति ) परिपूर्ण यह पवार्ष है और प्रत्येष्ठ स्मय्गे 
ब्रब्यके भआमयतसे अनेतगु्सोंडी अनत पर्यामें प्रमंठ होतौ हैं। गुण प्रगठ 
शहीं होले । पु छामास्ण एकरूप रिसत्प पहले हैं उनके विछ्ेपकूफ़ फार्म 
को पर्याय कहते हैं, बे प्पनेसे हैं और परडष्य परपोज परकास तषा 
परभाषसे महीं हैं परके कारएकार्यरूपसे तहीं हैं। पम्पदृष्टि लीव 
प्रारम्मसे ही स्व-परको इसप्रकारसे सस्‍्मतंत्र जामता है तथा धपनी 
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मकारणकार्यत्व आदि अनतशक्तियोको धारण करनेवाले अपने आत्म- 
द्रग्पकों अपने रूपते मानता है, उसीको उत्कृष्ट-लरुव ओर शरणरूप 
मानता है। स्वद्रव्यको कारण वनानेसे उसका घुद्ध श्रद्धा-न्ञान-आनन्द- 
रूप काये प्रगट होने लगता है, किसी सयोग या शुभ विकल्प-व्यवहा रको 
कारण बनाये तो शुद्धता प्रगट होगी ऐसा नही है। 


जैसे सुबर्ण सुवर्शारूपसे है, श्रन्य घातुरूपसे नही है । सुवर्णमे 
पीलापन, चिकनापन श्रौर वजन श्रादि एक ही साथ है, उसी प्रकार 
एक सेकन्डके श्रसख्यवें मागमे अर्थात्‌ एक समयमे भ्रनतानन्त ग्रुणोका 
समह प्रत्येक आत्मामे भ्रनादि अनन्त एक साथ है, इसलिये उसका 
भादि और अन्त नही है, उसमे रही हुईं अकार्यकारणत्वशक्ति ऐसा 
बतलाती है कि-प्रात्मामें ज्ञान, दर्शन, सुख, वीयें, स्वच्छता, प्रभुता 
प्रादि गुण और उनकी विकासरूप पर्यायें प्रत्येक समयमें उत्पाद-व्यय- 
रूप उनसे ही हुआ्ना करती हैं । जो हैं वे उन्हीसे किये जा सकते हैं, 
इसलिये परद्रव्य, परक्षेत्र परकालादि द्वारा नही किये जा सकते । 
शानीको निचली भूमिकामें राग होता है, किन्तु उस शुभरागसे आत्माके 
गुणकी पर्यायका उत्पन्न होना-वृद्धि होना या ध्रुवरूपसे रहना ऐसा 
नहीं बनता । आत्मा स्वय निज क्षक्तिसे श्रखड़, भमेद है, उसके भाश्रयसे, 
स्वसन्मुखतारूप पुरुषार्थसे भूमिकानुसार निविकल्प वीतराग भावरूपसे 
ग्रनतग्रुणोकी पर्यायोका उत्पाद प्रत्येक समयमें हुआ ही करता है, उसका 
प्रस्तित्व, उत्पन्न होना, बदलना तथा श्रुवरूपसे रहना आझात्मद्रव्यके 
प्राश्नयसे ही है, परके आश्रयसे नही है । 


व्यवहारके (-शुभरागके ) भ्राश्यसे भी अपने उत्पाद-व्यय- 

श्रुव श्रथवा वीतरागभाव त्रिकालमें नहीं होता । राग' तो चेतन्यकी 
जाग्तिको रोकनेवाला विपरीत भाव है, आज्रव है । आद्रव तो बधका ही 

. कारण है; बधका कारण वह मोक्षका कारण नही हो सकता । इस परसे 
: 'सिद्ध होता है कि व्यवहारके आश्रयसे किसीका शुद्धतारूपी कार्य होता ही 
नही । व्यवहार साधत तथा निम्धय साध्य ऐसा कथन भ्राये तो वहाँ ऐसा 
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समझता कि इसका प्र ऐसा नहीं है किन्तु स्वप्रस्थके श्लाप्यते हो 
बीतरामता प्रगट होती है वहाँ पर मिमिच्तरूपसे छिस प्रकारका राग 
था, उससे विरुद्ध प्रकारका राग निमित्तरूपसे महीं था, यह वहागैढे 
सिये उसको भ्यवहार साधन कहा बाता है तथा इसप्रकारके रामंरूप 
निमित्तका प्रभाव करके जोब वीठरागवा प्रगट करता है ऐसा बतानेके 
स्िये उस प्रकारके शुभरागको स्यवहाररत्मत्रयकों परंपरा मोसरा 
कारण कहा जाता है किम्तु आस्तवर्मे राग बहू वीतरागताका सब्चा 
कारण महीं हो सकता-ऐप्ा प्रथमसे ही मिणयय करना 'बाहिये। 


जसे लेडी पीपसमें परिपूर्णो चरपराहुट बोर हरा रंग प्रगट 
होनैकी मोग्पता शक्तिएपत्ते विद्यमान है. उसे भिसमेपर 'घरपराहटका 
प्रगट प्रनुभव हीता है, उसीध्रकार प्राटमार्म प्रमाविभ्रनत मर्नतंग्रुण 
हैं, उमके साय हो घरकारराकामस्वशक्ति भी हम्प्मे प्रुणमें भोर 
पर्यायमें ब्याप्त है. उसकी स्वाधभीमताकी हृष्टि, स्वाघीनतांका ज्ञान 
भौर आषरण न करके पराथ्यकी दि रक्षह्षर अमंतमार इस्यसिंगी 
ग्रुनि हुभा उप्से कया हुआ ? 


“प्रम्प संयमसे प्रभेयक पायो फेर पीछो पटकयों। प्रडेसे 
धुममें-पुम्पमें भ्रधिक समयतक कोई जोग रहता ही महीं है प्रुष्पके 
बाद पाप आता ही है। 


धाझ्ष पढ़े हजारों सोगोंको उपदेश दिया, डिस्तु घंवरमें 
प्रपनी भविमाी चेतम्प वद्धि प्रौर प्रन॑त स्वापीम धक्तिकी महिसाका 
स्वीझार महीं किया इसप्षिये चोरासीडे प्बतार विद्ययाम हैं। 


भष्टो | पम्प किसीसे तेरा कोई भी राये गहीं होता, भौर न 
पर दिसीके लिये बारण है-यह संध्िप्त महान मंत्र है। सम्पन्‍््यवादि 
काय तेरे क्वष्म्पके प्राययसे प्रगट होते हैं। आरमह्य स्वयं ही कारण 
परमात्मा है उसके ऊपर हृष्ि करे तो शुद्ध सम्पादर्शश-जाम-चारिषरी 
दशा धगट होती है। तीमोशास इसी प्ररयर पुद्धिश्पी कार्यका प्रत्पप्त 
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होना, वृद्धि होना और टिकना स्वद्नरव्यके श्राश्नयसे ही होता है; रागसे या 
निमित्तसे नहीं होता । इस बातका सवे प्रथम निर्णय करना चाहिये। परीक्षा 
किये बिना परपदमें अपना भला-बुरा मानकर दु'खी होता है । दु खी हो नेके 
उपायको ज्रान्तिसि सुखका उपाय मान लेता है. जो भूलको समझेगा 
वह उसे दूर कर सकता है। भूल अर्थात्‌ भ्रशुद्धतारूपी कार्य आत्मद्रव्यके 
श्राश्रयसे नही होता, इसलिये अशुद्धतारूपो कार्यको श्रात्मद्रव्यका कार्य 
कहते ही नही हैं । यहाँ पर द्रव्यदृष्टिसे श्रात्मद्रव्यका वर्णंव चलता है। 
प्रव्यदृष्टि सो सम्य्टृष्टि, अर्थात्‌ पुण्यपापकी रुचिको छोडकर-प्रनत गुणो- 
को धारण करनेवाला मैं आ्रात्मद्रव्य हैं, उसमे एकमेकपनेकी दृष्टि देनेसे 
शानदशंनादि तथा अकार्यकाररात्वशक्ति शभ्रपने द्रव्प-गरुण-पर्याय 
तीनोमें व्यापती है, उसमे श्रन्य कारण नही है | व्यवहारकारण और 
निम्धयकायें ऐसा नही है। निश्चय रत्नत्रय तो शुद्धभाव है। वह 

अन्यके द्वारा किया जाय--ऐसा भाव नही है। शुद्ध पर्यायरूपी कार्यका 
मैं कर्ता तथा वह मेरा कार्य है, किन्तु छुभरागसे वह कार्य होता है ऐसा 
कोई गुर भात्मामे नही है तथा श्रात्मा रागकी उत्पत्तिमे कारण हो- 
ऐसा कोई भी गुण श्रात्मामें नही है । यदि ऐसा गुण हो तो रागादि 
कभी भी दूर होगे ही नही । 


क्या परको कारण मानना ही नही ? यह सूक्ष्म बात है। 
व्यवहार कारण तो कथन मात्र कारण है, सच्चा कारण नही है। 
वास्तवमे जो निमित्तसे कार्य होना मानता है वह निमित्तको निमित्त- 
रूपसे न मानकर उसीको निदचय, उपादान मानता है, जो दो द्रव्योको 
एक माननेरूप मिथ्यात्व है । 


जीवको श्रपनी पर्यायमें जब तक पूर्ण वीतरागताकी प्राप्ति 
नहीं होती, तब तक दया, दान, ब्रतादिका शुभराग भी आता है, किन्तु 
किसी भी प्रकारका राग भात्मामे छुद्धिरूपी कार्यका कारण हो सके 
ऐसा गुण (ऐसी शक्ति ) रागमें नहीं है; और छुभरागसे अर्थात्‌ 
व्यवहार रत्नत्रयसे श्रात्मामें निश्चयरत्नन्यरूपी कार्य हो ऐसा कोई 


_ पकयकईकन्कीप 
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पुण जाप्मामें महीं है। पृष्यसे, भक्ति लाविके शुभ रामते, ध्यगद्वा ऐे, 
भगवानकी सूतिठे प्रभवा साक्षात्‌ सीकर मगवानके दर्णमसे--बाणीये 
प्रात्माको क्षांति मा सेदझानकी प्राप्ति हो जाय ऐसा कोई गुण दिप्ी मी 
पाष्मामें पहीं है । बहो ! ऐसी स्पष्ट बात सुनकर रामकी एचिबले 
पुकार करेंगे लेकिन भरे प्रयु | घुन, तुमुमें पूर्ण सामष्म हित 
भकार्यका रर॒त्व सामका गुण है बह यह प्रसिद्ध करता है कि अस्पे 
हैरा कोईका्म किचित्‌ भी महीं हो सकता। परसे मेरा कार्य भौर उसमे 
परका कार्य होता ही महीं किस्सु सबसे ही स्वका कार्य होता है--6ै 
विकास अवाधित नियम है। संगोगमें एकताड़द़िसे देशनेगाला | 
द्रध्योंकी स्वतंत्रताको स्वीकार तहीं कर सकता। प्रत्येक हरम्य स्वप्नछिसे 
ही श्रृष रहकर उसकी पके कारणकार्यमाव द्वारा सबीतन्सगीत 
पर्मामूप कार्यको करता है। यदि तुममे परके कार्मेका कारण बततेफी 
धक्ति हो वो घदा उसके कार्यमें हुके वहाँ छपस्पित रहता पड़ेगा' मौर 
परसे तथा रापसे तेरा कार्मे होता है--यह वात धत्य हो तो परकाी 
संयोग थौर राग तेरे किसी भी कार्येसे कमी भी पृषक वहीं हो पकते । 


मदि ब्यवह्मारसे तिम्पमघर्म प्रगट होता हो तो सदा स्पयद्वा एका 
शदय रशकर संसारमें इकता पड़ेगा भौर स्थलकय-स्‍्वसरपथुस होनेकी 
अवसर ही रहीं रहेगा इससिये एक ही सिद्धांत सत्य सिं् होता है कि 
सेदशातपूर्वक मेरे प्रशंड झ्ञानातस्वस्वरूपी स्पन्‍ष्यमें एकाप्र होतेते। 
स्‍वका प्राथय करमेसे ही धम्पम्दक्षमादि धुड्धिस्पो कराये प्रगढ 


होता है। 


पराप्रय करते-करते स्वाभयकूप बीतरागताकी उत्पत्ति होठी 
हो तो बह तो भर्गवकाससे करता मामा है, तो फिर स्वधस्मुस होते 
जया प्रयोजन है ? पवरल्कमसे परडरब्यके अवलअनसे तो स॑कृस्प विकल्प 
को उत्पत्ति होती है बह तो राग है । रागके सकते मंतरमें एंकाप्त 
इष्टि होतो ही महीं | जब तक स्यगहारसे भिमित्तके आसमते कार्म 
होगा सागता है तबतक जिशासी स्थमागमें राम ध्यवद्धार रहीं है बा 
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स्वाश्रयसे ही लाभ होता है ऐसी यथाथे दृष्टि नही होती । 


अकार्यकारणत्वगुण यह प्रसिद्ध करता है कि रागसे तथा 
निमित्तसे तेरा कार्य नही होता, यदि होता हो तो राग और निमित्तोका 
ग्राश्नय करनेरूप कार्यको जीव छोडे ही नही, किन्तु भ्रनत ज्ञानी 
महांपुरुष शुद्धनिश्धयनयके विषयरूप एक शुद्धात्मामे ही लीन होकर 
स्वाश्रयसे ही मुक्तिके सुखको प्राप्त हुए हैं । 


 ' जो ऐसा मानता है कि मैं परद्वव्यके कार्यमे कारण हैं वह 
अपने श्रभिश्रायमें तीनोकालके अनत परद्रव्योके कार्योमे मैं कारण हूँ 
ऐसा मानता है, इसलिये उसको परका सग्र कभी छुंटेगा ही नही । 


प्रत्येक वस्तु श्रपने अनत ग्रुणोसे ध्रुव रहकर प्रत्येक समयमे 
नतीन-नवीन पर्याय उत्पन्न करतो है--उत्पादव्यय और श्रुवरूपसे स्वय 
ही वर्तती है। यदि परके कारण उत्पाद-व्यय होते हो तो परके सबधसे 
छूट सकेगा नही, तथा स्वभावमे एकाग्रता भो नही कर सकता । राग 
मेरा कार्य है-ऐसा जो मानता है वह रागकी रुचिमें पडा है, राग मेरा 
कारण भ्रौर शुद्ध श्रद्धा-श्ञान मेरा कार्य अथवा राग-द्वेष-मोहभावका मैं 
कारण-ऐसी मान्यतावाला ससारमें परिभ्रमण करता ही रहेगा । 


मात्मद्रव्य तो त्रिकाल अनत श्रविकारी ग्रुणोका पिंड है, 
उसमें एक झश भी आखव--मलिनताका प्रवेश नही है, उसका ग्रहण- 
त्याग नहीं है-ऐसा निणंय करे तभी भावभासन सहित छुद्धात्मानु भव- 
रूप सम्यग्दर्शन होगा । 


प्रात्मा वीतरागतामें कारण है ओर रागमें कारण नही 
है---इसका नाम भनेकान्त है। अपने दोषसे क्षरिगक पर्यायमे राग होता 
है किन्तु ज्ञानी उसे भ्रात्माका कार्य मानते ही नहीं, क्योकि आत्मा 
विकारी और विकार जितना नही है। आद्रव और उसके कारण 
कार्यको जीवतत्त्व नही माना गया । आत्मद्रव्य रागमे कारण हो, या 
रागका ( व्यवहार रत्नत्ृयका ) कारण हो तो राग करनेका उसका 
स्वभाव सिद्ध हुमा, जो कभी भी नहीं छूट सकता । वस्तु एक समयमें 
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परिपूरों है। प्रबंध परिणामी मात्मा रागको मोर बंबको कमी सर्णता 
ही महीं है, मदि रागझो और बंधको हपर्थ करे तो प्ात्मा सौर भासर 
दो दत्व भिन्न सिद्ध महीं होते । 

सम्पग्टृष्टि जीवकी हृष्टि मात्र स्वमावके ऊपर होनेसे बपतेड़ो 
सये कर्मके बरपनरूपी कायका मैं कारण हैं, परकी क्रिसाका ई 
मिमित्तकर्ता हैं--- ऐसा नहीं मासता | जोब परके कार्येका निमित्तकर्ता 
हो घो परद्ृश्योकि कार्यों समय उसको उपस्थित रहना ही पड़ेमा ता 
बहू बहूसि नहीं छुट सकेमा । सात्माध्य रागका कारण हो तो १६ 
रागसे नहीं छूट धकेगा ऐसा बाते तो ही ४७ शक्तिपाँ तबा ऐसो 
परनंत प्षक्तियोंको घारण करनेबासे आारमामें हष्टि करके मपूर्व प्रनुम् 
कर सकेगा | 

अहो ! अपूर्य कार्य क्या है, सत्य क्या है द्रस्प गुण पर्याय 
तथा उसकी स्वतञता किसप्रकारसे है यह कमी सुना ही नहीं । पर्ग# 
भगगामके कषनातुसार मिष्यात्वादि श्रास्वव तत्व क्या है तबा से 
रहित बात्मतत्व क्या है शातापना क्या है-इम बातोंकों प्रशामी जीों- 
मे भ्रमंतकासमें कमी सक्ष्ममें सिया ही नहीं | कहा है कि-- 

दोड़त वोड़त दोड़त दोड़ियो जेती मनमी दोड जिनेएबर प्रम 
प्रतीद विभारो दूँकड़ी । म्ुदुमम लेजो जोड़ सिमेषवर भर्म बिनेश4ए 
गार्ऊ रंग हुं । 

जबतक पपनी दृष्टि संयोग भोर पुष्यपापमें पड़ी है तबतक 
प्रपती कश्पता धारा परसे लाभ भौर हानि मामता है। परंतु सत्प- 
प्रसशपका तिएय करके ध्रपूर्ण बस्तु अपनेमें ही है स्वाम्य करता ही 
मुक्तिका उपाय है ऐसी हढ़ता स करे हो उसने प्रुदको पदित्रामा ही 
महीं है ठथा उसमे बोतराप देवकी प्राज्षा महीं मामी है| देव, धान 
पद ये परपदाय॑ हैं थे तेरे कार्यके कारण नहीं हो सकते तथा पुममें 
ऐसी णक्ति नहीं है कि परद्रम्पके कारस सेरा कार्य हो जाय । 

चैतस्यद्ब्पमें भवादिभन॑त अनंतपुण विद्यमान हैं, जो पम्पके 
धंपूर्ण माममें ओर तोनोंझापकी संपूरा अबस्थाप्रोर्मे रहते हैं. उधम 
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स्वयं कारणकार्यरूपसे होना, परसे न होता, परके आघोन कभी न 
होना ऐसा ग्रुण है भ्रौर परके लिये निमित्तकारण होसके, परसे-रागसे 
उसका कार्य हो सके ऐसा ग्रुण आत्मामे नही है। इस बातको श्रनेकांत 
प्रमाणसे निश्चित करे तभी पराश्रयसे छूटकर रवाश्रयरूप घ॒र्मं अर्थात्‌ 
सुखी होनेका उपाय कर सकता है । 


श्री समयसारजी गाथा १०५ में यह बात श्राई है कि 
आत्मार्मे कर्म बन्धनमे निमित्त होनेका स्वभाव ही नही है, यदि हो तो 
छूट नही सकता, रागकी उत्पत्ति करमेका जीवका स्वभाव हो तो वह भी 
छूट नही सकता। भूमिकानुसार योग्य शुभराग होता श्रवष्य है, लेकिन 
धुभराग है इसलिये चौथे-पाँचवें-छठे-सातवोें गुण॒स्थानोमे वीतरागता है 
ऐसा नहीं है । परके कारण, रागके श्राश्रयसे, व्यवहारके आलम्बनसे 
वीतरागताका अर्थात्‌ छुद्ध श्रद्धा-ज्ञान-चारिवका उत्पन्न होना, वृद्धि 
होना था टिकना नही है-ऐसा श्रकार्यंकारणत्वशक्ति प्रसिद्ध करती है । 


तेरा वीतरागविज्ञानघन स्वभाव है। ज॑से लेडी पीपलमे पूरा 
धक्ति थी वह प्रगट हुई है, उसीप्रकार तुभमें पूर्ण सामथ्यंसे भरपुर 
श्रनतग्रुण सदा भरे पडे हैं । जो है उसमें एकत्वकी दृष्टि करके 
स्वसन्पुख हो तो सम्यक्‌ भावश्वुतज्ञानमें तेरा सच्चा स्वरूप लक्ष्यमे 
श्राजायेगा । ध्रुव ध्येय प्राप्त करनेकी दृष्टि होनेपर दृष्टिमेसे ससारु बधन 
छूट जाता है । इसप्रकार स्वाश्रयसे ही जन्म-मरण तथा ओऔपाधिक 
भावोका नाश होकर दाक्तिमे जो शुद्धता थी वह प्राप्त होती है। 


परके कार्योमे निमित्तकर्ताकी दृष्टिवालेको राग श्रौर विकारकी 
रुचि रहती हो है, इसलिये उसे ज्ञातास्वभावका अनादर भौर परमें 
करत त्वका भादर है । इसलिये उसके फलस्वरूप एकेंद्रियनिगोदमें उसे 
( निमित्तकर्ताको ) जाना ही पडेगा, क्योकि वस्तुस्वरूप जैसा है वैसा 
मत मानकर विरुद्ध ही मानता है, वह सर्वेज्षकों तथा उनकी वाणीके 
भ्रथेंको भी नहीं मानता। सत्यके विरोधका फल एकेंद्रिय पशुपद है, 
किन्तु आत्माके स्वभावमें ऐसा पद है ही नही तथा उसके कारणरूप 
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ण भी महीं है । मात्मार्मे प्रमाण-प्रमेय घक्ति है, परन्तु किसीके साथ 
"रण कार्यरूप होनेको शक्ति महीं है-परके कारण कार्यके सिये प्रत्येक 
श्य, गुण तथा उसकी पर्याय प्रयोग्प है लायक महीं है। श्री समय- 
प्ररणी याथा १७२ तथा उसको टीकार्में यह वात आाषायंदेवमे प्रत्यम्त 
पष्ट कही है। रे 
सम्पस्टृष्टि घीष ऐसा मादता है कि कर्म घंघमें मेरा मिमित्त 

मा नहीं है, वतमानमें श्रारिधका भ्रत्प दोप है, किग्तु बह स्वासयकी 
'ह्टिका कार्य महीं है । चंतस्पस्वकूप श्रीवद्रस्यका कार्य रागादि प्राल़ब 
हीं है कारण कि-प्राप्तबका कार्ये मिम्ययसे परमें जाता है । 


प्रहो | तुमे भैतन्यसामस्यको सुशोमित करें ऐसी प्रमंत 
वक्तियाँ, प्रतापषंत ऐसे स्वषब्पके माश्रयसे मरी पड़ी हैं । ऐसे श्वह्रस्य 
ह प्राभपसे सम्पादक्षम ज्ञान चारित्रस्प प्लुद्धपर्यायरूपी कार्यो प्रगट 
तैता है । परमापंका पथ तोमोंदाप्तमें एश ही प्रकारका होता है। 
पह तो अमृत परोसा भला रहा है! यह कठिम तथा तप्च भुमिझाकी 
बाठ नहीं है। समम्मैद्ों योम्पताबासे अैतस्पको ही धाषाम्मदेवने 
प्रा्मक्द्धि बतायी है । इसीडा प्रावर, आशय, महिमा करे तो 
पराांसपकी पामरता छूट जायेगी । 

भही ! चेतस्प तेरी ऋद्धि तुमूमें ही है। भतम्त 
अपार ज्ञानान॑दका भण्डार तुममें सदा विध्मान है। 'रपां भेतत एयाँ 
सकस गुएा केबसी योसे ऐम, प्रगट प्रमुमब स्वरूपमों मिर्मेस करो 
प्प्रेम रे, चठम्पप्रमु प्रमुता ठारि रे घेतरपपाममाँ । 

प्रस्‍्पेक प्रात्मा भर्॑स््य प्रदेधी है। उसझा सन्ञा धवहूप 
दरीरसे रागसे पृष्पसे-भ्यवहाररत्मत्यसें भिप्त है। शानागरदस्वमाबसे 
हु भस्तिरुप है तपा तुम्मोँ स्पवहार निमित्त, पुष्य-पापसी साधिति है, 
ऐुछे स्वत भत्ति मास्ति स्वभावके कारण तू सदा स्वतंत्र है। 

प्ररदेष भातमादी प्रमंतग्रुणसंप्त प्रग्मुता घुठ है उपतमें 
एदएबटी हृष्टि करे उसमें हीथुद्ध प्रेम करो। स्थबहार, निमित 
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उनके स्थानमे होते हैं किन्तु उनकी रुचि ,छोडे तभी पूर्ण स्वभावके 
लक्ष्यसे पूर्णा स्वरूपकी रुचि श्रौर सम्पग्दर्शन होगा। दुसरे किसो भो 
प्रकारसे दु'खसे मुक्त हुआ नहीं जा सकता । बाह्ममे पुण्यमे, देहकी 
क्रियामे, राममे भ्रशमात्र भी चैतन्यका अस्तित्व नही है। वाह्ममे तो हो- 
हा, मान-बडाई तथा कामभोगवन्धनकी बात ही सुननेमे श्रायेगी । 


अरे! भगवान आत्मा, तू परके कारण-कार्य-रूपसे नहीं है। 
यह बहुत ही सुगम सिद्धात है। समयसारजोमे ४७ शक्तियोका 
वर्णन करके ४७ कर्म प्रकृतियोक्ा नाश तथा सर्वेज्ञ पदको प्राप्त करने- 
फा उपाय बतला दिया है। भेदज्ञान द्वारा प्रथमसे ही श्रद्धामे सर्व 
प्रकारके रागका त्याग श्रोर सर्वज्ञ वीतराग स्वभावका श्रादर करनेकी 
यह बात है । राग होने' पर भी ज्ञानी उसे हेयरूपसे जानता है। जो 
किसी भी, प्रकारके रागको हितकर मानता है, परद्रव्यसे लाभ-हानिका 
होना मानता है, मैं परका कार्या कर सकता हैं--ऐसा मानता है उसे 
भ्रात्माको एक भी शक्तिकी प्रतीति नही है । 


भरे प्रभु, एक बार स्वतच्ताकी श्रद्धा तो कर ! मेरा प्रात्मा 
रागका कारण नही तथा रागके कारणसे, निमित्तसे शुद्धतारूपी कार्य 
हो जाय ऐसा कोई गुर मुभमे नही है । जो रागसे, निमित्तसे लाभ 
मानता है उसे सम्पग्दर्शन नही है, सम्यर्दर्श नके बिना ब्नत, चारित्र, 
निएचय या व्यवहार कुछ भी नही होता । 

अनन्तकालके बाद बडी कठिनाईसे इस अत्यन्त 
सत्य स्वरूप श्रवण करनेको मिलता है तथापि उसकी 
है कि यह तो निरचयनयका कथन है । धमंके नामसे बाह्यमें 
खर्च करे किन्तु व्याख्यान सुनते समय निद्रा 
निदचय कैसे करेगा ? श्रौर अ्रतरमें स्वस 
भी कंसे करेगा ? 


श्रात्मा आदि छह द्रव्य तथा प्रत्येंक द्रव्यके गुण-पर्याय परके द्वारा 
किये हुये नही हैं, परन्तु भ्रकृत्रिम हैं। है उसे कौन बना सकता है ? पर्याय तो 


दुलेंभ अवस रमे 
उपेक्षा करता 
हमें खूब घन 
भ्रावे तो वह सत्य-श्रसत्यका 
न्मुख होकर यथाथ परिणमन 
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शयी-सयौ होतो है उस कार्मेका मियामर कोई बड़ कर्म या भगवान 
कर्चा है ? महीं बर्मोकि वस्तु अमावि-अभम्त स्वमसिद्ध है, तथा उतकी 
शक्तियाँ मी ब्रगादिबमम्त स्वयंसिद्ध हैं। प्रत्येक समयमें अनन्त गुर्योंट्ी 
पर्यायें छत्पाद-स्पयरूपसे बदसती ही रहतो हैं इसलिये कहा है कि 
वस्तुको शक्ति किसी प्रम्य कारणोंकी अपेक्षा रसती ही नहीं। भप्रन्यको 
कारण कहमा वह तो मिमित्त घतानेके सिये ब्यवहारकथम है। 


वास्‍्तबर्मे दृब्य-मुण-पर्याय-यह तीर्मों प्रश्येकः द्रष्पर्में जपने 
छत्पमेसे ही हैं. परसे, रामसे महीं हैं । इसलिये बीनमें भी भाहे उसकी 
पर्याय अधुद्ध हो या धुद् हो, उसका रुर्सा उसके साथ धस्मय रहने 
वाला द्रब्प ही है । उसका कर्ता कोई ईश्वर अथवा जड़-कर्म महीं है! 
प्रम्यमठी इधर, ब्रह्मा विधाताड़ों कर्ता मामते हैं उसी प्रकार जेग 
माम धारण करके प्रपमेको परके कायका मिमित्तकर्ता माने, जड़ कर्म 
थीपको रागद्वेप सुस-दु'श करासा है ऐसा माने बह भी प्रत्येक इस्प 
की स्वत॑ग्रताका माक्त करनेबासा मिख्याहष्टि है। अश्ुद् ृष्टिते बह 
सात अपनेमें मिष्या भाम्यताका कर्त्ता हो सकता है, किस्तु परका कर्ता 
तो हीस कास झोर तीमलोकर्मे मी हीं हो सकता । 

मदि निमित्तसे कार्य होता हो तो साक्षात्‌ परमाश्मा तोर्पकर 
देषके पास समवधरखरमें ( धर्मंसमा्में ) गया वहाँ पन्ना शान क्यों 
महीं हुप्रा ? क्या मगवासके पास किसीका कल्याए रसा है कि बे दे दें? 
सर्वज्ञ देव प्रात्माको हाथमें पकड़कर समसायें ऐसा महीं है। पदि 
सर्बश भगवामसे कस्याण होता हो तो एक शानो समीका कह्पाण कए 
देगा डिम्तु ऐसा कमो बसता ही नहीं। मगवासः दी प्रत्यक्ष झपने शात 
द्वारा देसकर कहते हैं कि तू मेरे ण॑घो परिपूर्ण प्रमर्याद्तित प्षक्तिका 
स्वामी है। तुमसे प्रकार्यकारएत्व प्रक्ति विद्यमान है, वह प्रत्येक 
समयमें देरी स्वतत्रवा दिससाती है | दैव घाद्न, पुर धौर घरीर समो 
पराश्य हैं । दापिक सम्यवत्व श्रद्ायुणकी पर्याय दैरे कारणते उत्तप्त 
दोतो है, परद्म्पके कारणसे महीं। रागशूपी रायमें सम्परदर्शन कारण 
मह्दी है। स्वद्ठस्पके आासंबनके अमुसार जितती बीवयग परिणहि प्रमट 
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हुई वह भी रागकी क्रियाका कारण नही है, अन्य तो निमित्त मात्र ही 
है। उपादान और निमित्तके भगड़े अज्ञानतासे ही उत्पन्न होते हैं । 
वस्तुकी कोई भी छाक्ति अन्य कारणोंकी अपेक्षा नहीं रखती, तथा अन्य- 
का कार्य करे ऐसी शक्ति ( योग्यता ) वस्तुमे नही है। ऐसा निर्णय 
करे तभी स्वद्रव्ययों पहचान सकेगा श्रीर स्वाश्रित दृष्टिसि ही 
सम्यग्दशेन होगा । शुद्ध पर्यायरूपी कार्य स्वद्रव्यसे ही होता है, शरीरतसे, 


मन, विकल्प या वाणीसे नही होता-ऐसी स्वतत्र वस्तुस्थिति लक्ष्यमें न 
भाये तो सम्यग्दर्शन नही होगा । 


स्वतत्रतासे सुशोभित अनन्तश्क्तियोका धारक मैं भ्रात्मा हूँ, 
उसमे स्वसवेदनज्ञान प्रगट न करे तो शुमराग तथा निमित्तका पक्ष 
नही छूटेगा । धर्मंकी प्राप्तिके लिये अपने माने हुये विधिविघान भ्रनन्त- 
बार किये, तथापि आत्महितरूप काय्ये कभी नही हुआ । सत्य बात 
श्रवण करनेको मिले तो उससे क्‍या हुआ ? मजदूरोके यहाँ भी 
भाट-बारोट आकर उनकी सेकडो हजारो वर्ष पुरानी बशावलीको 
पढ़कर सुनात्ते हैं किन्तु दिन भरके श्रमसे थके हुए वे मजदूर लोग 
हक्‍का-बीडी तथा बातोमे तह्लीन रहते हैं तव वारोट उनको कहता है 
कि तुमारे पूर्वज महान प्रतापी हो गए, उनके ग्रुणगान सुनाता हूँ, जरा 
सुनो तो सही । तब वे कहते हैं कि “लवती गला” श्रर्थात्‌ तुम अपनी 
सुताते रहो, हम अपना कार्य कर रहे हैं। ठीक इसीप्रकार आचायंदेव 
संसारी दुखी प्राणीको सत्य बात श्रवण कराते हैं कि तेरे कुलमे ही 
सर्वेज्ञ पिता हो गये हैं उनकी वात कहता हैँ । छुद्ध पर्यायके पिता 
चेतन्य द्रव्य हैं, उनमें कितनो शक्तियाँ हैं, उनका क्या स्वरूप है, उसे 


भ्राचार्यदेव तुझे समझाते हैं। परे ! तेरी श्रपार शक्तियोकी महिमा 
बतलायी जा रही है । 


शानानन्दमय पूर्णु-प्रखण्ड द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि देनेसे छुद्ध 
पर्याय उत्पन्न होती है--यह आपूर्व बात कही जा रही है। सांसारिक 
रुचिवाले प्राणी कहते हैं कि--आपके पास बहुत ऊँची दशाकी वात है, 
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बहू बात इस समय महीं भरी हममें इसमी योग्यता कहाँ है ? ऐसा 
भाननेवालेका असूश््य समय तश्यका धनादर करनेगें बसा जाता है। 

प्रहो ! भात्माकी पर्यायमें राग कारण नहीं है तपा रागकी 
उत्पत्तिमें भाष्म-हमब्य कारण नहीं है। परकी पर्यायक्ा भी मैं कारस 
नहीं है--ऐसा प्रथम निर्राय करे बह जीव स्वप्तस्मुख हो सकता है। 
भर्तीदिय आामस्दके धरमुमव धहित सम्पग्दक्षेन प्रगट होता है, पौर उसमें 
विपक्षेप आरामम्दमय सीनसाका होता सो घारिघत्र है) 

माह्में, धरीरकी या शुमरागको क्रियागें, गिकल्पमें धात्मा 
का चारिष महीं है--ऐसा सगवाशने कहा है । 


[ इसप्रकार १४ मी धडायंकारणत्वएक्तिका बखन पूरा हुप्ता। ] 





भात्मा्ी सीमोंके प्रमाद को छुड़ाकर, सात्माझी परिणतिकों 
मोकमार्गक्के प्रति उल्न॒ठ्तित फरनेबासे सर्वोको ठपा उनकी पद्िग्न पाणी 
को नमस्झार हो [ 


हि आओ नल बल आज की के कक कक लक कक कक कक की कक कक जनम 


तत्मप्रसिद्धि : (२०७ ) : [१५] परिणस्य-परिणामकल्व शक्ति 


[१५] 
रा ० परिणम्य-परिणामकलशक्कि का ४३ 
#अशअ३0 





|| परिषूर्ण 
स्व-परको परिपूर्ण रीतिसे जाने ऐसा आत्माका 
स्व॒माव सामथ्य है। आत्माके स्वभाव सामथ्यफो जो जाने 
उस जीवको “में मेरा कार्य नहीं साध सक्गा” ऐसा 
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अनुत्साहका भाव नहीं रहेगा, उसीप् कार 'मैं परका करूँ! 
* ऐसा अभिमान भी न रहे, अर्थात्‌ परे उदासीन होकर 
स्वमावका उत्साद बढ़े। स्वभावशक्तिके विश्वाससे चाहे जैसे 
प्रसंगो्में भी वह उत्साहहदीन नहीं होगा. . .फिन्तु उत्साह- 
| पूवक वह स्वकार्यकों साधेगा । | ; 
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चैतन्यमूरति भगवान आत्मा परसे निराला है, उसके स्वभावमें 
झपतने अनन्तगुण एकसाथ विद्यमान हैं, उनका यह वर्णन चलता है। 
अभमीतक चौदह शक्तियोका वर्णन हुआ है । चौदहवी शक्तिमे ऐसा कहा 
है कि श्रात्माको किसी भी पर द्रव्यके साथ कार्यकारणपना नही है । 
अब शात्मामें स्व-परके ज्ञाता होनेका और स्व-परके क्षेय होनेका 
स्वभाव है--वह बात करते हैं। पर भोर स्वयं जिनका निमित्त है 


[११] परिणस्थ-परिणामकत्वशक्ति (२०८) आतमप्रसिद्धि 


ऐसे शेयाकाय दया ज्ञानाकारोंकों प्रहणा-करमे भौर प्रहण करातेडे 
स्वभावरूप परिणम्पपरिणामकश्क्ति प्रात्मार्मे है इसलिये जातमा स्व- 
परका क्षाता हो प्लौर स्व-परका श्वेय हो ऐसा उसका घ्वमाव है। 
परका करमेकी बात उड़ाकर फिर यह बात की है। प्ात्मामें परका 
करनेकी ध्क्ति महीं है परम्तु परको लानमेकी क्क्ति है. प्लोर वह भी 
झकेणे परको जामनेकी नहीं किस्तु स्व-पर दोमोंको जाननेकी पक्ति 
है। ठया धात्मा अम्यका काय सहीं होता परस्तु प्रस्पके श्ानका शेय हो 
ऐसा उसका स्व॒माव है। जात्मा मात्र परको ज्ञात हो धौर स्वयं अपते- 
को झ्ात भ हो--ऐसा महीं है परन्पु स्व और पर दोमोंका शम हो 
ऐसा उसका स्वभाव है। 


आरमा स्‍्व-पर दोतोको घामता तो है ही, परत्तु परका 
कार्य महीं करठा कार्य तो माज स्वका ही करता है। आत्मा स्पयं 
ज्ञात-झूप होकर स्थ-परको जानता है आत्माके ज्ञासाकारमें पर शेम 
मिमित्त हैं कोर परके ज्ञानमें यह ध्ात्मा ज्ञात हो ऐसा उसका स्वभाव 
है। भपने शानको मौर पर शेयोको--इसप्रकार स्व-पर दोनोंको 
प्रहए करे भर्पाव्‌ जाने ऐसी आरमाकी परिरण/म्मद्मक्ति है। तथा स्व-सर 
दोर्मेकि झ्ानमें प्रहण हो प्र्याद्‌ श्रात हो ऐसी भात्माक्की परिणामक 
शक्ति है इसप्रकार प्रात्मा परिणम्प-परिणामकछ क्षक्तिबाजा है। श्स 
सक्तिमें ज्ञान भौर प्रमेयत्व दोर्मों माोका समावेश हो जाता है | 


आरमा स्थयं प्रपनेको प्रौर परको थाने ऐसी उसकी प्रक्ति है 
प्लौर प्रपने तथा परके झामका शेय हो ऐसी प्रात्माको ध्रफ्ति है। इसके 
प्रतिशिक्त परके साथ कारणुकार्यादि कोई सम्बन्ध तहीं है। भारमाके 
शामपरिणामर्मे भी क्षेय मिमित्त हैं ओर पर जीगकि हाममें स्वयं 
सिमित्त है पर-शेयोंदो जामतेके स्वभावरूप परिणमित होनेकी प्रक्ति 
हो बात्माकी अपनी है, कहीं पर शेमोंके कारण क्ञाव महीं होता। 
और प्राप्मा स्वयं अपने शासमें शात हो यह बात भी इस दक्तिमें समा 
जाती है । 


आत्मप्रसिद्धि : ( २०६ ):(१४] परिणम्य-परिणामकत्वशक्ति 


वाणी जैय है, उस शेयको जाननेकी श्रात्माकी शक्ति है परन्तु 
उस ज्ञेयके कारण ज्ञान हुआ ऐसा नही है । श्रोर भ्रवत सिद्ध भगवन्त, 
अ्रहन्त भगवंतादिके ज्ञानमे प्रमेष होनेका आत्माका स्वभाव है, और 
स्वय अपने ज्ञानमे अनत सिद्ध भगवन्त, भ्ररिहन्त भगवन्तादिको जाने 
ऐसी श्रात्माकी शक्ति है। भगवान ! यह तेरे सामथ्यंकी बात चल 
रही है। तुमे श्रपनी सामर्थ्यंकी महिमा भासित नही हुई है, इसलिये 
परको महिमा देकर भटक रहा है, यदि स्वभाव-सामर्थ्यकी महिमाको 
समभले तो परकी महिमा दूर हो जाए ओर परिभ्रमणका अन्त आए। 
तुझमे अपना स्वयका श्रोर परका ज्ञान करतेकी शक्ति है, और अपना 
तथा परका ज्ञेय होनेकी गक्ति है । तेरी एक एक पर्यायमे स्व्र-परका 
ज्ञान करनेकी शोर स्व-पर्का ज्ञेय होनेकी दक्ति है। --यह समझे तो 
'स्वय अपनेको ज्ञात नही हो सकता--ऐसी शका न रहे। आत्मा मात 
परको ही जानता है--ऐसा जो मानता है, उसे श्रात्माके स्व॒मावका 
भान नहीं है। श्रात्मामें ऐसी दुगुनी शक्ति है कि वह स्व श्रोर पर दोनो 
को एक समयमे जान सकता है। शरीर चले श्रथवा रोग हो उसे जानने- 
की आत्माकी शक्ति है परन्तु शरीरको लानेकी श्रथवा रोगकों दूर 
करनेकी आत्माकी शक्ति नही है । 
जगत्तमें कोई भी पदार्थे ऐसा नही है कि उसे जाननेकी सामर्थ्य 
आत्मामे न हो। परिपूर्ण जाने' ऐसा श्रात्माका स्वरूप है, अपूर्ण जाने 
राग-देष हो वह आत्माका स्वरूप नही है । आत्माको पर्यायमे धर्म होता 
है भ्रौर स्वर्यको उसकी खबर नही हो सकती ऐसा जो मानता है उसने 
आत्माकी इस द्ाक्तिको नही माना है | आत्मामे जो धर्म पर्याय प्रगट हुई 
वह पर्याय स्वर्य श्रपनिको जानती है, त्रिकाली द्रव्य-गुणको जानती है 
ओर परको जानती है ऐसी उनकी सामर्थ्य है। ज्ञान कही भ्रधा नहीं 
है कि वह स्वर्य प्रपनेको न जाने । धर्मी जानता है कि 'स्व-पर प्रकाशक 
दक्ति हमारी । श्रात्माके ज्ञाता स्वभावमें स्वय अपनेको जानते हुए 
लोकालोक भी ज्ञात हो-ऐसा स्व-पर प्रकाशक सामर्थ्य है । 
ह स्व-परको जाने ओर स्व-परका क्षेय हो ऐसी परिरास्य- 
२छ 


[१] परिणम्य-परिणामरूत्वशक्ति (२१०) आसम्प्रसिद्ध 


परिणामक प्कक्ति सात जीवमें हो है इसलिये बह विशेष है प्रमेय्त्व 
गुभ तो प्मस्त द्रष्पोर्मे है, परस्तु स्व-परको जामतेकी सामर्थ्य जीबक़े 
अतिरिक्त थस्प किसो द्रस्यमें महीं है। बीबमें तो ज्ञाठापता और 
प्रमेयल्वपमा (-भेयपत्ता ) वोनों हैं इसलिये लीदकी सामे्यें हुगुनों है। 
जड़ द्रस्यमें अपनेको अथना परको जाममेकी शक्ति महीं है मार ब्ीषका 
प्रभेय होमेको उसकी क्षक्ति है बीवको कुछ करे ऐसो कोई शक्ति बढ़ते 
महीं है। जड़में श्ञाम महीं है इसलिये मे बड़ पदार्प आत्माक्ोंगिपय 
(प्रभेप) बमाए ऐसी उनमें क्षक्ति नहीं है। माध्मामें ही ऐसी शक्ति है 
कि स्थर्य स्व-पर ज्लेपोको शामका विपय बताएं, और स्व-परके ज्ञातका 
बिपय बसे । शो ऐसे स्वमावको जान ले उसे परकी ओर से उदासीनता 
हुए बिसता नहीं रहती प्रौर स्वमाव पर्ममें स्का महोँ रहती, स्वम॑ 
प्रपने धर्मको बह सिश्॑क रूपसे जान सेता है। जात्माके ऐसे स्व पावको 
जानता हो उस लजीवको 'मी सपना कार्य महीं कर सकठा ऐसा 
अनमुत्साह भाव महीं रहता इसलिये परसे उदासीनता होकर स्वमाजका 
उत्साह बढ़ता है। मैं भपने बाध्माको महीं पहिचान सकता--ऐसा प६ 
मअनुरसाहित महीं होता इससिये जो ऐसी प्रतोति करे उसके भात्माकी 
कोई एक्ति हीन महीं रहती, परम्तु धस्पकालमें पूर्णाता हो जाती है । 


में सम परका प्रकाप्तक हैँ मोर स्व-परके शानका शैय होतेका 
मेरा स्वमाव है ऐसा जामकर ह्वय॑ प्रपने भाश्माकों ही सपने शानका 
शेप बनाकर एआग्र होनेसे उस पर्यायमें दर्श त शाम कारित्र मौर 57- 
इस चारों आराधनाओोंका समावेश हो बाता है। शासकों भातर्मेस 
करके प्रपने प्रात्माको शेय बसामा बह मोक्षमार्य है । 


अहो | प्रात्माके आमम्वर्मे कूसते मूसते वीतरागी संतों मे 
प्रात्माकी दाक्तियोंका अदुमुत वर्णोम किया है। भात्मामें तो एक साथ 
जनात छाक्तियाँ हैं परन्तु भाषामें तो कुछ ही प्राती हैं. इससिये यहाँ ४७ 
पक्तियोंका वर्णन करके फिर “दश्याद कहकर आषार्यवेव धमेट 
मेंगे । संत कहते हैं कि भह्दो | कितमे माम स्िपे जायें ? धम्द अल्प हैं 


आत्मप्रसिद्धि : (२११ )' [१४५] परिणस्य-परिणासकत्वशक्ति 


झौर श्रात्माकी दाक्तियाँ अनंत हैं, तव फिर भाषासे कैसे पुरा पड सका 
है ? भ्रमत शक्तियोका पृथक-प्ृथक वर्णान हो सके ऐसे शब्द ही कहाँ 
हैं? और ऐसा समय भी कहाँ है ? हमे तो अ्रपने आत्माका कार्य 
करना चाहिए | हमे अपना केवलज्ञान लेनेका काये करता है । हम 
केवलज्ञान प्रगट करेंगे उसमें भ्रनत शक्तियाँ प्रत्यक्ष दिखाई देंगी; वाणी- 
मे सब कुछ नही आता, तथापि यहाँ जो शक्तियोंका वर्णत किया है 
उसमें आचायदेवने बहुत-बहुत रहस्य भर दिया है । 


आात्मामे अनादि प्रनत एक ऐसी शक्ति है कि स्वय ज्ञाता 
भी हो श्रौर ज्ञेय भी हो, स्वथ अपना भी हो और परका भी ज्ञाता हो; 
झौर श्रपना ज्ञेय हो श्रौर परके ज्ञानका भी ज्ञेय हो ।--प्रात्माकी ऐसी 
दक्तिको परिणम्य-परिणामक शक्ति कहते हैं। आत्मा परको नही जानता 
अथवा स्वयं अपनेको नही जानता--ऐसा जो मानता है उसने आत्माकी 
इस शक्तिको नही जाना है, इसलिये वह आत्माकों ही नही समझा है । 

श्रात्मामे स्व-परका ज्ञेय होनेका स्वभाव है ऐसा कहा, परन्तु 
उससे ऐसा नहीं सममकना कि इन्द्रियज्ञानसे भी प्रात्मा ज्ञाता होता है। 
आत्मा इन्द्रियज्ञानसे ज्ञात नही होता ऐसा उसका सूक्ष्म स्वभाव है, और 
अतीन्द्रिय ज्ञानसे ज्ञात हुए बिना न रहे ऐसा उसका स्वभाव है । 

बात्माका ज्ञान स्व-पर दोनोको जानने वाला है, इसलिये 
सबको जाननेका ज्ञानका स्वभाव है, परन्तु कही राग-द्वेष करनेका ज्ञानका 
स्वभाव नहीं है। चारित्रके अपराधसे राग-द्वेष हो उन्हें भी जाननेकी 
ज्ञानकी दाक्ति है, भौर वे राग-द्वेष ज्ञानके श्ेय होते हैं। देखो राममें 
ऐसी शक्ति नही है कि स्व परको जान सके, परनल्तु ज्ञानमें ऐसी शक्ति 
है कि स्व-परको जान ले श्रौर शरीरादि पर वस्तुश्रोमें ऐसी योग्यता है 
कि ज्ञानके ज्ञेय हो, परन्तु ज्ञानको कुछ लाभ हानि करें ऐसी सामथ्ये 
उनमें नही है। ओर ज्ञानमें ऐसी शक्ति है कि समस्त ज्ञेयोको जाने, 
परन्तु किसी ज्ञेयमें फेरफार करे ऐसी उसकी शक्ति नही है । जिसप्रकार 
स्वच्छ दर्पणमे सामने वाले पदार्थ ज्ञात हो ऐसी उसकी योग्यता 
है और सामने वाले पदा्थोमे भी उस प्रकारकी योग्यत्ता है, 


[१४] परिणस्प-परिय्यामकल्वशक्ति ( २१२) भाह्मप्रसिद्धि 


किम्तु सामनेवाप्ले पदाभभोमें दर्षेण कुछ मी तहीं करता, उसी प्रदावि 
मात्माके स्वच्छ झाम-दर्पणमें समस्त पदार्थ प्रबमास्ित हो मर्पात 
ह्ात हो ऐसी उसकी क्षक्ति प्रोर सामते बासे पदायोगें भी ऐसा प्रमेय 
स्‍्वमाव है। परस्तु इस समय सामने बासे पदार्थोंकी सक्तिका बसंत 
नहीं करमा है इस पमय यो थात्माकी झ्षक्तियोंका बर्णात करता है। 
स्व-परको जासनेको भोर स्व-परका श्रमेम होनेकी प्रास्माकी फ्षर्ति 
है। भाश्माकी यह पक्ति उसके द्रस्य-शुण-पर्याय सीर्नीमि ब्याप्त है 
इससिये द्रब्य भी श्चात होता है। गुण भी ज्ञात होते हैं भौर पर्याये 
भी शास होती हैं ज्ञाम उन सबको जामता है। 


आरमाका शाम स्वभाव तो ब्रष्य-शुण-पर्याम तीनर्मि 
विद्यमान है, परम्तु राग-द्वेषादि भाव कहीं दरस्य-ग्रुण-पर्याय ती्मोर्े 
विद्यमान शहीं हैं वे ठो मात्र 'बारित्र गुरकी एक समयकी पर्यायमें स्पापक 
हैं, उसी ध्मय साथमें दूसरे प्रनंत पुर्भोकी पर्यायें वर्तती हैं, उतमें बह 
राम ध्याप्त गहीं होता । ऐसा होने पर मी भ्रनंत गुणोके घुद्ध पिष्ड 
पर हृष्टि श्र रसकर क्षणिक राग बिंतता ही मैं ह--रग हिंवकर है 
ऐसा श्श्ञानी प्रमुमवत करता है, वह मिष्पात्व है क्षरिक रंगड़ा 
झादर करके अंत पुर्भोक्रा अनादर करना बह प्रमंत प॑धारका 
अर्धाद्‌ प्रनंत वु:सका कारण है। 


राम सम्पूष्त भ्ात्मामें ध्याप्त स्डी है परम्तु शात धस्पूर्ण 
प्रासमा्मे ब्याप्त है, प्रौर प्रमेयस्‍्य भी सम्पुर्ण प्लात्मा्मे स्याप्त है। प्राएमाकै 
श्ञानमें सव कुछ जासमेवती श्क्ति है कोई भी द्रस्प पुण-पर्याय प्रात्माके 
ज्ञाममें शात हुए विमा सहीं रहते । यदि पूरा म जाने तो उस झातझा 
परिणमन मपूर्ण है, पूर्स क्ाममें रुछ भी शात हुए बिना महीं रहता। 
पहां दृष्टिके बिपयर्में धो पूण स्वभावसामर्ष्य की द्वी बात है। भस्तर्मुस ही कर 
उसकी प्रतीति करनेसे प्रीर-मम वाणी अथज/ राग-द्रेप पद सब 
शानसे पृषर्‌ रहे घौर ज्ञात करमे योग्य ही रहे भाए्मा स्व-परका 
शाता हुमा प्रौर स्वयं अपना शेय भी हुमा--ऐसा श्ञाव करमा वह 


आत्मप्रसिद्धि : (२१३ ):[१४] परिणम्य-परिणामकत्वशक्ति 
धर्म है। ऐसे शञानके बिना अन्य किसी प्रकारसे धर्म नही हो सकता । 


चौदहवी भ्रकायंकारणशक्तिमे ऐसा कहा है कि--भात्मा 
परका कारण नही है । शरीरका हलन चलन ज्ञानमें ज्ञात हो ऐसी 
आत्माकी शक्ति है, परन्तु शरीरके हलन-चलनमे कारण हो सके ऐसी 
कोई शक्ति भ्रात्मामे नही है, ओर पर वस्तु ऐसी पराधोन नही है कि 
वह आत्माके कारण हलन-चलन करे, और उसमे ऐसी भी शक्ति नही 
है कि वह श्रात्माको ज्ञान करनेमे सहायक हो, उसमे मात्र ज्ञेय होनेका 
स्वभाव है भोर श्रांत्माका ज्ञाता स्वभाव है । बस | परके साथ ज्ञेय 
जशञायकके अतिरिक्त भश्रन्य कोई सम्बन्ध नही है । स्व-परको जाननेवाला 
श्रोर स्व-परके ज्ञानमें ज्ञात होने योग्य ऐसा मेरा स्वभाव है, परन्तु 
उससे भ्रागे वढकर रागादिको करे ऐसी कोई त्रकालिक शक्ति नही है। 
पर्यायमें जो क्षरिशक रागादि होते हैं वे कही परके कारण नही होते 
परन्तु वह अपनी ही पर्यायक्रा अपराध है, परन्तु सदैव रागको करता 
ही रहे ऐसा श्रात्माका स्वरूप नही है, भौर श्रात्मा शरीरादि परके 
कार्य करे अथवा पर वस्तु श्रात्माका कार्य करे ऐसा कदापि नही 
होता । निमित्तकी मुख्यतासे कभी कार्य नही होता मात्र कथन-होता 
है जैसे घीका घडा कहा जाता-होता नही । 


प्रात्मा स्व-परका ज्ञेय होता है ऐसा कह, वहाँ परका भर्थाव्‌ 
दूसरे जीवोके ज्ञानका ज्ञेय होता है परन्तु कही जड़का ज्ञेय नही होता; 
क्योकि जड़मे ऐसी शक्ति नही है कि वह किसीको ज्ञेय बना सके । जड- 
को किचित्‌ खबर नही है, परन्तु भ्रात्माको अपनी श्रौर जडकौ--- 
दोनोकी खबर है । आत्माके ऐसे स्वभावकों जाननेसे स्वयको श्रपनी 
खबर पडती है। “सम्यक्दशंन तो अरूपी सूक्ष्म वस्तु है, इसलिये 
आत्माको उसकी खबर नही पड़ती”--ऐसा अज्ञानी मानते हैं, परन्तु 
ऐसा नही है। अपनेमे सम्यक्दशंन पर्याय प्रगट हुई उसे भी शेय करने- 
की आत्माकी शक्ति है। यदि स्वयको अपनी खबर न पडे तो मि.शंकता 
कैसे हो ? श्रोर स्वभावकी प्रतीतिमें निःशकता हुए बिना साधक जीव 


हल, न 


[१४] परियम्प-परिणामकलशक्ति (२१४ ) आस्मप्रसिद्धि 


वस्तुकी साधना छंसे करे ? शान जागृत हुमा मोर प्रतीति हुई बहां 
स्वमभावका सन्देह नहीं रहता । 


राग-द्वेपमें शञासका शेय होभेकी योग्यता है परस्तु उस राय- 
द्वेषर्मे ऐसी शक्ति नहीं है कि बह जाने भ्रथवा जानसेकी सहायता दे । 
स्यवहा ररत्नत्रयका णो घुमराग है बह ज्ञानका शेय है, परन्तु बह झाममें 
पहायक नहीं है। भोर शाम स्वभावमें ऐसी दक्ति है कि बहू स्व-पर 
सबको थाने रागकों मी जाने, परम्तु रागको उत्पन्न करे प्रधवा उससे 
साम ले ऐसा उसका ( शात स्वमावका ) स्वरूप महीं है । 


इस जगतके अमन्तारस्त पदार्थोंमें कोई श्रीव है कोई घड़ है 
लीन है बह घीवके कारण है और बड़ है बह जड़के कारण है किसीके 
कारण कोई नहीं है। कोई कहे कि यह जीग क्‍यों? ---तो कहते हैं कि 
ऐसा ही उसका स्वभाव है. मह जड़ क्सों ? छो कहते हैं कि ऐसा ही 
छसका स्ममाव है। जिसप्रकार चेतत शोर जड़ पदार्थ प्रपे-बपने 
स्वमावसे ही बेतत सा जड़ हैं उनका प्रस्य कोई कारण हीं है, उसी ” 
प्रकार उत चेतन पौर घड़ पदारयोंकी प्रश्येक समयकी भ्रबस्पा भी 
अपने-अपने कारणाते है। कोई पूछे कि 'ऐसी पर्याय क्यों हुई ? --शो 
कहते हैं कि ऐसा ही उनका पर्याय स्वमाव है अम्य कोई उसका कारण 
महीं है। थो ह्रस्य जो गुण, जो पर्याम लेसी है थेसा ही उसे बाने 
ऐसा जात्माका ज्ञापकस्तमाव है ऐसे स्वमावके तिर्णयसे धम्पग्जान 
झोर बीतरागतठा होती है ! ऐसे स्वमाबका सिर्भय दिये बिना कमी भी 
सम्पस्ज्ञाम या वीठरागठा नहीं हो सकतो । 

जात्माका ऐसा स्वभाव है कि क्षरीरादिको लो क्रिया हो 
उसके झ्ावरूपसे परिस्रभित हो परस्तु दारीराविकी क्रियाको करने रूप 
परिणमित हो ऐसी प्रात्माकी झ्तक्ति महीं है ! मिध्याहृहि झ्ाात्माके प्रात 
स्वभागको नहीं खातता मौर पर कटू शव मामठा है. परम्तु परका कर्ता तो 
बह भी तहीं हो सकता, बह अ्रपने राम-द्रेप-मोहका कर्ता होता है । 

कोई कहे कि इस समय तो जीषको देहका संयोग है नं 


भत्मप्रसिद्धि : (२१५ ): [१५] परिणम्य-परिणा मकलशक्ति 


परन्तु संयोगका अर्थ है पृथक्‌ । जीव और देह इस समय भी पृथक हैं 
इसलिये उनका संयोग कहा गया । यदि वे पृथक न होते किन्तु एकमेक 
होते तो उसे सयोग नही कहा जाता, परन्तु स्वभाव कहा जाता । 
संयोग तो दो पृथक पदार्थोका होता है, इसलिये दो पदार्थोका सयोग 
कहते ही उन दोनोका भिन्नत्व सिद्ध होता है। इस समय भी जीव 
और शरीर--दोनो 'दो' पदार्थ हैं कि 'एक' हैं ? जो दोनो एक्र हो तो 
सयोग नही कहा जा सकता | इस समय भी वे दोनो पृथक्‌-प्रथक्‌ दो 
पदार्थ हैं। इस प्रकार भिन्नत्वके ज्ञानपूवंक सयोगको जानना वह 
व्यवहार है, परन्तु भिन्नत्वके ज्ञान बिना मात्र सयोगको जानने जायेगा 
तो उसमे जड-चेत्तनकी एकत्वबुद्धिसे मिथ्याज्ञान हुए बिना नही रहेगा। 
देखो, दूध भौर पानीका संयोग है परन्तु उन दोनोका स्वभाव भिन्न है, 
इसलिये अग्नि पर चढानेसे पानी भाप बनकर उडं जाता है घोर दूध 
गाढा होकर उसका मावा बन जाता है। दोनो एक हो स्थान पर 
विद्यमान द्वोते पर भी श्रौर दोनोको अग्निका एक-सा निमित्त होने 
पर भी दोनोके स्वभाव पृथक्‌ हैं इसलिये ऐसा होता है। उसीप्रकार 
श्रात्मा भश्रौर शरीर एक ही क्षेत्रमे होने पर भी उनका स्वभाव भिन्न 
है, आत्मामें तो सिद्ध दशाका अमेद भाव प्रगठ होता है और घारीरके 
परमारु छिन्न-भिन्न होकर उड जाते हैं। संयोगके समय भी स्वभाव- 
की भिन्नता है। मिथ्याहृष्टि जीव त्रिकाली स्वभावकों न देखकर मात्र 
सयोगको देखते हैं, इसलिये उनकी दृष्टि परमेंसे नही हटती । छहो 
द्रव्योका स्वभाव भिन्न-भिन्न है, और प्रत्येक द्रव्यमे अपनी-अपनी 
फाललब्धि है। अकेले जीवमें ही काललब्धि है। ऐसा नही है, 
परन्तु प्रत्येक परमाणुमे भी उसकी श्रपती समय-समयकी काललब्धि 


है, सभी स्वतत्रतया अपनी काललब्धिसे परिणमित हो रहे हैं, जीव 
उनका कर्ता नहीं है किन्तु ज्ञाता है। 


जीवका स्वभाव स्व-पर ज्ञेयोंको “ग्रहण करनेका” है, 
“ग्रहण 'का अर्थ यह नही है कि हाथसे परद्रव्यको पकडता है, जीवके 
कही दाथ-पेर नही हैं कि वह परद्रव्यको पकडे, ग्रहण करना श्रर्थात्‌ 


[१४] परिणस्प-परिणामकल्वशर्कि (११६ ) आर्मप्रसिद्ध 


छानता--ऐसा समझना चाहिये । स्व-पर शेय कहे उसमें विकाटी 
एर्प-गुणा भीष उसमें अ्मेद हुई बीतरागी पर्याय वह ह्मश्ेय है. पौर 
ब्यवहाररत्नवयका राप्र वह पर श्षेय है, कमोकि बह थोगका स्वमाद 
नहीं है। यह घममभजेसे शद्धा-ज्ञागमें शुद्ध भेतस्पका प्रहएा हुपा और 
विपरीत मास्यताका त्याग हुमा वह अपूर्व पे है। यहां अम्यह्टिते 
आत्माके लिकाली स्वभावकी बात है, यदि उसकी पअद्धा करे तो पयति 
के रामादिको मुझ््यता मे रहे परन्तु ज्ञान-स्वावकों मुक्मता-- 
झभिकता रहे' इसलिये थो रागादि हों उनमें पययायश्ुद्धि न रहे । 


बीस वर्णका इकसोठा पृत्र बीमार हो जाये पहाँ आग उसे 
लामता है, तथा बचानेकी इच्छा होती है उसे भी शान जातता है; 
परल्तु झ्ञाममें या इच्ल्छामें ऐसी शक्ति महीं है कि पुथके प्रीरको निरोगों 
बहा दे। इच्छा प्रौर राग--दोमों श्ञानके श्रेय हैं, शात गास्तवर्मे 
इष्म्हाको भी महीं करता तब फिर बह परको बचाए यह बात ही 
कहाँ रही ? 


समवशरणार्मे साक्षात्‌ भगवान बिराज रहे हों उतकी सैवाका 
माव हो भौर मगवासकी स्ूतिकी स्‍्पापता करके उनकी मक्तिक्ा भाग 
प्राये, परस्थु बहाँ धर्मात्मा भागते हैं कि वास़्तवर्में सगबास इस प्रात्मा 
का कुछ सी नहीं कर बेते भगवात मी मेरे क्ञामके श्ष प हैं! इसीप्रकार 
जड़कर्म मी शातके श्म हैं राय कराके आत्माको परिपम्रमण कराएं 
ऐसी थ्क्ति उममें गहीं है। कर्मोमें ऐसा कोई गुम प्ठी है कि मे घात्मा 
को परिभ्रमण कराएँ- तब फिर कर्म श(ात्माको परिभ्रमस कराते हैँ 
पह बाठ कहाँसे लाया ? कर्म सी क्षेय हैं प्रौर ठुमूमों उन्हें सी बातनेकी 
दक्ति है। देशो यह शातसामर्ध्मकी महिमा ! जमुझ तिमित्तसे शाम 
होठा है भोर प्रमुकसे हानि होती है पह बात ही महीँ रहती' शञातमें सब 
ज्षेय है उसमें वीधरागमाद है । पह इष्ट शोर पह प्रमिष्ठ ऐैप्ता शाममें 
सहीं है भौर श्रेय्में भी महीं है। इसमें श्वानकी परृष्टि होती है पौर 
विभिन्ताषीत इृष्टि लाप्त होती है। 


आत्मप्रसिद्धि ( २१७ ): [१५] परिणम्य-परिणामकत्वशक्ति 


विकारकों करे ऐसा भी आत्माका त्रिकालीस्वभाव नहीं है; 
तब फिर जडको या परको करे--यह तो बात ही कहाँ रही ” जिस- 
प्रकार ईश्वर जगतका कर्ता है--ऐसा माननेवाले अन्यमती मिथ्यादृष्टि 
हैं, उसीप्रकार कोई जेनमतानुयायी भी यदि ऐसा माने कि जडकर्म 
जीवके ग्रुएा-दोषका कर्ता है, आत्मा परका कर्ता है, तो वे भी मिथ्या- 
दृष्टि ही हैं। जीव कर्मोंको नही करते और कर्म जीवको परिभ्रमण 
नही कराते; जीव न तो दारीरमे रहता है और न शरीरको चलाता है; 
जीव तो नित्य प्रपने अनतगरुणधाम' असख्यप्रदेशोमे रहता है। वास्तवमे 
जीव या शरीर कोई मरते नही हैं, क्योकि जीवका या द्ारीरके 
रजकणोका सर्वेथा नाश नही होता, मात्र उनकी भ्रवस्था अपने-अपने 
कारण बदलती रहती है। इसलिये मैं पर जीवको मारता हैँ या 
बचाता हैं--ऐसी मान्यता वह भज्ञान है| भात्मामें ऐसी शक्ति है कि 
स्व-पर सबको जाने श्रीर स्व-परके ज्ञानमें ज्ञात हो | प्रात्माके ऐसे 
स्वभावकों समझे बिना राग कम करके पुण्य-वघ करे तो भी मिथ्या- 


श्रभिप्रायके कारण चौरासीके प्रवतारमें परिभ्रमण करेगा ही परन्तु 
जन्म-मरणका अन्त नही श्रायेगा । 


यह आत्माकी त्रिकालो शक्तिपोंका वर्णन चल रहा है। 
ग्रात्माकी कोई भी शक्ति परके या रागके भ्राश्रयसे नहीं है, क्षणिक 
पर्यायके अथवा एक-एक छाक्तिक्रे आश्रयसे भी वह नही है, परन्तु 
अनतशक्तिके पिण्डरूप आत्मद्रव्यके श्राश्नयसे ही सब दाक्तियाँ विद्यमान 


हैं, इसलिये उस द्रव्यसन्पुख देखकर ही इन समस्त शक्तियोकी यथार्थ 
स्वीकृति हो सकती है । 


भात्मार्मे ऐसी शक्ति नहीं है कि वह दूसरोको समझा दे; 
परन्तु दूसरोके ज्ञानमे ज्ञात हो और स्वय दूसरोको जाने ऐसी उसकी 
सामथ्य है । ज्ञानस्वभावकी महिमाका विश्वास करनेसे अपनेमे स्व-पर 
प्रकाशक सामथ्ये प्रगट हो जाता है, और अन्य जिन जीवोमें उसप्रकार- 
का ज्ञानसामथ्यें प्रगट हो उनके ज्ञानमे ज्ञेय होनेका भी आत्माका 


(शुपरिणम्प-परियामकत्यशंक्ति ( ११८) आस्मप्रसिद्धि 


स्वमाव है। यदि कोई ऐसा माने कि केवसी भगवान इस आर्माढ़ी 
सीर्मों काप्तकी पर्मायोंको बतमाममें महीं ल्ामते, किस्तु जब शो पर्याप 
हो उससमय उसे जानते हैं --तो उसमे प्रातमाके प्रमेय स्थभावकों ही 
सहीं माना है भोर केबसीको मी नहीं माना है, गह जीग स्पूल 
मिष्याहृष्टि है। अपने स्वमावसे ही स््व-परकों थाने ऐसा प्रात्माका 
सामर्ष्म है उसके बदले शो बाणी-शाझ्मादिसे प्लानका होना मानता है 
उस्ते भी प्रात्माके शात-स्वभावकी खबर महीं है। पर पदाबोमें प्राए्माके 
ज्ञामका शेय होमेका स्वमान है परन्तु वे शामके कारण हाँ ऐसा तो 
पमका भी स्वमाष महीं है । हस्प-गुण-सर्याय तीर्सों शानमें ज्ञात हों 
ऐसा स्वभाव है; यदि ठीमों झाममें ज्ञात त हों तो बे श्रेय महीं रहते 
प्रौर उसका घतपना ही सिद्ध महीं होठा भौर यदि श्ासमें उन हीनों 
की पजामसेका घामष्ये सर हो ठो वह ब्ञाम ही नहीं रहता । शामका 
स्वभाव सबको जाममेका है जोर शेयका स्वभाव झ्ाममें प्रमेय होनेका 
है। हस्प-ग्रुण-पर्याय तीनोंको न ्ासे प्रौर बस्तुको मात्र निश्य ही 
साने अथवा सर्यपा क्षणिक ही माने तो बह शात प्रप्रमाण है उते 
प्रमाण ज्ञान ही शहीं है परस्तु मिध्याज्ञान है” उस झासके प्रमुखार 
प्रमेय वस्तु लगतमें नहीं है मोर जेसी बस्तु है बसा उसे शाम महीं है। 
प्रात्माके परिणम्यपरिणामक्त स्वमावको बराबर समझ से तो भिष्यां 
शान ले रहे । इस एक शक्ति स्व-पर प्रकाष्तकत ज्ञात प्रोर प्रमेमत्व-- 
धोनोंडी सिद्धि हो बाती है । 


[--पहाँ पस्दृववीं परिणम्पपरिणामकत्व शक्तिका बरस पूरा हुप्ता। ) 


ऊँ 
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३। दै। वह अग्राह्म ऐसे परद्रव्यको अथवा विकारको ग्रहता (: 





नहीं, व गृद्दीत ऐसे निञरस्वभावकोी कप्ती छोडता नहीं, सदा 
अपने ज्ञानस्वरूपमें निश्वल रहता है ।--इस प्रकार धर्मी 


ः अपनी आत्माको ग्रहण-त्याग रहित एकरूप देखता है । 





। ऐसे स्व॒रूपके अवलंबनसे उसको पर्यायमें मोक्षमार्ग प्रगट 
$| होता है व रागादि टलते जाते हैं । 











शानस्वरूप कहकर आत्माकी पहिचान करायी वहाँ ज्ञानफे 
साथ दूसरे धनंत घ्मं भी विद्यमान हैं । उतमे एक त्यागोपादानशून्यत्व 
नामकी दक्ति है, इसलिये आत्मा नियतरूपसे ऐसे स्वरूपमे रहता है जो 
न्यूनाधिक नहीं होता। देखो, इसमे पर्यायबुद्धिके घुरें उड़ जाते हैं। 
परका ग्रहण-त्याग तो आत्मामे है ही नही मौर विकारका ग्रहण- 
त्याग भी आत्माके त्रिकालीस्वरूपमें नहीं है। त्रिकाली स्वरूपमे 


(१६] प्यागोपादानशुस्यलशक्ति (२९० ) बआसमप्रसिद्धि 


विकारको घोड़े भौर निर्मेस पर्यायको प्रहण करू --ऐसा मो नहीं है; 
बह छो पर्यायहष्टिमें है। हृस्पहष्टिस देखने पर भाश्मा प्रपने र्योंका स्यों 
स्वरूपमें निश्चरसरूपसे विद्यमान है वह धिकाल सिद्धसमात है, उसके 
स्वभावमें छिचित्‌ स्यूनाधिकसा नहीं होती । पर्पाम्में बिकार हो प्रौर 
बहू दूर होकर मिर्मलता प्रगट हो, परष्तु उससे जिकामी ्रम्पमें मु 
भी स्यूमाधिकपा नहीं हो जाती । वतमान प्र॑क्षकी पोर देखें तो पर्मायमें 
स्यूनाधिकता दिखाई देती है, परम्तु जिकासो हृम्पस्वमावसे देखने पर 
प्राएमा स्युनाधिकता रहित लियत एकरूप स्वरूपमें ही स्थित है 
एकरुप है। पर्यायके प्रश्चमेँ जो स्यूनाधिकता दिसाई देती है बह 
ब्यवह्टारमयका बियय है इससिये प्रसूताये है, यहाँ स्ृतायहहिमें छत्तका 
तिषेध करके कहते हैं कि---भात्माका पिकासी पबभाष प्रहण-ँ्याग्े 
रहित है उसमें कुछ भी स्यूताधिक महीं होता । ऐसे स्वप्ावकी दृष्टि 
करमेसे पर्याय राग वूर होकर बीतरागमाग हो जाता है परम्तु बह 
भी ब्यवहारका विषम है। यहाँ ठो सम्यक मिश्चयकी प्रघासता है| 
स्यवहा एकी प्रघासता पहीं है । 


प्ाए्मामें पर दरस्पका तो प्रहय-श्पाम पहीं है, परम्तु रागका 
प्रहण-श्पाय भी आत्साके जिकाली स्वमाबमें सहीं है! जिकासी 
स्वभाव तो राग्रके जमाब स्वरूप ही है: रागका र्याम करू मौर 
मिमेंसपर्यायको प्रहण करू--ऐसा विकाल्ती स्वप्ताव्में महीं है। गदि 
विकासी स्‍्वमभावमें रामका प्रहस्र-ध्याय हो तो वह जिकास होता ही 
रहे | पिय्दणामें भी प्राध्मा रामका प्रहणा-स्याम करता ही रहे दो 
पुर्णता कमी हो ही नहीं सकती, इसलिये अस्पस्वमानप्ते आात्माको 
रागढ़ा प्रहण-त्याप महीं है ऐसा त्यागोपादासपुस्पत्य स्थमाव है । 


प्रौर भिकासी स्वमाषस्ते देखते पर झात्मा एझुरूप है, उप्के 
स्वरूपमें कुछ स्यूताधिकता सहीं होती । संसार पर्यायके समय आात्माझे 
भिकासी ग्रुणमिस्ते कुछ कम हो भा भौर सोक्षपर्याम प्रगट होने पर 
कुछ बढ़ यया--ऐसा महीं है; प्रघवा संसार दश्तामें अश्प पर्याम प्रगट हो, 


भारमप्रसिद्धि : (२२१ ) : [१६] त्यागोपादानशूुन्य्षशक्ति 


उस समय द्रव्यमे शक्तिरूपसे बहुत कुछ शेष रहा, शोर मोक्षकी 
पूर्ण पर्याय प्रगट हुई उस सभय द्रव्यमे शक्ति अल्प रह गई--ऐसा भी 
नहीं है। इस समय तो श्रात्माके एकरूप अस्तिस्वभावकी बात है, 
पर्यायमें रागका त्याग अथवा शुद्धताकी वृद्धि होती है उसकी प्रधानता 
नही है, क्योकि वह पर्याय तो अमेद स्वभावोन्मुख है, इसलिये उस 
पर्यायकी प्रधानता नही रही, परन्तु श्रमेद द्रव्यकी हो प्रधानता रही । 
इसलिये श्रमेद दृष्टि करना वह धर्मका मूल है । 


जिस प्रकार कडा-कुण्डल-हार इत्यादि श्रनेक श्रवस्थाएँ 
बदलने पर भी सुवर्ण कम-अधिक नही होता, उसी प्रकार प्रात्माकी 
पर्यायमे हीनता-प्रधिकतारूप परिणमन होनेपर भी उसके त्रिकालों 
द्रव्य-ग्रुणगका सामथ्यें न्यूनाधिक नहीं होता । धर्मात्मा जीवको दृष्टि 
ऐसे स्वभाव पर है, विकारको दूर करने पर धर्मात्माकी दृष्टि नही है, 
स्वभावकी दृष्टिसि उसका विकार दूर अवश्य होता जाता है परन्तु वह 
विकार दूर करने पर उसकी दृष्टि नही है। विकारको दूर करू--ऐसी 
जिसकी दृष्टि है वह पर्यायबुद्धि है; क्योकि विकारके लक्षसे विकार 
दूर नही होता । त्रिकाली स्वभावकी हृष्टिमे तो होन पर्यायका त्याग 
श्ौर पूर्ण पर्यायका ग्रहण भी नही है; तिकाली स्वभावको दृष्टिसे पर्यायमे 
वैसा हो अवश्य जाता है, परन्तु उस पर्यायके सन्मुख दृष्टि नही है, 
दृष्टि तो द्रव्योन्प्रुर हो गई है । मैं इस रागको छोड--ऐसी बुद्धिसे जो 
लाभ माने वह मिथ्यादृष्टि है; क्योकि “रागको छोड दूं”---ऐसे लक्षसे 
भी विकारकी उत्पत्ति ही होती है; तथापि उसे विकारको छोडनेका 
साधन मानता है इसलिये वह मिथ्यादृष्टि है। भात्माके मूल स्वभावमें 
राग नही है इसलिये उस स्वभावको दृष्टि करके उसमें एकाग्र रहनेसे 
पर्यायमे रागकी उत्पत्ति ही नही होती ।--यही रागके त्यागक्ी रीति 


है। इसके अतिरिक्त किसी अन्य उपायसे रागका त्याग करना माने 
वह भ्ज्ञानी है । 


आत्माके तिकाली ग्रुणोंमें विकारका ग्रहण-त्याग नही है, 


(१६) ध्यागोपादानशर्यल्वशक्ति (१२२ ) आसमप्रसिद्धि 


बोर उनमें कुछ स्यूनाधिकता नहीं होती,--ऐसे स्‍्वमावकी हृष्टि बह 
दब्पहृष्टि है, बहू सम्यक हष्टि है ओर बही प्रथम धर्म है। देशो, मार्माका 
झानगुरणा तिकाल है उसमें पहले सतिभुतरूप अस्प पर्याय थी और 
पद्चात्‌ पूर्ण केवलक्ञाम पर्याय प्रमट हुई; बहाँ सतिझुतरूप पभत्व 
पर्यामके समय ब्रानगुण॒की प्क्ति प्रधिक थी, भोर केवलशामरूप पर 
पर्याय प्रगट होने पर शामगुणकी क्षक्ति अल्प रही--ऐसा नहीं है। हीत 
पा भणिर भघाहे घेसी पर्याम प्रगट हो, परन्तु इब्य-म्रुणका सामर्ष्य तो 
बमादि-अनंत एकरूप है, वह स्यूनाथिर महीं होता ऐसा व्रस्शस्वभाव 
है | महो ! ऐसी हष्ठिमें किसती धोतरामता है | पर्यायकों इंढि 
सोड़कफर हष्टि जिकासी इम्पमें प्रमेद हुई वहाँ प्रतिक्षण अर्म 
होठा है। 

पर्यायर्में विपशेत मान्यता पह छपमें है जिकालो इम्ममें 
उसका ग्रहण नहीं है। भौरु ऐसा जो समझे उसके तो पर्यायर्मे मी 
बिपरीत मास्यता महीं रहती । 


पभ्रइत/--मिस्यात्यकों दुर करूँ और सम्पकत्त प्रमट कह -“ 
ऐसा बिचाश करे धो ? 


छउत्तर--पह ठीक है लेकिम उसकी रीति कया है गह 
सममभना चाहिये म ? मिस्‍्यात्वको धूर करू --ऐसे सक्तसे गमा 
मिस्पाश्य दूर होता है ? भौर “'सम्यरत्व प्रगट करू --- ऐसे गिकस्पपे 
कया सम्पगत्व प्रगट होठ है ?--पऐसा ठो नहीं होता । ध्रृग चिंदानंप 
स्‍्थमाब अनादि-अ्रतस्त एकरूप है उसमें मिष्यात्वकों दूर कझहू मौद 
उम्पकतग॒प्रगट करू-ऐसे मैद नहीं हैं. उस स्‍्वमायको रुचि ओर 
महिमा करके उप्में एकाग्र होनेसे पर्यायमें मिख्याश्यका स्यय शोर 
धम्पइस्वका उत्पाद हो छाता है। इसलिये ऐसे पएृककूप स्वमावको 
जानकर उसमें दृष्टि शौर एकाप्रता करता बह परमंकी रोति है। 


प्रज्ञामी जोब देहके संपोगको ओर रागको हो मात्मा मात 
रहे हैं परन्तु शारमा ठो झानादि भनम्द ग्रुणोद्या विण्ड है रामझी 


आस्मप्रसिद्धि+ ( २२३- : [१६] त्यागोपादाच्शूत्यलशक्ि - 


उपाधि या देहका सयोग वह सच्चा स्वरूप नही है,--ऐसे आत्माको 
ज्ञानी नही पहिचानता, इसलिये यहाँ आत्माके स्वभावका वरणुन 
करके उसकी पहिचान कराते हैं। हे भाई ! राग तेरा असली-नित्य 
( स्थायी ) स्वरूप नहीं है, किन्तु क्षणिक उपाधिभाव है; वह शग छूट 
जानैसे तेरे स्वभावमेसे कुछ भी काम नही हो जाता, ओर पर्यायमें 
ज्ञानादिकी वृद्धि होती है वह तेरे स्वरूपमेसे श्राती है, वह कही बाहरसे 
नही भ्राती, इसलिये उस शुद्धताकी बुद्धि होनेसे द्वव्यमें कुछ वृद्धि हो 
गई ऐसा नही है । 


आत्मा परके ग्रहण-त्यागसे रहित अपने एकरूप स्वरूपमें 

मिएइचल है । थदि भात्मा परका ग्रहण करे तो बढ जायें, शोर यदि 
अपने ज्ञानादि ग्रुणोक्ों छोड दे तो कम हो जाये;--ऐसा कभी नही 
होता । आत्माने अपने स्वभावकों कभी छोड़ा नही है श्रोण न परको 
कभी ग्रहण किया है। समाधितंत्रमें श्रो पूज्यपाद स्वामी भी कहते 
हैं किः-- 

यदग्राह्म न ग्रह्लमाति गृहीत नापि मर चति | 

जानाति सर्वथा सर्व तत्स्वसवेय्मस्म्यहम्‌ ॥ २० ॥ 


जो भग्राह्मको भ्र्थात्‌ ग्रहण न होने योग्य--ऐसे पर 
पदार्थंकों और विकारको ग्रहण नहों करता, शरण गृहीतको भ्रर्थात्‌ 
ग्रहण किए हुए ऐसे अपने शाइवत स्वभावकों छोड़ता नहीं है, स्वेको 
सर्वेप्रकारसे जानता है, ऐसा स्वसवेद्य तत्त्व मैं हुँ। भ्रात्मा सर्देव अपने 


एकरूप स्वरूपमे निश्चल है, उसकी दृष्टि ओर उसका मनुभव वह 
मोक्षमार्ग है । 


है प्रनेक लोग ऐसा कहते हैं कि “जैनधर्म तो त्याग-प्रधान घम्मे 
है,” परन्तु यहाँ भाचायेदेव कहते हैं कि आत्मा परको ग्रहण करे या 
छोड़े यह बात ही जैनवधमेमें नही है | जेनधर्म तो श्रमेकान्त मार्ग है 
झौर उसमें स्वभावकी अस्तिकी प्रधानता है, रागके त्यागकी प्रधानता 
नही, क्योकि रागका त्याग तो “नास्ति” है, परन्तु किसकी “अस्ति/ 


[१६] शागोपारानशस्मस्वशाक्ति. (२२४ ) आसमप्रसिड़ि 


के वस पर रागको सास्ति करेगा ? स्वमादकी अस्तिके भवस्तम्बमत्त 
पर्यायर्मे रागकी माह्सि हो जाती है इसलिये जैमधर्म में सृतार्थस्दमागकी 
प्रस्तिकी प्रधामता है । 


भाश्माकी अस्सिमें परकी तो नास्सि है, इसमिये परका त्याम 
कर --यह वात तो वस्तुमें है ही तहीं। भौर रायका ह्याग सतत बस्तुके 
प्रबसम्बसके सिसा महीं हो सकता, इससिये प्लुबवस्तुका अवसतम्बत द्दी 
जमभर्म है। जैनमार्ग कहो, वीवरास माग कहो, अमेकास्ठमार्ग रहों, 
भोक्षमार्ग कहो प्रथवा प्रहिसाथर्म कहो --अपमे परात्मश्वमाब्के 
प्रबसम्बनमें ध्वी उन सबका समावेश हो जाता है| 


"त्यागोपादानशुस्य/ कहुकर प्रात्माके भिकाप्त प्रस्तिरपस्त 
भावी स्पापमा की है! परको प्रहए करू या छोड़, पह तो पत्मार्मे 
महीं है, भौर अपनो पर्यायमें प्रशुदताको छोड़कर धुद्धता ग्रहण करता 
बह मी स्यगह्वार है। भिद्नयसे तो पस्तु अपने स्वकूपमें ही भिकास 
एकरुप है ससमें कहीं प्रहएा या त्याग महीं है उसमें कुछ स्पूताधिक 
नहीं होता। प्रहामीके मी ऐसा ही स्वमायव है परस्धु उसे पपने 
स्थमावका भात नहीं है। अपसे ऐसे श्वभावका भाम होमेसे पर्यायमें 
भोक्षमांग प्रगष्ट होता है । 

बस्तु प्रसध्ड परिपूर्ण है उस अराष्ड बस्तुकी दृष्टि करमेसे 
प्रबस्थामें मिलता होती है भौर प्रशुदता हुए होती है। धर्मी बोबड़ो 
हष्टिके विपयर्मे प्रशस्श निर्मेल तत्य है, इसलिये अस्तुर्में मयूंनाधिकता 
महीं है--ऐसा कहकर यहाँ बस्तुस्वमावदी हष्ठटि करायी है। पशु 
अपनी प्रबस्थामें बिकार है उसका बिलकुल स्वीकार ही सम करे तो 
हसे बूर करमेका रुचम कहाँसि ररेमा ? प्रौर विकार रहित पपने धुत 
स्वसावको ते पहिचामे तो विकारकों किसके अवशम्बनसे दूर करेगा! 
इससप्षिये बब्य और पर्याय दोनोंको पडावत्‌ लानना 'बाहिये।हम्य-सर्याय- 
की संधि किए बिना एकाल्तको पकड़ से तो कहीं धम नहीं हो छकता ! 


सम्यगहष्टि अर्माट्माकों प्रपते स्मकूपका माम है । छस स्वरूपमें 


भाष्मप्रसिंद्धि : (२२५ ) : [१६] त्यागोपादानशुत्यत्वशक्ति 


लिविकल्प एकाग्रता त रह सके उस समय वे शुभ विकल्पमे भी युक्त 
होते हैं, परन्तु वास्तवमें छुभराग कही मोक्षमार्ग नही है । कोई अज्ञानी 
प्राणी भी व्यवहारमे तीत्र कषायभाव छोडकर रागको कम करता हो, 
तो वहाँ वह भन्द राग कहीं धर्म नही है, तथापि उसे राग कम करनेको 
मना नहीं किया जा सकता । जब घ॒र्मीकी दृष्टिमे पुण्यभावका भी 
भादर नही है तब फिर पापभावोको बढानेकी तो बात ही कहाँसे हो 
सकती है? परन्तु कोई पापभावोको कम करके पुण्यभावोमें धर्म 
मानकर सतोष मान ले, तो उससे कहते हैं कि भाई ! यह धर्म नहीं है; 
धर्म तो अन्तरमे तेरे सहज स्वभावकी वस्तु है। परके ग्रहण-त्यागसे 
रहित श्रखण्ड एकरूप वस्तु तेरे भ्रन्तरमे विराजमान है, उसकी दृष्टिके 
बिना तुझे सच्ची स्थिरता नहीं होगी, और स्थिरताके बिता चारित्र 


अथवा केवलज्ञान नहीं होगा, इसलिये प्रथम' यथार्थ वस्तुकी महिमा 
समभकर उसमे दृष्टि कर । 


आत्मामें भ्रनन्‍्त शक्तियाँ है वे सब एकसाथ ही वर्तं रही हैं, 
उनमे यह शक्ति पहली भौर यह दूसरी--ऐसे नबर नही लिखे हैं, परन्तु 
भाषामें तो ऋमसे ही आती हैं। और झात्माकी प्रनन्त शक्तियोमे एक 
ही महिमा अधिक और दूसरीकी महिमा कम--ऐसे भेद नही हैं, सर्वे 
शक्तियाँ भ्रपनी अपनी पूरं महिमा घारण करती हैं। ज्ञानकी महिमा 
झधिक भ्ौर दश्श तकी महिमा कम--ऐसा नही है । अभेद आत्मद्रव्यमें 
सर्व॑ शक्तियाँ एक साथ ही प्रवर्तमान हैं, उनमें कालमेद या क्षेत्र॑मेद 


नहीं है । 


झ्ात्मामें त्यागोपादानशून्यत्व स्वभाव है इसलिये श्रात्माके द्रव्प- 
गुण-पर्थाय तीनो परके ग्रहएण-त्यागसे रहित हैं। आत्माकी चारित्रदशा- 
मुनिदक्षा प्रगठ हो वहाँ व्लोका संयोग देखा ही नही-यह बराबर है, तथापि 
वस्सादिको छोडे या निर्दोष भाहारको ग्रहण करे--ऐसा चारित्रका 
स्वभाव नहीं है, चारित्रका स्वभाव तो श्रात्मामें लीच होनेका है । उसी 


प्रकार ज्ञान गुणमे जाननेका स्वभाव है परन्तु परशेयोको ग्रहण करे या 
ब््ए 


(१६ स्थागोपादानशुस्यलराक्ति (१२६ ) आत्मप्रपिद्धि 


छोड़े ऐसा उसका स्वभाव नहीं है। इस प्रकार प्राश्माके सब गुसं- 
पर्यार्यें परफे प्रहण-शपागसे रहित हैं, ऐसा स्वरूप सममे उसका 
परिएमन परसे विमुश्न होकर स्वद्रग्पोन्मुत्त हुए विना नहीं रहेता। 
मुझमें परका ग्रहरा--स्याग तो है द्वी महीं, मेरे शद्घा-हात-प्रारितत- 
सुश इत्यादि डिन्‍्हीं भी ग्रुणोंक्ा परमेंसे प्रहणा महीं होता इसप्रिमे मुझे 
परसम्मुखध दैशना महीं रहता भोर मुझमें हीनाधिर पर्यायके समय भी 
प्रेरा द्रब्पवो भपसे एकरूप स्वरूपमें ही मिप्चचतरूपसे स्थित है ।-एप 
प्रकार द्रस्पस्वमावकी हष्टिमें पर्यायकी सुख्यता नहीं रहती प्र्पादं हम्पके 
प्राअ्यसे मोक्षमार्गश्परिशमन हो जाता है ! 


सातमाके अपसे स्मरूपको भूलकर अनादिसे भार परतिमर्मे 
परिभ्रमण किया परन्छु वहाँ उसने प्रपने इम्पल्वमाजको कूमी घोड़ा 
तहीं है भोर जड़ घरोरादिको वासतवर्मे कूमो प्रहए महीं किया है 
बड़ते तो धह सदेग पृषरू ही रहा है। आात्माके द्ब्पमें बुरामें प्रपवा 
पर्यामर्में परमम्पका ग्रहण है हो महीं ! धर्मात्मा बोवक़ी दृष्टिम मात्र 
अपने शुद्ध चिबानम्द झात्मा हो है। बज्ाती जोब अ्रांतिसे विकारको 
ग्रहएं करता है परल्तु परडम्यका ग्रह या ध्याम तो ज्ञानी या अज्ाती 
किसीके पहीं है। 'अरिहृत मर्माव्‌ क्री क्षहका हनत करते 
बाले-ऐसा उपचारसे कहां बाता है, परस्थु बरास्तवर्में अरिहृंत 
भगवासके भआाष्मामें जड़कर्म का प्रहण या स्‍्याम नहीं है । बड़-चेततको 
भिन्नताकों मी में समझे भौर ऐसा माने कि आत्मा जड़का प्रहस्‍-श्पाम 
करता है तो उसे धर्म कहाँसे होगा ? ऐसा थीव मपनी मिस्पाकृप्पना 
है भपनेको पधर्मी, प्रदथारी या मुति भसे मामता हो परल्धु धर्म किसे 
कहते हैं इसकी भी उसे शबर गहीं है ! 


सात्माका अपमा जो अससी स्वरूप है उप्ते श्राध्मा कमी 
बझ्लोड़ता नहीं है और पर इअग्पोशा मआास्मामें ममाव है इसलिये उरहें 
बह कमी प्रहण सहीं करता है ! प्रश्नाती मामते हैं कि बाह्य त्याय बह 
धर्म है परम्तु मगवास कहते हैं कि भरे साई | बाह्य बस्तुका ध्याग 


आात्मप्रसिद्धि : (२२७ ) : [१६] त्यागोपादानशूस्यत्वशक्ति 


आत्मा कभी करता हो नही, आत्मामे बाह्य वस्तु हो तब तो वह उसे 
छोड़े न ? ' मैंने बाह्य वस्तुका त्याग किया ऐसा जिसका अभिप्राय 
है उसने बाह्य वस्तुको भ्रात्मामे प्रविष्ट हुआ माना है, उसकी उस 
मान्यतामे स्व-परकी एकत्वबुद्धिका मिथ्यात्व है ! 


भगवान श्रात्मा तो अखण्ड विज्ञानघन है, उसमें बीचमे ऐसी 
पोल नही है कि परवस्तु उसमे प्रविष्ट हो जाये । 


धर्म, अथे, काम श्रौर मोक्ष--ऐसे चार प्रकारके पुरुषार्थ कहे 
हैं, वे चारो प्रकार जीवकी पर्यायमे ही हैं; कही पर द्वव्यमे श्रात्माका 
पुरुषार्थ नही है। पथ्थ श्र्थात्‌ लक्ष्मी क्षादि प्राप्त कर लूँ ऐसी इच्छारूप 
विपरीत पुरुषार्थ करता है श्रौर वह जीवकी पर्यायमे उस प्रकारका 
पापभाव होता है उसे अथंपुरुषार्थ कहा है; परन्तु कही जड लक्ष्मीका 
ग्रहण आत्मामे नही है । घम्म, अर्थ, काम और मोक्ष--ऐसे चार प्रकार- 
के पुरुषार्थ कहे, उनमें धर्म पुरुषार्थ वह पुण्यभाव है, अथंपुरुषा्थ 
अर्थात्‌ धनप्राप्तिका पुरुषार्थे श्रोर काम पुरुषार्थ अर्थात्‌ विषय--वासनाका 
भाव-वे दोनो पापभाव हैं, चौथा मोक्ष पुरुषा्थ यह आत्मस्वभावके 
श्रद्धा-शान-चारित्ररूप पविश्रभाव है ।---इनमे पहले तीन प्रकारका 
पुरुषार्थ जीव ने पूवंकालमे अनन्तबार किया है, परन्तु मोक्षका पुरुषार्थ 
पहले कभी क्षणामात्र भो नहीं किया है, इसलिये वह अपूर्व है । पूर्व॑ 
प्रननन्‍्तकालमें जीवने अपनो पर्यायमें पुण्य-पापका पुरुषार्थ किया, परन्तु 
परद्रव्यका ग्रहण-त्याग तो किसी जीवने कभी किया ही नही है ।-ऐसी 
ही वस्तुस्थितिकी मर्यादा है । 


( छह बहिनोंके बह्मच्य-ग्रहण का दिन ) 
[ घीर सं, २४७४, कार्तिक शुक्ला १३, रविवार ] 


यह भ्रात्माके स्वभावकी बात चल रही है। भगवान आत्मामें 
त्रिकाल अनन्त कक्तियाँ हैं, जितनी शक्ति सिद्ध भगवानमे है उत्तनी ही 
शक्ति प्रत्येक आत्मामें है, प्रत्येक आत्मा अपनी प्रभुताका पिण्ड है। 


(१६) ध्यागोपादानशुस्यलशक्ति ( २२८) अह्मप्रिढ़ि 


मोत्मार्मे ध्यायोपादानशुश्मरव मामकी दाक्ति है इससिये जो कम 
स्यूपाधिक नहीं होती ऐसे क्पने विश्चित्‌ स्‍्वरूपमें आत्मा विद्वमात है। 
पहले भ्रमादिकास मिमोद द्षामें रहा इसप्िये कहीं दस्प कम नहीं हो 
गया है मौर घिददर्ा प्रगट होनेत्ते द्रभ्य बड़ महीं जाता उप्रोप्रकाए 
जब अध्पदष्या प्रसट हो उस समय डब्यमें बहुठ धक्ति क्षेप रही पौर 
परिपूर्ण घिद्धदक्षा प्रगट होनेसे द्रब्यमें कम शक्ति रही--ऐपा भी नदी 
है। दृष्य सामर्थ्यें सदेध ज्योंका (यों है, बह कमी स्यूनाधिक महीं होता। 
ऐसे द्रस्पको सक्षम सेकर उसमें पर्यायकों एकांग्र करनेसे मानदका 
अमुभग होता है । 

प्रात्मा चंतयमूति है और प्वरीर-मत-बाणी तो पृ 
कसेवरमें हैं, उस घरीर मत बाणीको थात्माने कभी प्रहस महीं किया 
है भोर से उन्हें मात्मा कमी छोड़ता है। झोर पर्यायमें थो पुष्प पापादि 
विकार होते हैं, वे भी जिकासी स्व॒भाषमें महीं हैं' इससिये तत गिकार 
को छोडूँ जीर मिर्म्त दक्ताको प्रहण कह ---ऐसा भी जिकासी सस्‍्वमार्म- 
की इष्टिमें भहीं है । पर्यायमें बेसा होता प्बश्य है, किम्तु निकाली 
ब्रष्यकी हहिसे देखें तो झात्मा स्पृमाषिक महीं होता ! ऐसे मात्माको 
इृष्टिमें लेता पह धर्म है। दृष्टि स्वयं पर्याम है, परस्तु वह इम्पर्म प्रात 
मुश्ल होकर बमेद होती है। 


परके प्रहणा-स्पामकी बात प्रार्माके व्रस्प-एणमें तो महीं है 
भ्रोर एक समय पर्यतकी पर्यायर्में सी परका प्रहण घा त्याग गई है । 
एक समयपर्यकी भ्मस्थामें पुस्प-पाप है परस्तु विकास्ती स्दमावर्मे तो 
उनका भी ग्रहण-स्यास महीं है ।--ऐसे एकरूप स्वमाजढ़ी हष्टिं पह 
इश्य हष्टि है समीर बह अम्यदष्टि खो सम्मंसष्टि है । 


केबसज्ञास पर्यास विकाप्ती शान ग्रुणमेंते प्रगट होती है 
ठबापि गुण कम होकर बह पर्याय नहों होती ग्रुणका स्रामर्ष्य तो 
फोड़ा त्यों परिपूर्ण रहकर पर्याम होती है । जिस प्रकार भेसीर्म सौ 
इसये हों उसमेस्ते एक रुपया विकास सेने पर एक रुपया कम हो जाता है 


आंत्मेप्रसिद्धि ' ( २२६ ) : [१६) त्यागोपादानशून्यत्वर्शाक्त 


वैसा यहाँ गुणमे नही है, पर्याय प्रगट होनेसे ग्ुणका सामर्थ्य कम नहीं 
हो जाता ।--ऐसा ही प्रचित्य स्वभाव है। केवलज्ञान गौर सिद्धदशा 
आये कहाँ से? तो कहते हैं कि द्रव्यमेंसे, द्रव्यमे कुछ कम हुग्ना ? . तो 
कहते हैं कि नही । देखो, यह वस्तुस्वभाव |! सस्तारदशा हो, साधक्रदशा 
हो या सिद्धदशा हो--परन्तु द्रव्य-गुणमें कुछ न्यूनाधिकता नही होती । 
झल्प-अ्रधिकदा होती है वह पर्यायहृष्टिका विषय है, यहाँ द्रव्य-स्व- 
भावकी प्रधानता है, क्योकि द्रव्यको दृष्टिपुवक ही पर्यायका यथार्थ 
ज्ञान होता है । 
बाह्यका ग्रहण-त्याग तो प्रात्मामे नही है, भ्रतरमे मिम॑ल 
दशाका ग्रहण ओर विका रका त्याग वह पर्याय श्रपेक्षासे है, कितु त्रिकाली 
द्रव्यकी अपेक्षासे तो वह भी नहीं है। श्रात्मा श्रपनी पर्यायमें पुण्य पाप 
करे अथवा वीतरागता करे, तो भी ऐसी शक्ति नही है कि परका ग्रहण या 
त्याग करे । राग करके दूसरेको सहायता दे सके या द्वेष करके दूसरेको 
हानि पहुंचा सके--ऐसी उसकी शक्ति नही है। श्रात्मा श्रपनेमें सच्चे 
श्रद्धा ज्ञान प्रगट करे, किन्तु उससे कही वह सच्चे देव-गुर-शासत्र निकट 
लाये या कुदेव-कुगुरु-कुशाख्कक्ो दूर करे--ऐसी शक्ति उसमे नही श्रा- 
जाती। भश्रात्माके द्रव्य-ग्रुण या पर्यायमें परको ग्रहण करने या छोडनेकी 
शक्ति नही है । परकी बात तो दूर रही, किन्तु श्रपनी पर्यायमे विकारका 
त्याग या अविकार भावका ग्रहण, वह भी एक समय पर्यन्तकी पर्याय 
का--अ्रशका ही स्वभाव है, भ्रशी ऐसे त्रिकालो द्रव्यके स्वभावमें कुछ 
तया ग्रहण-त्याग नही है--ऐसा भात्माका त्यागोपादानशुन्य स्वभाव 
है । आत्माका ऐसा स्वभाव पूर्व अनन्त कालमें जीव ने एक क्षण भी 
नही जाना है, यदि उसे जानले तो अल्पकालमें मुक्ति हुए बिना न 
रहे । जिसको इस संसार परिभ्रमणसे थकान मालूम हुई हो और 
मक्तिको आवश्यकता हो उसे मुक्ति कहाँ ढूँढना चाहिए ?-..प्रात्माकी 
मुक्ति परमे दूँढे तब तो नहीं मिल सकती; पुण्य-पापमे भी नही मिल 
सकती, वर्तमान श्रपूर्णां पर्यायमें नही मिल सकती, विकारको छोड" 
श्रौर निर्मल्रता प्रगट कह--ऐसे लक्ष्यसे भी मुक्ति प्राप्त नहीं हो सकती, 


[१६] स्थागोपादानशूत्यस्वशक्ति (२३० ) झापमप्रसिगि 


किसु जिसमें विकारका भी प्रहए ध्याय महीं है ऐसे घ्ुब-एकरूप इस्स- 
स्तभावमें इंढ़े तो उसमेंसे मुक्तिकी प्राप्ति हो सकती है। घुगस्मजाब 
सम्मुख होकर उसका अवसम्बन सेनेसे पर्याममें मुक्ति हो जाती है। 
परका प्रहण-श्याग तो विकासी इस्पमें मी नहीं है गौर 
प्रवस्पामें भी नहीं है, भव मपनेमें देखना रहा । प्रपनी पर्यामर्में भी 
विकारको टूर करू-.इस प्रकार पर्याय सस्सुस सक्ष करनेसे विकार 
दूर महीं होता, परम्तु विकरुपकी उत्पत्ति होती है' फिर भी जो पर्या्म- 
के स्कसे गिकाएका छूटना मागता है उसके अमिप्राममें मिस्‍्यात्त है। 
पर्यायके सक्षत्ते गिकार महीं धूटता, परातु धम्पके सक्षते एडाप्र होतेते 
विकार हुश होकर तिविकारी दया प्रगट हो बाती है इससिये यहाँ 
एक धमयक्ी भ्रबस्पा गौण करके--उछपर भार मे बेकर जिदाती 
दब्पकी सुस्यता करके उसीके मगसम्तसका उपदेश है यों मोक्षमार्मकी 
रीति है। इसके प्रतिरिक्त प्रवस्पाकी सुश्यता करके उसी पर हहि 
रलनेसे मम नहीं होता | द्रष्पस्यमाव सम्मुख हड्लिके बिना सम्यग्दर्धत गईं 
हो रुकता, धौर मिप्पात्य दूर सही होता । सवेरे प्रबचनसारकी प«बीं 
पषामें ऐसा रहा था कि थो परिहंतके हब्प-ग्रुएा-पर्यायकों घानता है 
बह जीव प्पनै प्रात्माको जामता है प्रौर उसका मोह क्षय हो भाता 
है,--उसमें भी इब्पहष्टिकी यहौ बात है। वहाँ मरिहंतके इष्प-गुस- 
पर्याय बठक्ञाकर प्रात्माका जिकाली स्ममाव अतस्ताया है। विकार 
पोड़े ओर मिविकार कपसे परिणमित हो ऐसे दो मेद विकासी 
स्वसाममें मह हैं पर्यायमें बे भेद हैं परम्तु सापरकी हष्टिमें बे मौस हैं 
बर्योक्ति पर्यायके विकारका त्याय पर्यायके लक्षसे महीं हीवा परस्तु हम्पके 
क्षक्षपे ही विकारका त्याय होता है इसलिये मोत्षमार्गेमें सपैष सिश्वर 
की ही मुस्यता हैलोर कभी कमो पर्मायकी युस्यता भी साधककी 
इडिमें हो बाती है---ऐसा गहीं है। जिकालके सापक चीगोंकी इढिमें 
ब्र्पकी ही मुश्पता है साषकरी इष्ठिगें से इस्पकी सुस्यता एक छमय भी 
नहीं छूटती । विद्वारका ध्याय ओर भिविकारका प्रहझ्त पर्यायर्म होता 
है, परन्तु वह कब होता है 7-/ जब जिकासी दब्य पर दृष्टि करे तव 


भआत्मप्रसिद्धि : (२३१ ) : [१६] ध्यागोपादानशून्यत्वशक्ति 


वैसा होता है; इंसलिये आत्माके स्वभावमे विकारका भी ग्रहण-त्याग 
नही है, इसलिये उसमें कुछ कम-अ्रधिक नही होता--ऐसा कहकर यहाँ 
एकरूप त्रिकाली द्वव्यकी दृष्टि करायी है । 


अज्ञानी जीवोको ऐसा लगता है कि हम यह सब लेते और 
छोडते हैं, परन्तु भरे भाई | तू तो आत्मा है, पर द्रव्य तुमसे भिन्न हैं, 
तेरा स्वभाव उन परद्वव्योके ग्रहण्-व्यागसे रहित है, पर द्रव्यको 
ग्रहण करे या उसका त्याग करे ऐसी शक्ति आत्मामे है ही नही। 
क्या भ्रात्मा है इसलिए जगतके पदार्थ हैं ?--ऐसा नहीं है। और 
आत्माकी पर्याय है इसलिये जडकी पर्याय है ऐसा भी नही है जगतका 
प्रत्येक तत्व अपने-अपनेसे स्वत॒त्र है, परके ग्रहण त्यागसे रहित श्रौर 
पर्यायकी हीनाधिकताके मेदोको गोण करके श्रात्माके एकरूप निरचल 
स्वरूपको देखना वह इन शक्तियोके वर्णंनका सार है । 


[--हस प्रकार त्यागोत्पादानशुन्यरव नामकी १६वीं श्षक्तिका 
घरुन पूरा हुआ । ] 





[१० ] भगुसुखघुत्वशक्ति (११२ ) 














अगुरुसुघुत्वप्क्तिफे कारण स्वरूपमें प्रतिष्ठित ऐेहा | 
भात्मा छवयम्‌ कोमायमान है । दूसरेके करण ठपकी मा ( 
नहीं । भात्मा परमार्मा बने इसके बसी शोमा कौनसी ! 
| झिसमेंसे भर्नतक्झतक परमात्मदघ्मा प्रगट. दोठी 
रहे--पसे मात्मस्थमाबकी प्ोमाक़ी हो कया पाठ ? 
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भव पभात्माको भत॑ठण्क्तियोंमिं 'मगुइ्सपुस्य” तामझछी शक्ति 
है---शछका बर्णोन करते हैं। पट्स्पात परतित वृड्ि- 
परिणमित भौर स्वश्पप्रतिप्ठितपनेके कारसरूप लो विधिष्ट प्र॒णा है 
उस स्वरूप अगुरसपुत्वध्क्ति है। प्रास्माकी पर्यायमें छह प्रकाएकी 
पृद्धि-द्वानि होने पर भी बह प्रपते स्वरूपमें उमोंका (रो स्थित रहता 
है--पैछा उसका प्रगुदसपु्बस्वमाग है। पह सूह्षम स्वमाव कैबसी 
ग्भ्य है । 


शार्सप्रसिद्धि : (११६) : [९७] अगुस्तधुलिशक्ति 


१-प्रनंतगुणबूद्धि १-अनंतभागहानि 

/ २-असंख्यगुणवृद्धि २-असंख्यभागहानि 
३-संख्यातगु णवृद्धि ३-संख्यात्तभागहानि 
४>-सख्यातभागदृद्धि ४-सख्यातगुणहानि 
५-असंख्यभागवृद्धि ५-प्रसंख्यातगुणहा नि 
६-भनंतभागदृद्धि ६-अनंतगुणहानि 


--उपरोक्‍तानुसार छह प्रकारसे वृद्धि तथा छह प्रकारसे हानि, 
होती है, उसरूप अग्रुरलघु ग्रुणका कोई सूक्ष्मपरिणमन होता है वह 
केवलीगम्य है । 


ओर इस भग्रुरुलघुत्वशक्तिके कारण द्रव्य श्रपने स्वरूपमें हो 
प्रतिष्ठित रहती है; वस्तु अपने स्वरूपमे स्थिर रहती है। अनतगुरणोंका 
भडार आत्मा कदापि अपने स्वरूपको छोडकर पररूप नहीं द्वोता, 
उसके अनंतगुण विखरकर छिन्नभिन्न नही हो जाते । यह अग्रुरुलघु 
स्वभाव द्रव्य-ग्रुण-पर्याय तीनोमे व्याप्त है, इसलिये द्रव्य प्रपने स्वभाव- 
को छोडकर भपन्यथा नहीं हो जाता; द्रव्यका कोई भी गुण अपने 
स्वरूपको छोडकर श्रन्य ग्रुणरूप नही हो जाता, श्रौर द्रव्पकी कोई भी 
पर्याय दूसरी पर्यायरूप नही हो जाती,--सब अपने श्रपने स्वरूपमें स्थित 
रहते हैं। द्रव्य श्रनादि-भ्रनत श्रपने स्वरूपमे स्थित है, उसीसे उसकी 
शोभा है। अपने द्वव्यकी श्रैकालिक शोभाकों भूलकर परसे भ्रपनी शोभा 
मानकर जीव ससार-परिभ्रमण कर रहा है। उसे यहाँ श्राचार्यदेव 
स्वभावकी शोभा बतलाते हैं--भ्ररे जीव ! सुन्दर-शरीरादि जडमें तो 
घैरी शोभा नही है, और जीव ससारमे भटका--ऐसी बघनकी बात 
करनेमें भी तेरी शोभा नहीं है, तेरा भ्रात्मा भ्रपने एकत्व शुद्धस्वरूपमें 
प्रतिष्ठित है, उसीमें तेरी त्रिकाली शोभा है, श्रोर उसकी पहिचानसे 
पर्यायमे छोभा प्रगट होती है। पर्याय तो नवीन प्रगढठ होती है, यहाँ 
द्रव्यकी बात है । अपने स्वरूपमे प्रतिष्ठासे श्रात्मा चिकाल शोभायमान 
हो रहा दै--ऐसा उसका भगुरलघुत्व स्वभाव है । लोग बाह्य प्रतिष्ठा 


( (७ ] भगुरकपुत्तशक्ति... (श्वष्ट ) झारमप्रसिदि 


प्रौर शोमासे बड्प्पन मानते हैं, महाँ प्राचाममगवान भात्माकी स्वस्‍य _ 
प्रतिष्ठा बवसाकर उसकी महिमा समम्धते हैं; यह समझते पर्याय 
भी दब्पोग्मुश्ध होकर निर्मेसरूपसे क्षोमित हो उठती है। इसके मतिरि्त 
पैसेसे, धरीरसे वस्रपे, या महसोत्ति--अरे ! थरष्यसे भी भात्मादो 
शोमा मानमा वह सच्ची क्षोमा सहीं है डदिन्यु कसंकर है।स्वस्प 
प्रतिष्ठित प्राहमा स्वयं शोमायमान है किसो यूसरेसे उसकी प्ोमा महीं 
है। बात्मा परमात्मा हो---इससे मढ़कर दूसरी कौत-सी क्षोमा होगी ! 
प्रोर जिसमेंसे सनंतकास तक परमात्मदुष्या प्रमट होती रहे--88 
डब्यसामध्यंकी झ्ोमाकी तो क्या बात की जाये! महाग झोमा 
भिकासी हब्पमें है उसीके आधारसे पर्मायमें शोभा प्रमट हो जाती 
है | सिददधा--बहू पर्यायदी शोभा है बह एक समय पर्यृकी है भोर 
दृष्पकी क्ोभा भिकाश है । एक समयकी पर्यायर्में क्ञोभा कब प्रमट होती 
है ? जिकास प्ोमायमान इम्पके सम्मुख दृष्टि करे ठग | भो ऐसा 
समके उसको उस्मुशहा इम्यस्वमावकी झोर हो जाती है, पह रपऐ 
अपनी धोमा नहीं मानता इसलिये उसकी हष्टिमें परके प्रति बीतराय 
भाव हो जाता है--श्सप्रकार इसमें घम प्राता है। 

मात्माका झ्ामपरिणमन भटते-भटते उस क्षामका पर्षषा 
झभाव होकर पारमा जड़ हो जाये--ऐसा रूमी नहीं हो सकता भौर 
शानपरिणमन बढ़कर केबसज्ञान होनेके पहचात्‌ श्ात बढ़ता ही 
रहे--ऐसा भी गहीं हो घकता। और प्ात्मा्मे जो प्रन॑तगुण हैं 
उममेंसते एक भी पुण कमी स्पूनाबिक महीं होता । पर्यायमें स्पयुनाधिकता 
होने पर भी जिराती दृब्य-गुण स्यूताधिक नहीं होते | हीग 
समय प्ात्माके कुछ गुण कम हो गये--ऐसा नहों है श्र पूर्ण संबस्पा 
प्रमठ होनैसे बारमाके गुझ्य घढ़ गये ऐसा भी नहीं है। एककूप 
प्रतिष्ठाठे मगबान आरमसा जिकाली महिमागस्त रूपसे सुशोमित हो रही 
है । ऐसे घोमायमान इम्पक्ती दृष्टि करमेसे पर्यायमें बीवरायी शोमा 
प्रगट हो जाहो है परप्यु उस पर्माय-मेद पर दृष्टि गद्दी है वर्योकि बह 
पर्याय छवमय मस्तरोस्मुश्च द्वोकर विराली द्रष्यकी थोमामें समा गई है। 


मारमिप्रसिद्धि /( २३५). :] 5 ]-अगुरुलघुलशक्ि 
प्रात्माकी अगुस्लघुशक्ति वस्तुको त्रिकाली स्वरूपमें स्थिर 
रहनेका कारण है। पूर्वकालमे निगोद अवस्था थी उससमय, साधक 
अवस्थाके समय या सिद्धदशाके समय--सर्देव आ्रात्मा अपने स्वरूपमें 
ही स्थित है। भ्रात्माके प्रनंतगुरा हैं वे सब श्रग्ुद्लचु स्वभाववाले हैं । 
पर्यायमे हानिवुद्धि भले हो, परन्तु अनतगुण अपने' स्वरूपमें ज्योके त्यो 
स्थित हैं ।--ऐसी सह्वरूपप्रतिष्ठा अनादि अनत है। जिसभब्रकार 
जिनविम्ब प्रतिष्ठा नवीन भी होती है और श्रनादिकालीन जिनविम्ब भी 
जगतमे है, उसी प्रकार भगवान आत्मा चेतन्य जिनविम्ब अनादिसे 
अपने स्वरूपमे ही प्रतिष्ठित है और उसके श्रवलम्बनसे पर्यायमे नवीन 
प्रतिष्ठा ( निर्मेलतारूपी शोमा ) प्रभट होती है। इसप्रकार आत्माका 
अगुरुलधु स्वभाव सदेव स्वरूपमें प्रतिष्ठित रहनेका है। यह्‌ भ्रग्ुरुलघु- 
स्वभाव सम्पूर्णो द्रव्यमे उसके अनत ग्रुणोंमे गौर समस्त पर्यायोगे 
विद्यमान है । प्रत्येक पर्याय भी भ्रपनि-अपने, स्वभावसे अग्रुरुलघु है । 


| त्रिकाल ज्योंका त्यो ध्रुव, स्वरूपप्रतिष्ठाका का रण, सर्वे गुणोंको 
समतौल रखनेका कारण, सरब्वे-ग्रुण-पर्यायोंके आधारभूत ऐसा एक 
स्वभाव प्रनादि-अनत है, वहू समस्त ग्रुण-पर्यायोमें अमेद है, उसकी 
शोभाकी अपार .महिमा है। अहो ! ऐसी महिमासे जिसे सम्यग्दर्शन 
हुआ, सम्यश्ञ्ञान हुआ, वह जीव अकेली पर्यायकी शोभामें ही सब-कुछ 
पर्पण नही कर देता, परन्तु प्रव्य-गुणको भी साथ ही साथ रखता है । 
प्रपूर्व॑ सम्यग्दरश न-ज्ञान हुए, परन्तु वे कहाँसे हुए ? त्रिकालो द्रव्यमें 
सामर्थ्य था, उसमेंसे हुए हैं । इसलिये उस त्रिकाली सामथ्येका अश्रपार 
भाहात्म्य है। इसप्रकार त्रिकाली द्वव्य पर दृष्टि रखकर धर्मी जीव 
पर्योयका समतौलपवा बना रखता है | अज्ञानी जीव अकेली पर्यायकी 
महिमामे अटक जाता है, द्रव्यको ध्रुव महिमाकी उसे खबर नही है। . 
श्री आचाय॑ कहते हैं कि हे भाई ! भ्रपने' त्रिकाली स्वरूपसे ही तेरी. 
शोभा है--ऐसा हमने बतलाया है, उसे समझकर तू अकेलो पर्यायके 
बहुमानमें ते रखकर त्रिकाली द्रव्यका बहुमान कर, ऐसा करनेसे 
द्रव्यहृष्टिमें सम्यग्दर्शनादि निर्मेल पर्यायें सहज ही प्रगट ह्वो जायेंगी 


[१५] अगुस्लघुणशक्ति (२१३६ ) मिर्गपद्ि 
शोर तेरा भात्मा पर्यायसे “मी सुशोमित हो उठेगा । 


प्रत्येक प्रात्मा अनंवक्षक्तिसंपन्त बेतस्य परमेघ्वर है। पैसा- 
मकाह-हत्री परद्रष्य भ्रयया पुण्य आत्माकी सप्नी धम्पति हींह 
अक्रवर्तिका वैमब भा इन्द्रपदकी विभ्ृतिके द्वारा भात्माकी महत्ता गहीं 
है. प्रपमी भ्रमंत ध्क्तिकप शादवत सम्पत्ति--जों कि आरमाऐं रुमी 
पृथक ते हो-मही झाश्माकी सध्ी सम्पत्ति है।गही घात्माका सप्चा ने मग 
है भौर उसीसे प्रात्माकी महृत्ता है। ऐसे स्वमावके बहुमानसे पर्योगर्ग 
क्ानादि प्रगट हों उनका अमिमाम नहीं होता, जिसे 'भठस्पकी महत्ताका 
भान महीं है मौर थो तुक्सड़दि है उसीको अल्प पर्यायका भौर परका 
अभिमान होता है। पचचीस प्राय बर्ष तक शरीरका सयोग रहे छसी- 
को अज्लाती प्रपमी सारी बिस्दगी मातते हैं" परम्तु आत्मा हो खपती 
अमतराक्तिसे शतादि-भर्नंद बीवन णीता है, यही उसकी सारी जिस्दगी 
है। भोर बाह्ममें सक्मी आदिका संयोग भाये बहाँ अपनी धम्पति 
सामरूुए प्रश्ानी अभिमाम करता है, किस्तु बढ संपोग तो प्रत्पकाल 
पहुकर छूट जागैबाला है, बह भारमाके साव स्थायीरूपसे पहगैगादा 
तहीं है इपसिये बह आात्माकी सम्पत्ति वहीं है, अनतग॒र्णोका मिषात 
भीतर भिकाल भरा हुमा है, उस झाश्बत सम्पवाको अशामी मेंही 
पहिचानता । पदि उस विभालको पहिचाने तो परका प्रमिमात हूंट 
बाये भौर बतादिकालीन हीनताका अस्त होकर सिद्धपदके निर्मीद 
प्रगठ हों । इससिये पिकासी झक्तिकी क्षोमाकी महिमा हुरंती हैं 
शम्पप्दर्धत ध्रौर सिउपदका उपाय है । 


प्रात्माके बनंत पु्ोमिें एक शामयुण है, बह मी विकास है। 
उसकी एक समयक्ी पूर्ण निर्मेश कैबसशात प्रगस्थामें तीतकाश-तीत 
जोककै समस्त डम्प-गुस-पर्याय द्वात होते हैं---देसा उसका बनंत 
सामर्थ्य है। प्रहो | प्रबित्य धामस्पंबान प्रौर विकस्प रहित ऐसा 
पूर्ण शुवस्वभावरूप जो कैवसबाम है उपकी महिमा कितमी | भौर 
जिस दम्पक़े आश्रयप्ने बह कैबसशाल प्रणठ हुमा इुछके अपार धामप्येडी 
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'भहिमाकी तो क्‍या बात !! केवलज्ञान होनेके परचात्‌ ज्योकी त्यों 
पर्याय प्रति समय होती रहती है। केवलज्ञानकी एक पर्यायकी अपेक्षा 
दूसरी पर्यायमें जाननेका सामथ्ये न्यूवाधिक नही होता; सामथ्यं ज्योका 
ध्यो रहता है तथापि उसमें भी अग्रुबलघुग्रुणाका सुक्ष्म परिणमन तो 
प्रति समय होता ही रहता है--ऐसा ही कोई श्रचित्य स्वभाव है, वह 
फेवलीगम्य है। देखो, यह केवलज्ञानकी गंभीरता ! छप्मस्थके ज्ञानमे 
ही यदि सब कुछ ज्ञात हो जाये तब फिर केवलज्ञानका माहात्म्य ही 
कहाँ रहा ? केवलज्ञानमें जो ज्ञात होता है वह सब छद्मस्थ नही जान 
सकता; परस्तु भ्रपने आत्महितके लिये जो प्रयोजनभ्ुत हो, उसे तो 
सम्यग्ज्ञानी छुद्मस्थ भी बराबर निःसन्देहरूपसे जान सकता है । भात्मा- 
के अगुरुलघु स्वभावका कोई ऐसा अ्रचित्य सूक्ष्म परिणमन है वह 
केवलीगम्य है । 


[ --पहेँ सम्रहवी प्ग्मुसलघुत्व शक्तिका वर्णन पूरा हुआ। ] 
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इस्तुफे खमावका यह बेन है । बस्तुके स्वमावक्ा 

मो निर्णय करें उसको अपनेमें स्वमावफ्रे भ/भयसे निर्मल 

पर्याय ६रू द्वो जाती है। किसी मो प्रफिसे भात्मस्थमान्य 

निर्णय करते समय ज्ञान भंतुंख होकर परिणमता है 

मर्याव्‌॒ उप्त ब्वानमें मात्माद़ी प्रसिद्धि होती है पहदी 

ठसका फर है । 
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प्रात्मार्मे भनेत पर्म होने पर भी उसे ज्ञामह्वरूप कहां है, 
क्योकि क्ञान उसका सक्षण है |--कौम-सा शाम (“कहते हैं कि 
जिस श्ञानते प्रस्ठमु ल होरूर सकयको सक्षम सिपा बह शान सक्षण 
हंपा भोर उस सक्षणने प्रतेकान्त स्वकूप भगवानआत्माढ़ो प्रसिद्ध 
किया । झानते भम्तमु ल होकर भारमाकों पकड़ सिया इसमसिये 
उसके धाथ धदा-प्रामस्द-सुख-जीवन-प्रमुता-स्वच्छवा-वीर्य-क 
श्वादि धनत राक्तियाँ भी विर्मल्तताकृप परिणामित हो सही हैं डिस्तु 
एममें ज्ञान ही स्व-परप्रकाधाकरूपसे प्रसिद्ध होनेके कारण शानलतण 
हाय प्राह्माक्री पहिचान कराई है। पधोर इसलिये भर्गतपमस्‍्यशप 
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ध्रात्माको ज्ञानमात्र कहनेसे एकान्त नही द्वो जाता, किन्तु ज्ञानके साथ 
दूसरी बनंत शक्तियाँ उल्लसित होती हैं इसलिये अ्रनेकान्त है । ज्ञान- 
परिणमनके साथ निर्मंलरूपसे उल्लसित होनेवाली दक्तियोका यह वर्णुव- 
चल रहा है । उनमेंसे सत्रह शक्तियोका विवेचन - हो गया है; भब 
भठा रहवी उत्पाद-व्यय-प्रुवशक्तिका विवेचन होता है। यह शक्ति 
सुख्यरूपसे समभने योग्य है । 


क्रम प्रवृत्तिरूप शोर अक्रमप्रवृत्तिरूप वर्तंत जिसका लक्षण है 
ऐसी उत्पाद-व्यय-श्रुवर्व नामकी शक्ति है, यह घक्ति भी आत्मामे 
त्रिकाल है । नर 


देखो, श्रभी हाल क्रमबद्धपर्यायकी बात स्पष्टरूपसे प्रगट होने 
पर कोई ऐसा कहे कि--“पर्याय क्रमबद्ध ही हो ऐसी कोई शक्ति 
शआत्मामें नही है ।” किन्तु यहाँ तो स्पष्ट कहते हैं कि सारा द्रव्य ही 
क्रमबद्धपर्यायरूपसे परिणमित होनेके स्वभाववाला है। द्रव्यकी उत्पाद- 
व्यय-प्रु वत्व-शक्ति ही ऐसी है कि क्रमबद्ध पर्यायरूपसे ही परिणमित 
होती है ओर गुण अक्रम एकसाथ वर्तते हैं । पर्यायको क्रमबद्ध न माने 
तो उसने उत्पाद-व्यय-प्रुवशक्तिको ही नहीं माना है । और यह छाक्ति 
झनतग्रुणोमे व्यापक होनेसे अनतग्रुण भी अपनी-अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूपसे ही परिणमित होते हैं। भ्रज्ानी तो कहते हैं कि--“आत्तमामें 
क्रमबद्धपर्याय हो ऐसी एक भी शक्ति नही है, ” जबकि यहां कहते हैं 
कि द्वव्यके समस्त ग्रुणोका स्वभाव क्रमबद्धपर्यायरूपसे ही परिणमन 
करनेका है । 


पर्यायें उत्पाद-व्ययरूप हैं ओर गुण शल्लुवरूप हैं, उत्पाद- 
व्यय-रूप पर्यायें क्रमवर्ती हैं और श्रुवरूप गुण अक्रमवर्ती हैं। सभी गुण 
एकसाथ अ्रक्रमसे वर्तेते हैँ इसलिये उन्हें. श्रक्रमवर्ती कहा है; किन्तु 
समस्त गुणोकी पर्यायें तो क्रमवद्ध हो हैं । क्रमबद्धपर्याश्रका जो सिद्धांत 
है उसके समक्ष भ्रज्ञानी ऐसी दलील करते हैं कि---“पर्यायें क्रमवद्ध ही 
हों ऐसा फोई गुण आत्मामें नही है ।” किन्तु यहाँ उसका स्पष्टीकरण 


अत्पाकख्यनन्मुवलशक्ति (१४०) गारमपिद्धि 


प्रा बाता है दि प्र्पके समस्त झुणोंगें ऐसा स्वभाग है कि झ्ुणरुपते 
ध्रुव रहकर ऋमबठपर्यायोरूुपसे परिणमित होते हैं। इसप्रकार उत्पार- 
ध्यय-पुगत्व श्क्तिसे सारा दस्य क्रम-अकम स्वमाययात्ता है। 
स्ेबिशुद्धज्ञाम प्रधिकारके प्रारम्मर्मे गाया ३०८से ३११ 
में आचार्यदेवने यह थात स्पष्ट की है कि जीव भीर प्रयोग समस्त द्ृष्ए 
प्पते क्रमबद्धपर्याय परिणामरूपसे परिण्यमित होते हैं। ज्ञानी रहते 
हैं कि क्रमबद्ध परिणमित होमेका कोई गुण महीं है, आाधायंवेव कहते 
हैं कि सारा द्रष्प ही ऐसा है| प्रष्यके प्रत्येक सुणमें भो पघुबरूस रहते 
झोर क्रमरूप परिणामित होनेका स्वमाव है। इस एक पत्पाद-स्पय- 
प्रुब ध्क्तिको बराबर जान से वो --पर्याय उल्टी-सीबी या निमित्तके 
कारण होतो है--ऐसो बिपरीत इृष्टि न रहे । 
पुनइथ्र, घ्रुव उपादान प्रोर क्षरिौकत उपादानकों बाद मी 
इसमें प्रा थाती है। जिकासो स्वमाव बह ध्रुबंठपादात है प्रौर एक- 
एक पध्मयकी पर्यायछी मोम्पता बह क्षशिक उपादाम है। प्रत्येड 
समयकी क्रमगढुपर्याय स्वय अपना क्षरिएक उपादान है इससिये सिमित्त 
के कारण पर्पाम हो यह बात नहीं रहती । प्रात्माके छुणका श्ुबतव 
होनेएे वह घ्ुबरउपादान है और बह मकरमनर्ती है पा पर्मायें ऋत्पाए- 
श्मयरूप होगेसे क्षणिक ठपावाम है ओर क्रमबर्ती है। इसप्रकार प्राट्मा 
के उत्पाद-स्यय-प्रुबत्वस्वमावमें ध्रूथ उपादान शोर क्षणिक एपादाम 
दोमों प्रा जाते हैं । 
पझ्रजठपादाम सक्रमवर्ती है भर्याद्‌ समरत ग्रुख्च ध,बरूपते 
एकसाथ सहवर्ती हैं पहले ज्ञाव फिर दर्शत फिर सुश--ऐसा कम 
उममें महीं है । प्रोर झरिक उपादास क्रमवर्ती है इससिये पर्यायें 
एकके बाद एक होठी हैं। सिद्धपर्यायके समय संप्तारपर्याय मई 
होती) संसार पर्यायके समय सिद्धपर्याम महीं होती मतिशानके 
प्मय केबसल्ाम नहीं होता केबसशानक्रे समय महिशान म्दीं 
होवा,--इसप्रकार पर्यायें हरमगर्ती हैं, डिस्तु गुण तो सब एकसाप 
ही वतते हैं। प्रश्नारद्शाके उमय पा सिद्धदुघाके घमय उठमेके उठमे 
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गुण सदेव एकसाथ वत्ंते हैं। इसप्रकार क्रम और अक्रमवर्तीरूप वस्तु 
स्वभाव है। गुणरूपसे सदेव अचल रहनेकी और पर्यायरूपसे प्रतिसमय 
पलटनेकी वस्तुकी शक्ति है; उसका नाम' उत्पाद-व्यय-प्रुवत्व शक्ति 
है। ज्ञानस्वभावी आत्माके परिणमनमें यह उत्पाद-व्यय-प्रुवशक्ति 
भी साथ ही परिणमित होती है । 


ज्ञानी भ्रपनी ऐसी छक्तिवाले आत्माको पहिचानकर उसके 
आश्रयसे निर्मेलरूपसे परिणमित होते हैं, इसलिये उनके शक्ति निर्मेल- 
रूपसे उछलती है। यद्यपि अज्ञानीके भी ऐसी शक्तियोंका परिणमन 
है, परन्तु उसे उसकी पहिचान नही है, इसलिये वह शक्तिस्वभावका 
ग्राश्रय. करके परिणमित नही होता और अकेले परके लक्षसे ही 
परिणमन करता है; इसलिये उसके विपरीत परिणमन होता है । यहाँ 
तो ऐसी बात है कि--प्रन्त रमें श्रनन्‍्त शक्तिके पिण्डरूप श्रात्मस्वभाव- 
का अवलम्बन लेकर, उसके सन्मुख एकाकार श्रमेद होकर निर्मल 
पर्यायरूपसे परिण॒मित हो वही आत्माका सच्चा परिणमन है; उसीमे 
भगवानभत्मा प्रसिद्ध होता है। स्वभावसे च्युत होकर, एकान्त 
पराश्रयसे विकाररूप परिण॒मित हो उसमें वास्तवमें श्रात्माकी प्रसिद्धि 


नही हैं इसलिये सचमुच वह आत्मा नहीं है, भ्ोर इसीसे अज्ञानीके 
आध्माकी प्रसिद्धि नही होती । 


पर्यायमें ऋरमवर्तीपना तो ज्ञानी श्रोर अज्ञानी--दोनोंकों है, 
किन्तु ज्ञानीके स्वभावोन्मुखताके कारण कऋमवर्ती पर्यायें निर्मल होती हैं 
ओर भज्ञानीको परोन्मुखताके कारण क्रमवर्ती पर्यायें मलिन होती हैं । 
विभावरूप परिणमन वह शक्तिका यथार्थ परिणमन नही है; शक्तिमें 
अमेद होकर निर्मेलस्वभावरूप परिणमन हो वही उसका यथार्थ 
परिणमन है। अक्रमरूप गुण श्ौर कर्मरूप पर्यायें;--ऐसे ग्रुण-पर्यायों+ 
के पिण्डरूप भ्रात्मस्वभावका गाश्रय करके जीव परिणमित हुआ तब 
उत्पाद-व्यय-प्रुव इत्यादि शक्तियोंका यथाथें भाव हुआ और तभी 
धक्तियोका सच्चा परिणमन प्रगट हुआ । इसप्रकार साधकदशाकी यह 


अआ कि. 


((८] भताद-ध्यय-मुवजराक्ति. ( २े४२ ) आपप्रस्िति 


यात है। दाक्ति तो भिदास है, डिम्तु पहले अभामदरशामें उसका विभाग 
परिणमम था प्ौर मास होने पर उसका “स्वमाजपरिणमतनः आपस 
हुमा । इसप्रकार स्वमावके आश्रयसे निर्मल परिणमनःहोठा हैगह 
इम क्षक्तिपोंकी पहिचरानका फस है। हे हर 
मारमामें घक्तियाँ सौर उतका पर्रिशमन ही संपैगे है दिस 
अनादिकाप्से वह परिणमत पराधित होनेसे संत्रार है। मदि गह 
परिणमन स्वाधित हो तो संसार स रहे ! पात्माकी भवंत्र सक्तिपो्मेत 
प्रत्मेक शक्तिकों पृथक सक्षम सेमेसे क्षक्तिका सिमेंस पूरिणमत तह 
होता किन्तु विकार होता है। प्रात्मा एकसाथ प्रन॑तशफ्ति-सम्पप्त है; 
प्रन॑तशक्तिके पिप्डसप जो स्वमाव है उसके सगसम्मन्र्से परिणमित,होमे 
पर मोक्षमार्गरूप परिणाम होता है उस्त परिणम्र्मे ममठर्धक्तियाँ 
मिर्मेसरूपसे छधलतों हैं भौर पही दाक्तियोंका यपार्प प्रसिषूमत हैं। 
विभाग आत्माका सायं परिणमस नहीं है--ऐसा कहकर उसकी बात 
छड़ा दी, मामी अह्ानिर्योक्ो उस प्क्तिका विर्मत--मोशषप्रा्गेरूप परि 
घरमन महीं होता । यहाँ जो बाव भस रही है बह वो धरक्तिपोकि तिर्मेत 
परिणममको बात है। शानको मन्तमु क्ष करके धनेकास्त द्वारा भिसने 
भगवात भ्रात्माको प्रसिद किया है उसके अ्मेद परिणमन्मे यह ध्रत 
एक्तियाँ निर्मततपसे उछसती हैं । 5 
उत्पाद-प्यय-प्रुगत्व हो समस् जीगोंको प्रसादिकासपत है हो' 
उत्पाद-ब्यय-प्रुब रहित कोई जीन एक क्षण भी गहीं हो सकता । 
किस्तु श्ञामी प्रपने ऐसे स्बमावको जानता हुप्रा उसके भाषयत्ते तिमछता 
हप उत्पप्त होठा है समीर मशाती उस स्वमागको महीं जागता, 
पराभ्रयठे बिद्वारस्‍्प उत्पप्त होता है--बस ! इसीमें पर्मे-मभ्मका 
समावेश द्वो जाता है। स्वाशित तिर्मेल परिणमन गह पर्म पौर 
मोक्षमार्ग है, तपा पराशित विकाशे परिणमन यह प्रमर्म धोद संधार 
है। मभम्य जीवके भी शागगुण तो धवादि-मतम्त परिछमिद होता 
है शानपरिणमनड़े बिता एश्व समय भी महीं होता डिखु बे धपने 
हानस्वभावकों झदर महीं है इससिये बह शामधक्तिड़ा माय करके 


मारमप्रसिद्धि : ( २४३ ) : [१८] उतल्पाद-व्यय-प्रुवत्वशक्ति 


परिणमित नही होता, इसी कारण उसे ज्ञानशक्तिका यथाथे परिणमन 
नही होता । ज्ञानशक्तिके साथ अ्मेद होकर परिणमित न होकर परके 
साथ एकता मानकर परिणमित होता है वह ज्ञानका यथा परिणमन नही 
है।ज्ञानशक्तिके साथ एकता करके परिणमित हो वही ज्ञानका यथार्थ परि- 
णमन है। उसी प्रकार यह उत्पाद-व्यय-भ्रुवशक्ति भी समस्त जीवो में त्रिकाल 
है, और उसका परिणमन भी हो रहा है, किन्तु अज्ञानीको स्वभावमे अभेद 
परिणमन नही है इसलिये अकेला विभावरूप परिणमन है, वह विभावरूप 
परिणमन भी उसकी अपनी शक्तिका विपरीत परिणमन है, वह परके 
कारण नही है। यदि विभावरूप परिणमन परके कारण होता हो तो 
उससमय उसकी छाक्तिका श्रपना तो कोई कारणपना ही न रहा, 
इसलिये शक्ति ही नही रही, और शक्तिके बिना आत्मा भी नही रहा ! 
इसलिये यह दृष्टि विपरीत है। विभावपरिणमन भी उसका अपना है, 
किन्तु वह स्वभावके साथ एकमेक नही है इसलिये वह श्षक्तिका यथार्थ 
परिणमन नही है--ऐसा ज्ञानी जानते हैं। जो अकेले विभावके ही 
क्रमरूप परिणमित हो उसे वास्तवमे आत्मा ही नही कहते । यद्यपि 
“झात्मा” मिटकर वह कही जड़ नही हो गया है, किन्तु उसे स्वय कहाँ 
आत्माकी खबर है ? उसे स्वयं श्रात्माकी खबर नही है इसलिये उसकी 
हृष्टिमि तो श्रात्मा है ही नही । क्रम और अक्रमरूपसे वरतंनेके स्वभाव- 
वाला आात्मद्रव्य है, उसका आश्रय ( रुचि श्रौर लीनता ) करके जो 
परिणमित हुश्रा उसीको आत्माकी प्रसिद्धि हुई है; यानी जो स्वाश्रय 
करके निर्मेलतारूपसे परिणमित हुआ वही वास्तवमें गात्मा है । 
“आत्माका क्रम-प्रक्रम स्वभाव है, इसलिये उसकी पर्यायें 
क्रमबद्ध भी होती हैं भोर भ्क्रमबद्ध भी,---ऐसा कोई कहे तो उसकी 
बात फूठ है; आात्माके क्रम भ्रक्रम स्वभाव ( उत्पाद-व्यय-प्रु वशक्ति ) 
फो वह समझता नही है। भाई | अक्रमपना तो गरुणोकी धरुवता भ्रपेक्षो 


से है, पर्याय अपेक्षासे कहीं अक्रमपना नहीं है, पर्यायें तो ऋमवर्ती 
स्वभाववाली ही हैं । 


वस्तुके समस्त गुर सहभावी हैं भर्थात्‌ एकसाथ सर्व प्रदेशमरे 


[९८] रल्ाइ-ध्यय-पभुबलंराक्ति (२४४ ) अः्मप्रसिद्धि 


हैं, एक-दूसरेका साथ गहीं छोड़ते, इससियें उनसे क्षेत्रमेद या कासमेर 
महीं है। प्ौर पर्यायें ऋममावी हैं इसलिये एकके याद दूसरी होती है 
दो पर्यायें एकसाथ नहीं होतीं, इससिये उनमें कासमेद है । 


पर्यायें क्रमबर्ती होने पद भी उल्टी-सीघी नहीं हैं किम्तु तिमत 
हैं। बिसप्रकार बस्तुके सर्व गुण एकसाथ ही अस्तुमें धर्ब प्रदेश्ोमिं स्याप् 
हैं, उनमेंसे कमी कोई गुण कम था अधिक महीं होता, उटोप्रकार 
बस्तुके प्रभादि-मनंत प्रवाह-छमर्मे तौगकासकी पर्यायें प्वे-अपते 
समयमें स्याप्त हैं। तीसकासकी पर्यायोका प्रवाह सियत विद्यमान है 
पर्यापोंकी क्रमबद्धपाराकी संधि कमी महीं टूटती । इसप्रकार पमिको 
'कमवर्ती कहनैसे उसका भय 'मिद्चित्‌ क्ममद' होता है--उसकां 
स्पष्टीकरण डिया। कोई ऐसा कहे कि “कृमवर्सी” का प्र्ष सिफ 
“एडके बाद एक' ---इतमा ही करना भाहिये, एकके बाद एक होते वारसी 
पर्यायमें अप्ुक समय अमुक ही पर्याय हो गी-- ऐसा महीं मासता चघाद्िये'- 
डिस्तु उसकी यह बात मिध्या है। ऋूमबर्ती पर्याप कहनैसे एकके बाद एक तो 
ठोक ढितुकिससमय कौम पर्याय होता है उसका क्रम भी निम्नित्‌ है। प्रमेय 
कमल मार्तप्ड (३ २८५) में "ऋूममाव! के लिये नक्ष्तोंका इष्टास्त दिया है। 


जिसप्रकार २८ नक्षत्र निदिचतु कमबठ हैं, ७ वार मिरिषत्‌ 
क्रममद हैं. उसीप्रकार द्रब्यको तोनों कासकी पर्यायें भी तिरिषत्‌ 
कमयद हैं। पर्यापोंछो ऋ्ममद्य म माने वो वस्तुमें उत्पाद-स्यय पिंय 
नहीं होते, उत्पाद-म्ययके डिना घुदता भी महीं रह सकती मोर 
पत्पाद-ध्यप-प्रुवताके बिना बस्तु हो 'सद्‌! प्िद्ध महीं होतो गर्षोंकि 
“सद' सदेव उत्पाद-भ्यप प्ुगयुरत ही होता है, उत्पाद-म्यय-धरुत 
रदिंत कोई भी बत्सु सद्‌ महीं हो छडृती | प्रद्दों |! एक एउत्पाद-ध्यय 
प्रवधक्तिके बएममें ही डरितमा रहस्य भरा है । 

महाँ २८ सह्मरषे झा उदाहरण देते समय २८ गत गुण पाश 
पा सये । देसो प्रहृतिके मह्षत्र २८ हैं ओर मुनियोके मुतगुण भी पूरे 
शद हैं--ऐपा प्राइतिक भेल है | छुनिदणा भी सहज ही प्राकृर्तिइ 


आध्मप्रसिद्धि : (२४५ ) : [९८] उस्पाद-व्येय-प्रुवस्वशक्ति 
स्वभावके साथ संबन्ध रखनेवाली है न ! 
--उत्पाद-व्यय-्रुवत्वशक्ति तो प्रत्येक आत्मामे स्व है; 
किन्तु जो जीव उत्पाद-व्यय-श्रुव स्वभावों श्रात्माका लक्ष करके 
परिणमित हो उसे इस शक्तिका भाव हुआ कहा जाता है, और उसीकों 
हसका यथार्थ परिणमन होता है। इसीप्रकार सभी दक्तियोगे समझना 
चाहिये । जैसे कि प्रभुत्व शक्ति तो समस्त आत्माप्मोमे त्रिकाल है, 
किन्तु अज्ञानदशामें उसका भान न होनेसे उसका विकारी परिणमत 
है । जब प्रमुत्वस्वभावका भान करके उसके आश्रयसे परिणमितत हुआ 
तब प्रभुताका यथार्थ परिणमन हुआ । ओर उसी प्रकार पझकार्य॑- 
कारणशक्ति भी प्रत्येक आत्मामे त्रिकाल है, उसका परिणमन भी सर्व 
होता ही रहता है, किन्तु श्रज्ञानीको उस शक्तिका भान नहीं है इसलिये उसे 
उसका वास्तविक परिणमन नही होता । ज्ञानीको अपने अकार्यंका रण- 
स्वभावका (--विकारका कायें नहीं श्र विकारका कारण नही--- 
ऐसे जश्ञानस्वभावका ) भान दोनेसे पर्याय भो उस स्वभावरूप 
परिणमित हो गई, इसलिये पर्यायमें भी अकायेक्रारणपना व्याप्त है 
भोर इसप्रकार सभी शरक्तियाँ द्रव्य-गुण-पर्याय तीनोमे व्याप्त होती 
हैं। यह मुख्य सममने योग्य वात है । कोई ऐसा कहे कि श्रकार्यकारण- 
पता पर्यायमें नहीं होता-तो उसने वास्तवमे अकायेकारणशक्तिकौ 
जाना ही नही है । अकायंकारणशक्तिको यथार्थपसे जान ले और 
पर्यायमे उसका निर्मल परिणमन न हो ऐसा नही हो सकता । 
यहाँ उत्पाद-श्यय-भ्रुवत्व शक्तिका वर्णंन चल रहा है । 
उत्पाद-व्यय-पश्रुवत्व शक्ति तो जडमें भी है, किन्तु उसकी शक्ति उसीमे 
है, भात्मामें उसका नास्तिपना है। यहाँ तो आत्माके ज्ञान मात्र भावके 
साथ रहनेवाली दाक्तियोका यह वर्णन है। यह शक्तियाँ ज्ञान मात्र 
भावके साथ परिणमित होती हैं, जिसे ज्ञान मात्र भावकी खबर नही है 
ध्रोर अकेले विभावका ही परिणमन वतंता है, उसके शक्तिका यथार्थ 
परिणमन नहीं है। पर्यायके क्रमको इधर-उधर मोड देनेकी बात तो 
दुर रद्दी, किन्तु अपनी पर्यायके क्रममें जिसके अकेले विभावका ही 


[८] घलाइ-म्मय-भुवत्वशक्ति (१४१) + झासप्रसिये 


परिणमन है उसे भी गस्तुके क्रम-अक्रमस्वसावकी खबर महीं है 
वस्तुके क्म-भक्रम स्वभावकों थाने तो स्वसम्सुख परिणमन हुए गिता 
म रहे; भीर उसके क्रममें अकेला विभावषपरिणमत सहन सहीं ढिखु 
साधकदक्षा हो जाये। विभावपरिसममर्मे क्रमपता होने पर भी गई 
झाह्माकी तकासिक शक्तिके प्रवल्तम्बनसे हुआ परिणमन गई है इसदिये 
बास्तमर्मे बह आत्मा ही महीं है । 


छत्पाद-ध्यय-प्रुगत्व॒ घामकी शक्ति एक है झौर करम- 
अफ्रमरूप वर्तम उसका कार्य है कित्तु उसका यह प्र्ष नहीं है कि 
कम-मक्मपमा अकेघो उत्पाद-ब्यय-प्रुगत्व द्ाक्तिमें ही है मोर पूरे 
पुणोर्मि गहीं है। उत्पाद-स्यय-प्र्‌ बत्व्षक्ति द्ष्पकी है, इसलिये हस्सके 
सर्व ग्रुणोमें भी बह श्यापक है इसीपे प्रत्येक गुणा ग्ुयकपसे प्र. 
रहकर ऋमवर्ती पर्यामरूपसे परिणमित होता है--ऐसा करम-अकम 
पमा प्रश्येक थरुफमें सी है। भर ऐसे इृब्पका प्राप्य लेकर परिणमिएत 
होनेसे दाक्तिका यधथारें ( सम्यक निर्मल ) परिणमन होता है“ 
इसप्रकार प्रथ्य-गुण-पर्याय अमेद होकर परिणमित हुए उधीरी 
मास्तवमें आत्मा कहा जाता है। उत्पाद-श्यय-प्रमध्मरूपको समम्री 
पर प्रगके प्राश्यसै पर्यायका सिम परिणमम होमे सगता है | 


द्रस्प प्र बरूप रहकर पर्याय प्रतिसमय बदलती है. मप्येक 
शुण भी प्ूष रहकर ददसता है प्ौर पर्याय वियमित्त क्मानुषार 
बर्तती है। इसप्रकार क्रम-अक्रमरूपसे प्रबतत करतेके 
है। कम अक्रमरूप बतेन कहो या उत्पाद ध्यय-प्र.वता कहो; क्रम 
तो इत्पाद-स्यपकों सूचित करता है मोर अक्रम प्र्‌बताकों । गिकारी 
पर्याय या भि्मेंस पर्याय-प्रत्येक भ्रपने प्पनै करममें गर्तती है उतर्गेते जो 
किसी भी पर्यायके निष्चितृकमको इधर-उपर करेगें मामता है उसे 
वस्तुस्मक्पकी प्रबर महीं है--ज्ायकस्वभागको क्बर महीं है। इसमें 
मुश्य विशेषता यह है कि धस्तुके ऐसे स्वमावका थो गिर्सेय करता हैं 
बह बस्तुस्द्रमावका श्ाता हुमा इसलिये उसके प्रपतेमें निर्मेत पर्यायका 


आशमप्रसिद्धि १:२४७ ) : [१८] उत्ताद-व्यव-भवत्वशक्ति 


क्रम प्रारम्भ हो जाता है। स्वभाव शक्तिकी प्रतीति होने पर उसके 
आश्रयसे निर्मेलपर्थाय परिणमित होने लगती है। फिर साधकदशामें 
अल्प विकारका: परिणमन रहा--उसका वह ज्ञाता है। विकारकों 
चास्तवमें कर्ता नही है मौर न उस पर्यायके क्रमको इधर"डधर करने- 
की बुद्धि-है.। देखो, किसी भी झत्तिसे भ्रात्माका निरणंय करने,पर ज्ञान 
प्रन्तमुख होकर परिणमन करता है---यही उसका फल है। + ७... 


श्रात्माकी उत्पाद-ध्यय-प्रुवत्वशक्तिका वंणेन चेंल रहा हैं । 
आत्मामें ज्ञानके'साथ उत्पाद-व्यय-ध्रुवता भी प्रतिसमय हो रहो है। 
श्रात्मामे श्रनन्‍्त गुण हैं, वे सब गुण रूपसे ध्रुव रहकर प्रतिसमय एफ 
अवस्थासे दूसरी अंचस्थारूप परिवर्तिक' हो जाते हैं4£ सिद्धके आत्मामें 
भी आनन्‍्दका भ्रनुमव प्रतिसमय परिवर्तित होता रहता" है; ) आनन्द 
अले ही ज्योंका' त्यों रहता है, किन्तु जो पहले-समयका प्रोनन्‍द था 
चही दूसरे समय वही रहता, दूसरे समय आनन्दकी- नई अवस्थाका 
उत्पाद और पहली ' भ्रवस्थाका ' व्यय होता है; तथा आनन्द ग्रुणकी 
अखण्डरूप से ध्रू वता बनी रहती है |--इसप्रका र पर्याम उत्पाद व्ययसे 
फ्रमवर्ती है, भोर गुण श्रुवरूपसेः भ्रक्रमवर्ती हैं ऐसा -वस्तुस्वभाव है । 


“उत्पादव्ययप्रौव्यंयुक्त॑ सत्‌”-ऐसा सूत्रंका वचन है, भ्र्थात्‌ 
प्रत्येक ' वस्तु उत्पाद-5्यय-प्रूवता युक्त” है । प्रतिसमय नई पर्यायको 
उत्पत्ति, पुरानी पर्यायका' नाश, और द्रव्य-गुणकी स्थिरता समस्त वस्तुप्रों- 
में होती है ।उनमे उत्पाद-व्ययरूप पर्यायें ऋमवर्ती है।'एक साथ-समस्त 
पर्यायें नही वर्तेतीं, किन्तु एकके बाद एक बर्तेसी'है, और भ्र्‌ वरूप 
गुण श्रक्रमवर्ती हैँ, समस्त गुण त्रिकाल एक साथ हीः वर्तंते, हैं । 


देखो, यह वस्तुस्वरूप ! झपने उत्पाद व्यय-प्रुव शअपनेसे ही 
हैं। भात्मा स्वय अपने स्वभावसे' ही एक" भ्रवस्था बदलकर दूसरी 
अवस्थारूप दह्ोता * है । यह बात समझे तो, मेरी श्रवस्था दूसरा कोई 
बदल देता है--ऐसी पराश्रयबुद्धि छ्वूट जाये और अपने प्रुवस्वभावकी 
ध्रोर उन्मुखता दो, भ्र,वके साथ पर्यायकी एकता होनेसे! निर्मेल पर्याय- 


((प] इलाव-ध्यय-भुवलराक्ति (२४८) भाहाहतिडि 


हप मोक्षमार्य प्रगट होता है । 

पघिससमय अ्रपूर्ष सिद्वश्चाका उत्पाद, उसीसमय संसारदशाड़ां 
ध्यय, थोर प्रात्महस्पकी घ्ुबता; जिससमय सम्यग्वर्श्षतका उत्पाद, धस्ी 
समय मिष्पात्वदक्षाका ध्यय, और शभरवा-गुणकी प्रूगता;--सम्रदार 
एक ही पमयमें उध्पाव-स्यय-प्रवपता है । ऐसा उत्पाद-श्यय-प्रूबपता 
बस्तुमें धिकाश्त है किम्तु जब उसका मास करके स्वाण्यतते परिणमिठ 
हो तब निर्मेसताका उत्पाद प्रौद मश्िमताका स्यय होता है । 


पात्माके उत्पाद-ब्यय प्रपनेसे ही है इसमिये गिरार मीं 
णपगेसे ही होता है,--मह तो ठीक, किस्तु अपनी पर्मायमें जिसे मात 
बिकारकी ही उत्पत्ति भासित होती है उसने बास्तवर्मे आाश्माके स्वमाव 
को नहीं झाप्ता । "मेरे उत्पाद-श्यय-प्रुव मुमतें ही हैं--ऐसा मिपने 
निर्णय किया बहू किसकी भोर देखकर किया ? मेरे स्वमावसे ही मेरे 
एत्पाद-ध्यय-प्रुब हैं---ऐसा मिरेय करनेवासेकी हष्टि तो प्पते स्वमाव 
पर भाये इससिये उसके मात्र विकारकी ही उत्पत्ति नहीं रह घकतों 
उसके तो स्वभावहष्टिमें लिर्मेस पर्याय प्रगट होकर सापकदणा प्रारम्भ 
हो णाती है। जिते ऐसी साधकदक्ला होती है उसोको पर्यायके विकार 
का पयापज्ञान होता है --यह सृप्तसूृत स्पा है। 


अपने कारणसे क्रमबद्ध “विकार! होता है--इसप्रकार मात्र 
विकारहृष्टिबासेको वास्‍्तबर्में क्रमबद्धपर्यापक्री प्रधमा उत्पाद-श्यय- 
प्रुवत्वषक्तिडी प्रतीति महीं है बर्योकि पदि श्क्तिकी प्रतीति हो ना 
हो दाक्तिवानके ब्बसस्मससे मिमस परिणमन प्रारम्म हुए जिया में 
रहे। जिकासी ग्रुणीके साथ अमेद होकर पर्यापका परिय्मत हो गह 
धभर्म है। 
सवेक्ष भगवाममै क्रमवद्धपर्मायमे देखा है. इससिये ग्रुकम 
मिच्यात्यादि गिकार होते हैं --इसप्रकार मात बिकारके करमको दैतते 
बासेकी वृष्टि महास विपरीत है। झाजायंदेग कहते हैं कि परे गढ़ ! 
हू ध्चंहका ताम न ले तूने समशदेवको मामा ही नहीं है। तू सबशको 
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नही मानता किन्तु मात्र विकार ही देखता है, तुझे क्रमबद्धपर्यायकी 
भी खबर नही है । जो सर्वेज्ञदेवको प्रतीतिमे ले, उसके तो अपनी 
साधकदशाका क्रम प्रारम्भ हो जाता है, मात्र विकारका क्रम उसके 
नही रहता । जिसे स्वभावके आश्रयसे श्रमुक निर्मेल परिणमत हुम्रा हैं 
और शेष श्रल्प विकार रहा है--ऐसे साधक जीवकी यह बात है। 
उसीको अपने क्रम-अक्रम स्वभावकी ( उत्पाद-व्यय-श्रुवरूप स्वभाव- 
की ) तथा सर्वज्ञदेवकी सच्ची प्रतीति हुई है। श्रकेले विका रके वेगमे, 
बहता हुआ श्रात्मा स्वमावशक्तिक्री प्रतीति कहाँसे करेगा ? जो विकार- 
के प्रवाहमे वह रहा है वह जीव किसके आधारसे स्वभावकी प्रतीति 
करेगा, श्रौर किसके प्राधारसे सर्वज्को मानेगा ? स्वभावोन्पुख जीव 


विकारकों भी यथावत्‌ जानमेगा मोर वही सर्वज्ञताको यथा्थेतया 
मानेगा । 


(१) जिसप्रकार कमंका उदय हो उसीप्रकार विकार होता' 
है-ऐसा माननेवालेकी मान्यता महान विपरीत है । 


(२) कोई दूसरा ऐसा कहे कि सर्वेज्ञभगवानने भ्रपनी पर्याय- 
मे विकारका होना ही देखा है इसलिये विकार होता है--तो उसकी 
हृष्टि भी विपरीत है । 


(३) तीसरा कोई ऐसा कहे कि पर्यायका क्रमबद्ध होनेका 
स्वभाव है इसलिये विकार होता है, तो उसकी दृष्टि भी विपरीत्त है, 
वाह्तवमे उसने ऋ्रमस्वभावकों जाना ही नहीं | जिसके मात्र विकारका 
ही क्रम वर्तेता है उसे वास्तजमे क्रमबद्धपर्यायकी श्रद्धा नही हुई है । 


(४) चोया कोई ऐसा बहे कि विकार होता है उतना ही 
आत्मा है, श्रथवा शुभराग वह धर्ंका कारण है,--तो उसकी मान्यता 
भी विपरीत है । 


(५) मेरा आत्मा उत्पाद-व्यय-प्रुवत्व आदि श्रनतश्षक्तियोका 
पिण्ड है--इसप्रकार श्रवतग्रुणोके पिण्डरूप ज्ञानस्वभावकी हृष्टि करने- 
से, गुणोमें प्रक्मता झोर पर्यायमे निर्मेल क्रम--ऐसे श्रात्माका श्रतु भव 


(१८ ब्पाद-ब्वम-्मुवत्वशक्ति (२४०) मारमपर्िदि 


हुमा, भौर उसीको शक्तियोंका सच्चा परिणमन हुप्ता, उसीगे पवार 
रीतिसे धर्वशदेषको थामा उसीको क्रमबद्ध-पर्यायका भात हुआ गई 
कमेंसे विकार होता नहीं मानता, भौर विकारसे साम महीं माता | 
हष्टिगे ज्ञानामस्दस्वभावकी मुस्यता रसकर, प्रस्पिरताके 

बह ज्ञाता ययावत्‌ शेयरूपसे जानठा है । 


पर्याय प्रत्वशोस्पुस होकर विकाप्ी द्रभ्पगुणके पाप अगेद 
होकर परिणामित हुई तभी सचमुत्र 'मात्माको” मामा है थौर तमी 
प्रात्माकी प्रसिद्धि हुई है। उत्पाद-स्पय-प्रुवकप बजा प्रशपर्यामस्प 
स्वभाव है, उसकी सच्ची प्रतीति कम हुई कहसाती है ? ठो कहते हैं हि 
पुणीकै प्रवस्तम्बनसे निर्मेस पर्याय प्रगट करे तव । जो मात्र विकारकी 
ही देसतै हैं, भौर उसीमें धष्मय होकर परिणमित होते हैं उन्हें 
गास्‍्तबमें अनत क्षक्ति धम्पन्न ाध्माको स्वीकार धहीं दिया है। परि 
झमंतथक्ति धम्पन्न प्रात्माको मामे तो उसके आश्रयसे 
मिमेस परिणमन हुए बिना म रहे । झिसी भो झ्क्तिकी प्रतीति छुब 
स्‍्वमापके भाभयसे ही होती है। धमेब भात्मस्वमाजका प्रामय भिये 
बिगा उसको एक भी छक्तिकी मबार्थ पहिचाम नहीं होती । 

ष्छ म्हि फ् कक 

प्राएमाके प्रनंतस्वमाबोमिसे एक छत्पाद-स्पय-घुवस्वमाव है, 
छसका यह वर्णेत चन्त रहा है । आर्मा अस्तुरूपसे नित्यस्थायी रहुक५ 
उसमें प्रतिसमय मई-सई अ्रवस्पाएँ होती रहती हैं--ऐसा छसका 
स्वमाव है। बह प्रबस्था यदि प्रपने स्वभावके साथ एकता करके 
परिणमित हो ठो मिर्मेंस होती है भौर मदि परकै साथ एकपा मान 
कर परिणमित हो ठो मसित होती है । 


यहाँ वो उत्पाद-बपयरूप पर्यायड्रों क्मवर्ती रुद्ठा है, उ्मेंसि 
“क्रममदपर्याय/ की बात विकासता है। इस क्रमबदपर्पायकय स्‍्तमाव 
के निर्सयर्मे विकारछी झाठ महीं है डिस्तु सिरम॑सपर्यायकी ही मुस्य बात 
है. तपापि उसका अर्थ ऐसा महीं है दि विदारपर्याय उस्टीकीबी 
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हो जाती है ! परन्तु ऋरमबद्ध स्वभावका निणुय करनेवालेकी दृष्टि 
साधकस्वभाव पर होती है इसलिये वह दृष्टि विकारको स्वीकार नहीं 
करती, इसलिये निर्मेलपर्यायकी ही मुख्यता है । 


एक समयमें उत्पाद-व्यय-प्रुवत्ता यह तो जैवशासनकी मुख्य 
बात है, उत्पाद-उयय श्र ध्रुवता तीनो एक समयमें ऐसे वस्तुस्वभाव- 
की प्रतीति करें तो वीतरागी दृष्टि हो जाये । जिसप्रकार रवि-सोम-- 
मगल सातो वार एकके बाद क्रमश होते हैं, उसी प्रकार पर्यायें क्रमश. 
होती हैं । पहले समयकी अवस्था दूसरे समय चही रहती किन्तु उसका 
व्यय हो जाता है । कोई जीव एक पर्यायकों दूसरे समय रखना चाहे 
तो भी नहीं रह सकती--ऐसा ही स्वभाव है। इसलिये क्‍या करना 
चाहिये ?--कि ध्रुवस्वभाव जो नित्य स्थायी घछुद्ध ज्योका त्यो है, उसके 
सन्पुख देख, श्रोर उसमे दृष्टिकी एकाग्रता कर तो उस श्रुवके आधघारसे 
पर्यायका निर्मेल परिवर्तन हो जायेगा। वहाँ भी प्रतिसमय परिवर्तन तो 
होगा, किन्तु वे पर्यायें निमंल शञानश्रानन्दस्वरूप होती जायेंगी । 


एक समयकी पर्याय दूसरे समय नही रहती, दूसरे समय नई 
पर्याय हो--ऐसा उत्पाद-व्यय स्वभाव है, ओर द्रव्यका कभी विनाश 
न हो ऐसा श्रुवस्वभाव है, उत्प,द-व्यय और प्रुव पृथक पृथक नही 
है किन्तु एक ही वस्तुका वेसा स्वभाव है। ज्ञानी या प्रज्ञानो सभी 
आत्माग्रोको उत्पाद-व्यय-ल्रुव प्रतिसमय वतेंते ही हैं, किन्तु उनमे 
अन्तर इतना है कि ज्ञानीके तो स्वभाव दृष्टिसे निर्मल पर्यायोकी उत्पत्ति 
होती [जाती है ओर भज्ञानीके विकारमें ही आ्रात्मबुद्धि होनेसे विकारी 


पर्यायोकी उत्पत्ति होती है। बस, यही घर्म-प्रधमं है, मोक्षमार्ग और 
ससार-मार्ग इसीमे प्रा जाते हैं । 


मेरे आत्मामे एकसाथ अक्रमरूपसे अनंतगुणा प्रवर्तमान हैं 
ओर पर्याय प्रतिसमय मेरे उत्पाद-व्यय-प्रुव स्वभावसे बदलती है, 
“-इसप्रकार उत्पाद-व्यय-प्रु वस्व भावी आत्माको पहिचानकर उसकी 
श्रद्धा-ज्ञाव करे वहाँ मिथ्यात्वका उत्पाद रहता ही नही । 


डक 


[१८] ्लाद-स्पयन्भुवस्वशाक्ति (२१०) अहमप्रसिद्ि 


ब्रात्माका कौम-सा समय पर्याय रहित होता है ? उत्ताद- 
ब्यव-प्रू व्धक्ति प्रास्‍्मामें अनादि अनत है इससिये तीन कासमें एड 
भी समम पर्माय रहित नहीं है, उत्पाद-भ्पय-ध्र,पस्‍्वमावसे प्रतिसमर 
पर्यायें होती ही रहती हैं | इसलिये विमित्त बाये धो पर्याय होती है मोर 
म आगे तो महीं होती--यह बात नहीं रहती । ऐसे स्वमावकी भा 
होते पर क्ाठाहष्टापनेका बोतरागमाब प्रगट होता है पर्यायक्रे कमकीं 
बदस्तनेकी मा रागके कर्तू त्वको ठुठ्धि नहीं रहती । उत्पाद-ब्यय प्र 
ह्वक्षक्तिमें क्रम-भकरमता भाती है उस कऋ्रम-प्रकमताडी प्रढीति 
अकेसी पर्यायको देखनेस्े महीं हो सकती अवतश्तिबात स्थसागकी 
मोर देसनेसे ही कम-अक्मपनेको प्रतोति होती है, गौर ऐसी प्रदोति 
करतनेवासेको पर्याय ठुद्धि नहीं रहृठी | हसप्रसार पर्याय बुठ्धिका माष्त 
और स्वभाव शुटिकी उत्पत्ति इन क्षक्तिमोंकोी सममलेका फसल है | 


उत्पाद-भ्यय-प्रगत्वक्षक्ति मात्मामें सी है मोर जड़में भी है। 
आरत्माके तत्पाद-भ्यम-प्रूवर्में धरीरकी क्रिया नहीं है सरीरकी क्रिया 
तो णड़के उत्पाद-भ्यय-प्र,बर्में है। प्रत्येक द्स्यके उत्पाद-म्पय प्रभ 
दूसरेछे भिन्त हैं। मम-वाणी-देह-शक्ष्मी ध्ादिके उत्पाद स्ममर्की 
बास्मामें थ्रमाष है उस जड़के छपाद ध्यय प्रात्मासे मिप्त हैं इसलिये 
उनप प्रात्मामें कुछ महीं होता जोर त भारमा उनक्ठा कुछ करता है। 
शरीर-सदमी घादि जड़का सदृपयोग करके मैं धर्म प्राप्त करू मह बात 
भी महीं रहती । कोई ऐसा विच्ञार करे कि झरमोथ्के सींगों पर मैं 
पष्छी लित्रकारी करू |--वो बह उसकी भ्रमणा है वयोंकि शप्गोप् 
के सींगोंका झमाव है। जिधप्रकार लरगोप्त के सींगोंढा प्रमाव है उसी 
प्रकार प्रात्मार्मे देहादि जड़का अमाव है इससिये उस देद्दिके 
सवुपमोम द्वारा धर्म करू--मह भी बशामोझी भ्रमणा ही है । 


पपने शारस्वमावके उत्पाद-श्यय-प्रूवर्मे श्रात्मा बंता है 
मक्रे्ता पुष्य-पाषमें प्रवर्शमास हो बह वास्ठबरमे आत्मा महीं है भोर 
जड़की क्िया्में तो आत्मा कमी वतता ही महीं है बटके उत्पाद- 


आस्मप्रसिद्धि ( २४५३ ) : [१८] उत्पादु-व्यय-प्रवत्वशक्ति 


व्यय-ध्र्‌ वमे जड वर्तंता है। अ्ज्ञानी परकी क्रियाका अभिमान करके, 
झपने अनतगुणोका श्रनादर करता हुआ अनादिकालसे विकारमे ही 
प्रवर्तेमान है, उसमे श्रात्माकी प्रसिद्धि नही है | अपने ग्रुणपर्यायोमें 
अभेद होकर वर्ते वह आत्मा है। जात्मा ओर उसके गुणपर्यायोमें 
सचपघ्रुच भेद नही है, श्रनादिसे अपने गुण-पर्यायोमे उत्पाद-व्यय- पभ्र व- 
रूपसे शआ्रात्मा प्रवर्तमान ही है, किन्तु अज्ञानी उस ओर नही देखता 
इसलिये विकाररूप परिणमित होता है। अपने स्वभाव सन्परुख होकर 
निर्मेल दशारूप परिणमित होना और मलिनताका नाश करना तथा 
ध्र्‌ वरूपसे स्थित रहना-वह श्रात्माका कतंव्य है । कतंव्य कहो, या 
मोक्षका उपाय कहो । भज्ञानी अपने ऐसे कतंव्यसे ज्युत होकर 
विकाररूप परिणमित होता है, किन्तु परमे तो वह भी किचित्‌ 
कतंव्य नही कयथ सकता। वस्तुके उत्पाद-प्र्‌ वस्वभावकों बराबर 
समझे तो सब गुत्थियाँ सुलक जायें । वस्तु स्वभावकोी स्वीकार किये 
बिना किसी प्रकार धर्म नही हो सकता श्रौर न मिथ्यात्वादि पाप मिट 
सकते हैं । 
जिसने ज्ञातानन्दस्वभाव-सन्प्गख होकर उसका रुवीकार किया 
उसे शभ्रात्माके श्रनत ग्रशोका आदर है, और क्षरणिक विकारका आदर 
नही है । जहाँ अनत ग्रुणोकरा श्रादर है वहाँ चारित्र दोषकी आसक्तिक्े 
झ्ल्प पापपरिणाम हो, तथापि वे बहुत मद हैं, श्रनत गुणोके आदरके 
निकट उन्तकी कोई गिनती नही है, श्रौर अज्ञानी जीव आत्मस्वभावके 
अनत ग्रुणोका अनादर करके क्षरिगक विकारका आदर करता है,--- 
वह जीव पुण्यपरिणाम करता हो, तथापि उससमय भी धमंके श्रनादर- 
के अनत पापका सेवन कर रहा है । मूल धर्म क्‍या है और मूल पाप 
कया है उसे समझे बिना जीवोका अधिकाश साग पुण्यमें या बाह्मयक्रियामे 
ही धर्म मानकर भ्रटक रहा है । यहाँ आचाय॑देव समभाते हैं कि भाई ! 
अनत गुणोका आधार ऐसा तेरा आत्मस्वभाव है, उसका आ्रादर करना 
ही सुख्य घर्मं है, ओर उस स्वभावका भ्रनादर ही महान पाप है। 
स्वभावके आदरसे विकार दूर होता है, उसके बदले जो विकारके 


[८] ब्लाव-स्पय-भुगततराक्ति (२४४) झारमइसित्ि 


प्राघारसे बिकारकों दूर करमा चाहता है बह मिख्याहष्टि थीम अपने 
स्वभाषका तिरसस्‍्कार कर रहा है। 

सरीर-मर्तन्वाणीके परिवर्ततको क्रिया (उत्पाद-स्पय) पाता” 
के स्परुपमें महीं है, इसलिये बह क्रिया प्रात्माक्ी तहीं है गौर ग 
घात्माको उससे घर्म होता है । 

पुण्य-पापके उत्पाद स्पयरूप क्रिया जीवकी पर्यामर्में होती है, 
डिस्तु वह विकारी क्रिया है, पह भी जीवको हिंतका कारण हीं है 
उसके भक्षसे हित महीं होता । 


जीवकी पर्मायमें निर्ममताके उत्पादरूप श्मा हो बह परम है 
किस्तु छप्त मिर्मेसताकी उत्पत्ति किसके सकसे होती है ? पर्याय त्तुद 
सक्ष रनेसे तो विकारकी उत्पत्ति होठी है मिर्मस पर्यायके सक्षप्ते मी 
मिर्मेलताकी सत्पत्ति महीं होती, इसमिये पर्यायका सक्ष भी 
महीं है। पूर्य पत्तिसम्पन्न ध्रृवस्‍्भमाव है छसीके सतषसे सम्यस्दर्धतारि 
तिमेश पर्याम प्रगथ होती है भौर थही हिसरूप है। यहाँ प्राचार्यममवात 
प्रात्माकी दक्तियाँ वतसाकर उन्हींका आभय करना भाहते हैं। 

झारमाका एके ऐसा स्वमाज है झि क्रम-भक्रमरूपपे प्रवर्त 
सात हो । समस्त पुणा एक साथ धमादि-प्रन॑त भ्रक्तम विद्यमान हैं भौर 
बनादि बनंतकासकी पर्पायें ऋमबर्तीरूपते स्पित हैं गे अपते स्पतत्पित 
कमामुसार एकके बाद एक वर्तंती हैं--ऐसा ऋ्रमपर्ती स्वमाद है। ऐसे 
स्वभावको स्वीकार करने पर पुक-एक पर्याय या एक-एक प्रुण पते 
दृष्टि हटकर पर्नत शुणोकि पिष्डरूप असण्ड स्वमाव पर हृष्टि ल्विर हो 
णाठी है प्रौर उस इष्टिमें कमश' मिर्मल पर्यायोको उत्पत्ति होतो है। 
+-एसका माम सापकदप्ता और यही मोक्षका मास [| 


प्रपनै ऐसे स्भावका यथार्थ श्बण करके उसका प्रहण भौर 
पारण प्रूव क्रम॑ंतकालमें एक क्षय भो गहीं किया है। जो जीब ए* 
बार भी शानीके पाससे ऐसे स्वमावको बात सुमकर धंतर्रण उतस्तातत 
पूर्वक उस्ते प्रदण् कर से तो भ्रस्पकास में उसकी मुक्ति हुए बिता है 


भआातप्रसिद्धि : (२५५ ) : [१८] उलाद-व्यय-पुवत्वशक्ति 


रहे । मेरा स्वभाव क्या है ?/--ऐसा लक्ष करके जीवने कभी सच्चा 
श्रवण नहीं किया । पूरवंकालमे कमी सुननेको मिला और धारणा भी 
की किन्तु भात्मामे उसे भ्पना बनाकय नही जमाया । 


देखो, यह प्रात्मा श्रनादि-प्रनंत ज्ञानस्वभावी वस्तु है; 
उसके ज्ञानादि गुण तये बनाये गये हैं या अक्नत्रिम हैं ? यदि नये बनाये 
गये हो तो वे क्षणिक होगे मौर उनका नाश हो जायेगा; इसलिये 
प्रात्माका ही नाश हो जायेगा |--किन्तु ऐसा कभी नही होता । 
“पर्याये” नवीन उत्पन्न होती हैं श्रोद उसका नाश होता है; किन्तु ग्रुण 
कभी नये उत्पन्न नही होते श्रोर त उनका कभी नाश होता है | ग्रुण तो 
वस्तुनिष्ठ हैं, वस्तुमे अनादि-प्रनत स्थित हैं । वस्तु या उसके गुण 
नवीन उत्पन्न नही होते, किन्तु उसको भ्रवस्था नई होती है, श्रौर 
वस्तु या उसके ग्रुणोका नाश भी नही होता; किन्तु उसकी पर्यायें नष्ट 
होती हैं। जैसे कि-जीवमे सिद्ध-पर्यायकी उत्पत्ति नवीन होती है और 
संसारपर्याय नष्ट हो जाती है, किन्तु कही जोव द्रव्य या उसके ज्ञानादि 
गुण नये उत्पन्न नहीं होते, और न उनका नाश्व होता है,--वे तो 
सिद्धदशा या संसारदशाके समय एकरूप प्रुव रहते है ।---ऐसा उत्पाद- 
व्यय-प्रुवत्वस्वभाव है । 


वस्तुके समस्त ग्रुण अ्रुवरूपसे एक साथ रहते हैं, किन्तु 
पर्यायें एक साथ प्रवर्तमान नहीं होतीं-- एकके परचात्‌ एक वर्त॑ती 
है। जिसप्रकार सुवर्णमें उसका पीलापन, वजन श्रादि एक साथ 
रहते हैं, किन्तु उसकी हार, मुकुट भादि श्रवस्थाएं एक साथ नही 
वर्तंती-ऐसा ही उसका पर्याय-स्वभाव है। हार दूटकर मुकुट हुआ, 
वहाँ वह अवस्था स्वर्णंकारने नही की है, किन्तु सूँवरणंके ही उत्पाद- 
व्यय-प्रुवस्वभावके कारण उसमे मुकुट अवस्थाकी उत्पत्ति और 
हारअवस्थाका व्यय तथा सुवरणंकी श्रुवता है। जो वस्तुके उत्पाद- 
ड्यय-प्रुव-स्वभावको नहीं जानता वही दूसरेके कारण अवस्थाका होना 
मानता है, उसकी मान्यता वस्तुस्वभावसे बिपरीत आर्थात्‌ 


(िपध्लाद-स्पय-मुगत्वशक्ति (११३) गाशमप्रसिद्र 
मिथ्या है । 


पुमर्च, उत्पाद-भ्यय घ्रुवस्वभागके पक्षत्तें बीतरागता होती 
है, उत्पाद-व्ययके सथ्षाते राग द्वेष होता है। जिसप्रकार सुवरणम हार 
अवस्थाका साण होकर मुकुट प्रवस्थाकी उत्पत्ति हु वह जो पृस्ष 
द्वार प्रवस्थाकी इच्छा रसता उसे उस अबस्थाका स्यय होगेठे परव 
होता है नो पुरुष मुकुट-अवस्थाकी इच्छा रखता है उसे उस मग- 
स्पाकी उत्पत्ति होनेसे राग होठा है, डिम्तु मो पुद्ष सुबर्सकी 
प्रूगताको देखता है उसे तत्सम्बस्भी रागद्वेष नहीं होता; बर्मोकि 
सुगर्ण तो हार या मुकुट-अवस्थाके समय ज्योंकाध्यों प्रुव है। उसी 
प्रकार आात्माके प्रुव शासामम्दस्वभाबषके माथयसे वीतरागवा होवी 
है भोर क्षशिक पर्यापके उत्पाद ब्यमके सक्षसे सो राग हेष होता है। 


परसे उत्पाद-श्यय हो ऐसी बात ठो है ही महीं। जिसप्रकार 
सुषरोमें ठगिका जो भाग होता है पह उसका मृपतस्वमाव नहीं है | उसी 
प्रकार प्रात्माको पर्यायर्मे राग-्ेव हो वह मात्माका सूस स्वमाज मठ 
है, इससिये प्रात्माके हवमाबकों देशमेवाला राम-प्ेपसते उत्पन्त महीं 
होता किन्तु बीतरागता--तिमलतारूपते उत्पन्न होता है।गहाँ 
स्वमावहष्टिमें मिमसक्रमकी बात है। पस्तुका ऐसा स्वभाव है कि 
क्रमअद्धपर्यायरूपसे उत्पन्न हो उस स्थभागकों लो अदसता चाहे बह 
मिष्पाहृष्टि होती है।कम-प्रकमरूप प्रव्त माम नो शायरुस्वभाव है 
उसमें एकापग्र होमेबाला जीब सम्यग्हह्टि होकर तिर्मेलपर्यायमें कर्म 
प्रागे बड़ता-बढ़ठा कैवलज्ञात प्राप्त करता है। 


बस्तुका स्थमाव सो धर्म है उसका यह बर्णात है। उत्पाद 
ब्यप-पधुषतारूप मो अस्तुस्वमाव है उसका भाग होते पर पर्यायर्मे 
धर्मका प्रारंम होता है। मेरा शामस्वभाव झमंतगुणोंका भंडार है“: 
ऐसी जहाँ अभ्रद्धा हुई बहाँ ह्रम-जक्रम बतेतरूप उत्पाद म्यप घुगत 
शक्तिडी प्रतोति भी साथ ही धरा जाठी है प्रौर ऐसी स्‍्वमावकों प्रतीत 
होने पर झ्क्तिके मडारमेंसे तिमेसपर्यायोंका क्रम भी प्रारम्म हो गया ।- 
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इसप्रकार शक्तिके साथ पर्यायको सम्मिलित करके यह बात 
कही है । 


क्षरिकपर्यायके लक्षसे रागकी उत्पत्ति होनेसे हानि होती है, 
उसके बदले पर्यायके लक्षसे लाभ होना (--सम्यग्दश नादि होना) माने 
वह मिथ्याहृष्टि है। पर्यायके ग्राश्नयसे लाभ माननेवाला क्षरिकपर्याय- 
को ही वस्तुका सर्वेस्व मानता है, इसलिये वह पर्यायक्रो दृष्टि छोडकर 
द्रव्य स्वभावमें दृष्टि नही करता, इसलिये उसे सम्यग्द्शनादिका लाभ 
नही होता। श्रुवस्वभावके आश्रयसे ही सम्यग्दश नादिका लाभ होता 
है। ध्रुवस्वभाव श्रर्थात्‌ परमज्ञायकस्वभाव उसका विश्वास करके उसमे 
एकाग्रता करनेसे वीतरागीसमभाव रहता है-मात्र पर्यायके विश्वाससे 
फदापि वीतरागीसमभाव नही रह सकता । 


श्रात्माका स्वभाव वीतरागी ज्ञाता है, उसी स्वभावकी ओर 
ढलकर ज्ञाता रहे तो क्रमबद्धपर्यायोका वीतरागमावसे यथावत्‌ ज्ञाता 
रहता है, किन्तु जो ज्ञातृत्वसे च्युत होकर फेरफार करना चाहता है 
वह मिथ्यादृष्टि होता है । जिसप्रकार प्रकृतिक्रममे सात दिन या अट्टाईस 
नक्षत्रोका जो क्रम है वह कभी बदल नही सकता, तथापि जो उसमे 
फेरफार होना मानता है उसके ज्ञानमे भूल होती है। उसी प्रकार 
पदार्थोकी समस्त पर्यायोका जो क्रम है वह कभी परिवर्तित नही होता, 
तथापि जो उसमे फेरफार होना मानता है उसके ज्ञानमे भूल होती है, 
इसलिये वह ज्ञाता न रहकर मिथ्याहृष्टि होता है | ज्ञानी अपने ज्ञायक- 
स्वभावकी प्रतीति करके क्रमबद्ध-पर्यायका ज्ञाता ही रहता है, 


साघकदशाके क्रममे बीचमे अस्थिरताका जो राग होता है उसका भी 
वह ज्ञाता है। 


देखो यह “क्रमबद्धपर्याय” की श्रटपटो बात है किन्तु सरल 
होकर ज्ञानस्वभावकी महिमा लाकर समभना चाहे तो बिलकुल सीधी 
है, यह अपने स्वभावके घरकी बात है। यह अ्तरमे जमे बिना किसी 
प्रकार मार्ग हाथ नहीं भ्रा सकता । सबका ज्ञाता स्वय है, स्वय अपने 


३३ 


[१८] प्लाव-स्पय-मुवलशाक्ति (२५८) आआरमप्रत्निि 


शानस्वमाबका मिस विये बिना क्ानका सच्चा कार्य कहते होगा! 
थीमदू राजचाद्य भी कहते हैं बि-- 


प्रपमा झ्लामस्वमाव सबका शाता है, उस श्ञागस्वमावद्रा 
निर्णय किये बिता शामका सऊचा कार्य कहाँसे होगा ? श्रीमदु रागशता 
भी कहते हैं कि-- 


“घट पट श्रादि जांण तु तेची ऐेने मात 
जारामारमे मास महि काहिये केयु ज्ञामा" 


प्रपते शाममें भट-पटादि शात्र होते हैं, हम्त मट-पटारिको 
तो मामे, किम्तु उसका श्ात्र करने वाले अपमे ज्ञामहवमाबकों मे 
पहिचाते, सो वह शान कसा ? वह शान महीं किम्दु अम्नात है। जरे 
भाई! सू परको तो प्रापता है सौरमो पाता स्वयं है उसे नहीं 
जानता--यह भाएष्म है। उसोप्रकार यहाँ क्रमयद्धमें मी विकारका 
प्ोर परका कूस साले, कित्तु उस क्रमका ज्ञाम करनेगाले धपते 
जायकस्वभावको ने बाते प्रो वह झान कोसा है “-जहइये हैं कि 
सिध्या है । 


पहले बल्प शा हो मोर फिर प्रधिक हो बाये वहाँ मेरा 
हामस्वमाव बदलकर (परिणमित होकर) मह विश्लेप ज्ञाम आया 
है-ऐसा अज्ञामी महीं बानता किल्‍्तु शास्त्रादि बाह्य संगीगोते शान 
प्राप्त हुभा --ऐसा पह सूढ़ मानता है इसलिये संगोगोका सर 
छोड़कर स्वमादोस्मुझ्त नहीं होठा । ज्ञानी तो बानते हैं कि मेरे 
शामस्मभावका परिशमन होकर उसमेंसे यह ज्ञाम धामा है ऐसा 
जातमे पर ज्ञामस्वभावके आमयसे सम्यरज्ञाम होकर परमात्मदशा 
प्रगट हो बाती है। यदि रामके झाधमसे ह्लातमें दृद्धि होठी हो वो 
राग बड़नेसे ल्ाप बढ़ता जाये जौर अतिराघसे परमात्मदश्चा प्रमट ड्ढी 
जाये किन्तु ऐसा कभी हीं होता। रागका सबधा क्‍्रमाव 
पदचातु हो केबसजश्ञान भौर परमात्मदष्ता प्रगट होती है इसलिये राग 
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ज्ञानका कारण नही है। और सयोगके लक्षसे ज्ञानमें वृद्धि होतो हो 
तो ऐसा नहीं दिखता परन्तु संयोगका लक्ष छोडकर ज्ञानानन्दस्वभावमे 
लक्ष करके लीन होने पर ही केवलज्ञान होता है, इसलिये सयोगके 
लक्षसे ज्ञान नहीं बढता। सम्यग्दशंनके लिये, सम्यग्ज्ञानके लिये या 
सम्यग्चारित्रके लिये अपने ज्ञानानन्दस्वभावके अतिरिक्‍त श्रन्य कोई 


आधार है ही नहीं | धर्मेमं अपने स्वभावके अतिरिक्त श्रन्य किसीके 
आश्रय का अभाव है। 


उत्पाद-व्यय-प्रुवस्व भावसे आत्मा तो अपने गरुणोमें अक्रमरूप 
घतंता है और पर्यायोमें क्रमरूप ।--इसप्रकार क्र म-अक्र मरूपसे प्रवर्तन 
ही भ्रात्मा का वर्तेन है। इसके सिवा आत्मा कभी अपने ग्रुण॒पर्यायो 
से बाहर नही वर्तंता, इसलिये बाह्ममे आत्माका वर्तन है ही नही। 
प्रमुक प्रकारसे आहार लेना और श्रमुुक वेशमे रहना--सप्रकार 
प्राह्र या वेशमे सचमुच आत्माका वर्तंन नही है, उसमें तो जडका 
बतेन है। प्रत्येक द्रव्य अपने ग्रुण-पर्यायमे वर्तंता है वही उसका 
वर्तेन है। भ्ात्माका वर्तंन कैसे सुधरे ? भ्रनादिकालसे सयोग और 
विकारमें श्रपनत्व मानकर विकारी पर्यायमे वर्तता है वह अशुद्ध वर्तंन 
है, सयोग भर रागसे पार, ज्ञानानन्दस्वभावकों हो श्रपना स्वरूप 
माननेसे निर्मल पर्यायें प्रगट होती हैं, उच्त निर्मल पर्यायोंके क्रममें 
वर्तेता वह श्रात्माका छुद्ध वर्तेन है, और वही मोक्षका कारण है । 
स्वभावोन्मुख होने पर ऐसा छुद्ध वर्तन हुआ, उसमे त्याग भ्रौर प्रतिज्ञा 
प्रादि सबका समावेश हो जाता है, जो शुद्ध वर्तंन प्रगट हुआ उसमे 
विपरीतताका ( भ्रसत्यादिका ) त्याग ही बतंता है, श्रौर उसमें प्रसतू- 
फा श्रभाव ही वर्तंता है इसलिये न करनेकी प्रतिज्ञा भी उसमें श्रा ही 
गई । सर्व प्रथम स्वभावकी सच्ची समझ करना ही श्रनादिकालीन 
असत्यका त्याग है। मिथ्याइष्टिको भ्रनादिसे “घमंका त्याग” है, वह 
प्रधमें है, आत्माकी सच्ची समझ होने पर उस श्रधर्मका त्याग हो 
जाता है। प्रथम सच्ची समझ द्वारा प्रनादिकालीन मिथ्यात्वका त्याग 
किये बिना पन्नत आ्लादिका त्याग कभी हो हो नहीं सकता । 


[१८] ब्लाद-स्यय-प्रषावशक्ति (२६० ) आश्मप्रसित्रि 


महाँ कहते हैं कि उत्पाद-स्यय-प्रूजत्य पक्तिसे धष्प प्रपते 
भ्ुण-पर्योयर्मे बर्तठा है। इसमें “बतेंने” पर भार है। एसी 
प्रकमरूप वर्तेता है भौर पर्यायमें कमरूप वर्तता है,--कोम बर्ठता है? 
घात्मद्रम्प । इससिये ऐसा सिणाय करतेबासेको किसी भी पर्यावगे 
प्रात्मद्स्पकी हृष्टि-इरतीति रहीं छुटवी । अरयेक पर्यायर्में प्रशण हल 
बतवा है, इसप्रकार पतनेवासे पर (ब्रठय पर) हृष्टि यई वहाँ पर्माम 
धुदधि छुटकर पर्यायमें निर्मलता हुए विना नहीं रहुती ।..' 


प्रस्येक मात्माका ऐसा स्वमाव है. कित्तु यहाँ दूसरे आत्माका 
काम सहाोँ है. स्‍्वये अपने सस्‍्वमावका मिरय करके स्थो झर्स होने 
बात है। भो स्वभाषोग्मुस होकर शात्रा हुमा मह अपले स्व-पर अकाशक 
सामस्य॑से परको ज्योका हों जानता है) स्वसन्सुख होकए स्वाद 
में बर्तत हो पहँ जिकार या संयोगका बतस नहीं रहता मोद सिविकार 
असंगोगी दसा प्रगट होती है उसका नाम मोश् है। 


झात्मस्वभावोस्मुस होकर, "मात्मा पत्रिज्र है' “ऐसा जिछ 
क्ञानेपर्याय ने जाना भरह पर्याय स्वयं मी पवित्र हुई है, पत्र 
प्राभयसे झसमें मी पविजवाकी वृद्धि हीती जातो है ।“7इप्रझार 
स्वपाजशक्तिकी प्रतीतिका फसत म्रक्ति है । 


बाहामें झशा मोजम करें उसे लोग धम मान लेते हैं. दि 
ज्ञाभों सो कहते हैं कि मरे माई ! बड़से मोर शागसे पपने बाटमाढी 
मिप्तताका तुझे माम नहीं है प्रौर उसे हू घर्मं मानता है थो शृ स्‍्शा 
सही किस्तु चिकता ही खाता है तू रागको चिकताईका ही उपयोग 
कर रहा है किश्तु रागसे रूखा ऐसा जो वीतरागी शातमाव है हस्की 
तुझे शबर पहीं है | तुके मिव्यात्वकपी चिकताई मरी है बह महा 
अषर्म है। रामको या जड़के संयोयको झ्वानी अपना प्राध्मस्वरूप नहीं 
मासते किल्तु प्रपने आश्माका रागादिते पिप्त ही प्रण्मन करत हैं 
शामासादस्वकूपके श्रदा-आनर्मे उम्होंको रूसा-रामरहित-माव है 
जारमाके धांतरससे परिपूर्ण झौर रागके रससे रहित ऐसा थी शागीका 
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भाव है वही धर्म है । 
उत्पादं-व्यय-भुवता स्वभावसे आ्रात्मा स्वय प्रतिक्षण 
परिणमित होता है और घश्रुवरूपसे स्थित भी रहता है। शब्दोके 
कारण ज्ञानकी उत्पत्ति नही होती, किन्तु ज्ञानस्वभाव स्वय ही विशेष 
ज्ञानरूपसे परिणमित होता है। ध्रुवज्ञानस्वभावके आधारसे भअ्रज्ञानका 
नाश होकर सम्यग्ज्ञानकी उत्पत्ति होती है । 
प्रश्न - यदि सुननेके कारण ज्ञान नहीं होता, तो फिर 
किसलिये सुनें ? ; 
उत्तर---सुननेके कारण ज्ञान नही होता-यह बात सच है, 
लेकिन वह निर्ंय किसने किया ”? जिसने ऐसा निर्णंय किया है उसके 
रागकी दिशा बदलकर सतृश्रवशादिकी श्र ढले बिना नही रहेगी । 
जिज्ञासु भूूमिकामे मिथ्यात्वके निमित्तोकी ओरकी वृत्ति छूटकर सत्‌ 
निमित्तोकी ओर ही वृत्ति जाती है श्रौर ज्ञानीके निकटसे सतृश्रवणका 
भाव, सत्श्रवणका प्रेम और उत्साह गाता है। “वाणीसे ज्ञान नहीं 
होता, इसलिये सुननेका क्या काम है !”---ऐसा स्वच्छुदका भाव उसे 
आयेगा ही नहीं । सत्‌श्रवशुके समय भी मथन तो अपने ही भावका 
हो रहा है न ' हाँ श्रवणके समयभी राग पर या पर्याय पर उसका 
भार नही द्वोता, किन्तु ज्ञानी जो स्वभाव समझाना चाहते हैं उस 
स्वभावकी श्रोर ही उसका भार होता है. जहाँसे ज्ञानका प्रवाह 
भ्राता है ऐसे द्रव्यस्वभावका अभ्रवलम्बन करना ही ज्ञानी बतलाते हैं 
झ्ौद सच्चे श्रोताका भार भी उसो पर है। इसके सिवा रागसे या' 


वाणीसे हो लाभ मानकर उस पर जो भार दे वह सच्चा श्रोता नही है, 
क्योकि ज्ञानी ऐसा नही कहते । 


पुनरच, सत्‌ स्वभावका भान होनेके पद्चातु ज्ञानीको भी 
बारम्तार सतृश्रवणका भाव शभ्राता है, वहाँ सचमुच वाणी सुननेका 
राग नही किया है, किन्तु श्रपती निर्मेल भूमिका होनेसे राग हो गया 
है, ओर उस रागका लक्ष सतु निमित्तको ओर ही ढलता है । उस 
राग शोर श्रवरके समय भी ज्ञानकी रुचिका जोर तो श्रपने सत्‌ 
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स्वमावकी प्रोर ही है निमित्त था राग प्र उसड़ी रंचिढ्रो 
णोर महीं है। झचिका लोर किस शोर काम कर रहा हैं उ पर 
धर्म-प्रश्मका भाषार है। भात्माका उत्पाद-श्यय-पुगस्‍्मभाव है उते 
पहिंषाने सो परक्षी पा विकाशकी प्रोर झुसिका भोर म रहकर पूगल 
भावोस्मुल ही हो जाये | मात्मामें पत्पाद-ध्यय-ध्रुबठा प्रादि बनेत 
धक्तियाँ एक धाष ही परिणमित हो रही हैं। 

प्रभा--आहमार्मे पनंत शक्तियाँ हैं ऐसा भगवान में देशा है 
इससिमे कहते हो ?--पा भरात्मामें है छठे जामकर कहते हो 


उत्तरः--चस्तुके स्वमावमें ऐसा है भौर भंगवानते मी ऐसा 
ही देशा है,--सेकिस मगगानकी प्रसीसि किसने की ? धर्म मगवानकी 
प्रतीधि करतेवासेके भपना ज्ञान है म !! इसलिये प्रपते श्ातस्वभाव 
की प्रतीति की उसीमें यह सब भा जाता है। भपने झागस्वमावदी 
प्रतीतिकों साथ सिये बिना प्रकेसे भगवासके प्रामसे भाने बह यवार्ष 
मार्ग नहीं है। यह बात सो प्रपते ध्रात्माकों साथ लेकर है! भपने 
धात्माकी भोर उस्पुश होकर उसकी प्रतीति किये बिता भमबातकी पा 
सगवामके मार्गकी छक्ची पहिचाम महीं होती । महाँ साध्माकी धक्तिपों 
के बर्शनमें भी, प्रमेद आत्मस्वभावके आश्रमप्र॒व॑क ही उसकी ध्तियोंका 
मिर्णप हो सकता है--ऐसा समस्या । 

[ ++आत्माकी अनंत क्षक्तियोर्मेसि ब्ठारहबी रत्पाब-भ्यय" 
प्रुबफक्तिका बेन यहाँ पूरा हुआा | ] 
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)( आत्माके हितकी सच्ची लाहायिततावाला जीव ) 
उसके प्रयत्नके लिये मुदृत न बनावे . .अपूर्व अंतर प्रयत्न 
जागे तब ही आत्माकी ग्रापि होगी | ई 

दर कपर वह निया डक कल अर अलमपयररलक शतक रमकरकपपरकन 


यह श्रात्माको शक्तियोका वर्सन चल रहा है। ज्ञानस्वरूप 
आत्मामे कंसी-कंसी छाक्तियाँ उछसित होती हैं वह आवचाय॑देवने 
बतलाया है। उन शक्तियोके द्वारा अनतशक्तिके पिण्ड रूप अनेकान्त 
मूर्ति श्रात्माको पहिचान कर उसमें एकाग्र होने पर श्रद्धा---आनन्दादि- 
का निर्मल परिणमन होता है उसका नाम धर्म है। 


श्रद्धाका मूल, ज्ञानका मूल, श्रानन्‍्दका मूल आत्मा है, वह 
आत्मा कसा है ?-इसे जब तक यथाथंरूपसे न जाने-अभ्रनुभव न करे 
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तब तक थद्धा-ज्ञाम झआानत्वके प्रंकुर महीं फूटठे। मामस्द कोबे 
पदापमें मरा है ?--मिसके रामुख होनेसे भानग्दका बेदन हो । भरता 
बया वस्तु है ?-जिसे सक्षमें सेकर चितवन करनेसे आमद हो । उसकी 
जब पक यथाषे श्ववण-प्रहण-धारण और निणय भी मे हो ठग तक 
घितम कहूस्ति करेगा ? तथा उसके आमस्दका अनुभग कहति होगा? 
प्रहो ! महिमावंत भगवान प्रात्मा अनंत पर्मो्ते प्रसिद्ध है, उ्की 
पहिमा प्रप्तिदरुपसे सर्व संत और क्षाक् गाते हैं किन्तु छत ओर एस्तुस 
होकर प्रपनी पर्मायमें जीमने कमी उसकी प्रसिद्धि महीँ की। भगगत 
प्रात्माकी प्रस्िद्धि कँसे हो थर्षाद पर्यायर्मे उसका प्रमट ममुसग के 
हो वह यहाँ घतसाते हैं। 


स्वसंवेदन शञानरूप सक्षण द्वारा भगवाम आध्माकी प्रसिद्धि 
होती है। शाम सक्षणकों प्रंवरोस्मुस्ध करके शात्माको सक्य बगानेते 
दत-यप्नूति प्रात्माका अनुमव होता है। उस मनुभवर्मे झकेसा शा ही 
नहीं है किस्तु झामके साथ अद्धा, आाना्व, वीर, प्रमुता स्वच्छता 
मादि प्रनंठ ध्क्तियाँ सी साप हो उछ्चलती हैं. इसलिये घात्मा अनेकार्त 
स्वकप है | उस असेकान्त मृथि भगवान प्रात्माकी भ्र्मत 
कुछ पक्तियोछा यहां घराचायदेगने वर्णोन किया है उतमें “जीब्य ! सै 
सेकर 'उत्पाद-भ्यय-प्ुबत्य” तकझी १८ क्षक्तियाँ पर जिस्यत म्रधभत 
हो गये हैं । अब १९ वीं परिणामश्षक्ति है। 


परिणामझ्नक्ति कैसी है? “द्रष्पके स्व॒मावश्रूत प्रौम्य-स्यव- 
घत्पादसे भारलिगित धहय मोर बिसव्रथ जिसका रूप है ऐसे ए% 
प्रसितित्थ माजध्रसमी परिणामश्क्ति है। प्रात्माके श्ञाम मात भाजमें 
पह प्रक्ति भी साथ ही परिणमित होती है । 


पहले तो ऐसा कहा कि शौस्प ब्यय मीर उत्पाद-मह तीनों 
हइस्पके स्वमावसृत हैं किसी अस्यके कारण नहीं हैं। जिस प्रकार 
पुष-स्थितिपना घपने स्वमावसे ही है किसी अम्पके कारण महीं है' 
उसी प्रकार प्रति क्षण मई पर्यायकी उत्पत्ति भी प्रपने स्वभावसे ही है, 
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परके कारण नही है। जो पर निमित्तके कारण कात्माके परिणामोका 
उत्पन्न होना मानता है उसने परिणाम क्षक्तिवाले श्रात्माको नहीं 
जाता । उत्पाद-व्यय-प्रुव वह द्वव्यके स्वभावशभ्ूत है भौद द्वग्यका 
प्रस्तित्व ऐसे उत्पाद-व्यय-ध्रुवसे आलिगित है श्रर्थात्‌ उत्पाद-व्यय- 
पध्रुवकी भिन्न-भिन्न तीन सत्ताएँ नही हैं किन्तु एक ही सत्ता उन तीनो 
से एक साथ स्पशित है, उस सत्ताका अस्तित्व प्रुवताकी अपेक्षासे तो 
सहृश है भौर उत्पाद-व्ययकी अपेक्षासे विसहश है ।--ऐसे मस्तित्व 
मात्रमय परिणाम शक्ति है। ध्र्‌ वताफे बिना परिणाम काहेमे होगा ?* 
भ्रौर उत्पाद-व्ययके बिना परिणाम किसप्रप्रकार होगा ? उत्पाद-व्यय 

प्रौर ध्रुवताके बिना परिणाम' हो नही सकता, इसलिये कहा है कि 

प्रौग्प-व्यय-उत्पादसे आलिगित ऐसे एक अस्तित्वमात्रमय परिणाम' 

शक्ति है | “उत्पादग्ययश्रोव्ययुक्त सत्‌” भोर "सत्‌ लक्षण द्रव्य --..इन 

दोनो महत्त्व पूर्ण ( तत्वार्थ सूत्रके ) सूत्रोका इसमे समावेश हो जाता 

है। अस्तित्व मात्र कहकर सतपना बतलाना है। 


यद्यपि परिणाम शक्ति तो आत्मा और जड समस्त द्रव्योमे 
है, किन्तु इस समय तो भात्माकी बात है| प्रत्येक आत्मामे परिणाम 
शक्ति त्रिकाल है। शअ्रज्ञान दशा, साधक दद्या श्रथवा सिद्धदशा-उस 
प्रत्येकके समय परिणाम क्षक्तिका परिणमन तो वबर्ते ही रहा है, किन्तु 
परिणाम शक्ति वाले आत्माका भान करके उसका श्राश्रय करनेसे परि- 
णाम' दाक्तिका निर्मेल परिणमन होता है। इसप्रकार शक्तियोका 
निर्मेल परिणमन हो वही धर्म है; उसोमें आत्माको प्रसिद्धि है । ! 

जिसश्रकार घरमें लाखोके मुल्यका एक श्राभूषण पडा ही, 
किन्तु जब तक उसकी प्रसिद्धि नही है अर्थात्‌ उसकी खबर नही है 
तबतक तो वह घरमें होने पर भी न होनेके समान ही है । उसी प्रकार 
यह भगवान आत्मा ज्ञान आनदादि अनत शाक्तियोरूपी आराभूषणोसे 
भरपूर है, किन्तु जब तक उसका भान नही है तब तक वह भप्रसिद्ध 
दे अर्थात्‌ धन्षानीका तो आत्मा विद्यमात होने पर भी अविद्यमान जैसा 
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ही है, उसे उसकी प्रसिद्धि नहीं है, मौर प्रतमु क्ष होकर भात्माड 
अदा-पाम करनेसे उसको प्रस्िद्धि होती है, पर्यात्‌ आत्माकी घछियाँ 
सिसेस् रूपस्ते परिणमित होकर उसका प्रगट शनुमव होता है ।रंपी 
प्राध्माकी प्रसिद्धि हो उसका ताम षर्मे है । 


घठारहबीं उत्पाद-भ्यय-धुवत्य शक्तिके बरोसर्मे अतेक हपी* 
करण प्रागये हैं तदमुसार यहाँ मी समझना । मठारहर्वी प्क्तिमें कम 
प्रवृत्ति और प्रकरमप्रदृत्ति कहकर उध्पाद-श्यय-प्रुब गतसाये थे भोर 
पहँ सहष्य तथा विध्हदारूप प्रस्तित्व कह कर परिणाम शक्ति गतताईँ 
है | ध्रुष अपेक्षासे सहशता है मोर उत्पाद-भ्यय प्रपेशासे बिसहृधता 
है ।--ऐसे उत्पाद-श्यय-घ्रुव के दिमा परिणाम हो ही महों परुवा । 
भकेसी धुवरूप निश्यता ही हो और उत्पाद-श्यप म हो तो प्रविषण 
भये परिणामकी उत्पत्ति महों हो सकती उसीफ्रकार यदि संपा 
क्षशिकता ही हो तया घुववा न हो तो दूसरे क्षण वस्तुका पुपता 
हो न रहे इससिये नये परिणाम भो काहेमें से हेंगि ? इस प्रकार 
प्रधान पूर होकर शान दु'श दूर होकर प्रामाद भौर संधार ६९ 
होकर सोझ इत्यादि परिणाम उत्पाद-श्यय-घुमताक़े दिता महीं हो 
सकते । इसस्षिये कहा है कि यह परिणाम क्षक्ति उत्पाद-स्यय-धुमे 
बने हुए प्रस्तित्वमय है। प्राचायदेवने एक एक प्कक्तिमें गूडरूपसे बत्पु 
स्वरूपको गू थ दिया है। अनादिकासोत अज्लाममेंसे पप्तट कर अस्त” 
मुख होकर निश्य स्पायी ज्ञाम स्व॒मावके साथ एकता करके भगुमग 
किया बहाँ शासका निर्मेस परिणमत हुमा मौर उस परिणमनर्म ऐसे 
उत्पाद-म्यय-पध्रुवस्ते दुवा हुप्ना भस्तित्व भी साथ ही है, पर्माव हासके 
साथ परिएमन प्वक्ति भी साप ही उछ्सतों है। इससियें प्रमैदारत 
शथयाधितरूपसे वर्सेहा है । 


घुबता तथा स्यय भौर उत्पाद-पह ठीनों मिसगर भाईमाढ़ी 
प्रह्तित्व है। मकेस्तो पर्यायकों हो देते मौर घुच दस्यको प्रतीतिमें गे 
ते दो मध्दित्वडी प्रतोति महीं होठो ! इसलिये मात प्रयाव दृष्टि ढ्राए 
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आत्म शक्तिकी प्रतीति नही हो सकती-यह मुरुष रहस्य है । 


पुनश्च कहा कि उत्पाद-व्यय-प्रुव वह द्रव्यके स्वभावभूत 
है, वह अपनेसे ही होता है। पर्यायकी उत्पत्ति परके कारण होती है 
भ्रथवा निमित्त आये वैसी पर्याय होती है--ऐसा जो मानता है उसने 
उत्पादको स्वभावभूत्त नही माना, इसलिये उत्पाद-व्यय-प्रुवरूप 
प्रस्तित्व सिद्ध नही हुमा, और ऐसा होनेसे भ्रनत शक्तिवाला आत्मा 
ही सिद्ध नही हुआ ।--इसप्रकार परके कारण जो पर्यायकी उत्पत्ति 


मानता है वह मिथ्याहृष्टि है, उसकी पर्यायमे भगवान झात्माकी 
प्रसिद्धि नही होती । 


ज्ञान स्वरूप श्रात्मामें सहशपत्रा धौर विसह्शपना दोनो 
विद्यमान हैं । ग्रुणोकी ध्रूवता भपेक्षासे सहशता है अर्थात्‌ एकरूपता 
रहती है--ग्रुण ज्योके त्यो रहते हैं, श्रौर अवस्थाके उत्पाद-उ्ययकी 
प्रपेक्षासे विसहशता है, श्रर्थात्‌ अन्य-प्रन्यपत्ता है। एक श्रवस्थाका 
व्यय होता है श्रौर दूसरीकी उत्पत्ति होती है--इसप्रकार उसमें 
विसहृशपना है, किन्तु ग्रुणोमेंसे एकका व्यय होकर दूसरेकी उत्पत्ति 
हो--ऐसा नही है, वे तो ज्योके त्यो रहते हैं, इसलिये उनमे सहशपना 
है । पर्यायमें “विसहशपना” कहा वह कही विकारीपना सूचित नही 
करता परिवर्तंनपना सूचित करता है। सिद्ध भगवन्तोको सर्देव ज्योकी 
त्यो निर्मेल पर्याय ही होती रहती है, तथापि वहाँ भी पर्यायका 
विप्तदश्पना तो है ही । ज्योकी त्यो पर्यायें होते पर भी पहली पर्याय 


दूसरी नहीं है श्रोर दूसरी वह तीसरी नहीं है-इसप्रकार विस- 
दृशपना है। 


प्रुव शक्तिरूपसे वस्तु एकरूप होती है किन्तु पर्यायरूपसे 

एकरूप नही होती । यदि ल्लुवरूपसे एकरूप न हो श्रौर विसहश हो 
तो आत्मा चेतन मिटकर जड हो जाये, किन्तु ऐसा नही होता । चेतन 
. तो चेतनरूपसे , श्रुव ,रहता है और यदि पर्यायसे भी एकरूपता हो तो 
ससार पर्याय दूर होकर मोक्ष पर्याय हो ही नही सकती । किन्तु ऐसा 


क्लिक 
ही कु 
5. ्ल्च 
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महीं है। वस्तु घृवरूपसे सहश--एकरूप रहती है तथापि पर्योर्सो 
पत्पाद-म्ययरूप विश्नहृ॒श्षपमा है |--ऐसा वस्तुका स्वमाव है। उतार 
ब्यय यह दोमों एक ही नहीं हैं, उत्पाद हो सदुमाव है भौर सपये 
प्रभाव है, वे दोनों एक ही समयमें होते पए भी उतमें भिन्न--मिप्र 
प्रययिकी विवक्षा है। लो नष्ट होगई उत्त पर्यायकी मपेक्लासे ध्यय है 
वर्तमान ब्तेती हुई पर्यायड्ी अपेक्षासे जत्पाद है और धशर्टरूप प्र 
की प्रपेक्ञाद ल्रृवधा है.--ऐसा छत्पाद-ब्यम-प्रुगका स्वश्प है। 
उत्पाद-भ्यय-प्रुष सहित प्रस्दित्व है ओर ऐसे प्रस्तित्वमम परिणाम 
प्त्ति है। शाममात्र भ्रात्माके प्रनुमबर्में मह शक्ति मी साथ ही है। 
पह शक्ति न हो तो परिणाम ही कहते होगा ? शासकों धतरोयुस 
करके पूर्ण प्रामपाको सक््म शनाकर उसका मनुेव करसेसे एक धाष 
पह सद्य शक्तियाँ उसमें परिणमित हो रही हैं--तिर्मभरूपते एछप्ित 
हो रही हैं। 
प्रभा--पर्यायमें बिकार भी है तो ध्ृद्दी ? 


पत्तर--बिकार है बह सचमुच्त शक्तिका परिणमत नहीं है 
भरपोंकि ध्क्तिका परिणमत वास्तवमें उसोड़ी कहते हैं जो ध्षक्तिफे पाप 
अमेद होगर सिर्मलरूपसे परिणमित हो। थो ध्क्तिता भाषय प्रो 
कर परके भासयसे बिकाररूप परिणमित हो उसे वास्तबमे शक्तिका 
परिणमम महीं कहते । सापकको अनंत धाक्तिफे विष्शरूप घाशमाडे 
प्राश्नयस्ते धक्तिका मिर्मल परिणमत होता है शोर किषित्‌ भरष्ुद्धता 
है वह घुद्ध दृम्पकी हृष्टियं भ्रम्रृतावे है--गोए है इससिये उसका बजाव 
ही मामा है। पर्यायमें प्रश्प विकार होते पर भी उसका प्रमाव बहता 
पह प्रपृथ भंदरृहष्टिकी शात है वह उच्चीकोी समझो प्रा सकती है 
जिसकी दृष्टि शुद्ध हस्पपर हो । 


महा जिस दाक्तियोंद्रा बेन किया है उममेंते श्र धक्तियाँ 
ऐसी हें जो पाश्माके मधिरिक्त जह़में भी हैं डिस्तु यहाँ तो प्रात्माड़ी 
ही बात है भोर उसमें मी जिसको पर्यायमें भ्रात्माडी प्रति हुई है ऐसे 
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साधक जीवको लक्ष्य करके वह बात कही है। ज्ञानमात्र ध्रात्माके 
प्रनुभवमे साधकको अनत शक्तियां किसप्रकार उछलती हैं वह यहां 
बतलाना है। भ्रज्ञानीको तो भ्रात्माकी प्रसिद्धि नही है, आत्माके ज्ञान 
लक्षणकी भी उसे खबर नही है; वह तो राग लक्षण वाला या शरीर 
लक्षण वाला ही श्रात्माकों मानता है; भ्रात्माकी या उसकी श्वक्तिकी 
उसे खबर ही नही है । श्रहो; इन शक्तियोका वर्णन करके तो आचारये- 
देवने आत्माके स्वभावकी श्रदूभुत महिमा प्रसिद्ध की है। ज्ञानमात्र 
आत्मामें कितनी गभीरता भरी है उसे खोलकर बतलाया है। 


प्रभ--यदि एक ज्ञानमात्र भावमे ही इन सब शाक्तियोका 
समावेश हो जाता है, तो फिर इतनी सारी शक्तियोका अलग-ग्रलग 
वर्णन किसलिये करते हो ? इन सब शक्तियोको समभनेमे तो बडी 
मेहनत होती है । 


उत्तर --श्ररे भाई ! इन शक्तियोको समभले तो भ्रतरमे श्रानद- 
की तरगें उछलने लगें। इसे समभनेमे “मेहनत” नही है किन्तु अनन्त- 
कालकी थकावट दूर करनेका यह मार्ग है। भ्रौर “शञानमात्र भावमे समस्त 
शक्तियोका समावेश हो जाता है”---ऐसा कहा वह तो श्रमेद मनु भवकी 
अपेक्षासे कहा है अर्थात्‌ ज्ञानको श्रतरोन्मुख करके जहाँ अमेदआत्माको 
अनु भवमे लिया वहाँ कही भिन्न-भिन्न शक्तियोका विचार नहीं है, वहाँ 
तो अभेद श्ात्माके परिणमनमे समस्त शक्तियाँ एक साथ निर्मेल रूपसे 
परिणमित हो रही हैं ।-इसप्रकार ज्ञानमात्र भावमें समत्त शक्तियोका 
समावेद हो जाता है ऐसा कहा है, कितु अकेले ज्ञानगुणमें कहीं प्रन्य 
समस्त ग्रुण नही भाजाते । यदि एक गरुणमे दूसरे समस्त गुण श्राजाये 
तब तो एक गुण स्वय ही पूर्ण द्रव्य हो गया |--कितु ऐसा नही है। 
“द्र्याश्नया निगु णा गुणा” द्रव्यके आश्रयसे भ्रनत गुण विद्यमान हैं, 
कितु एक गुणके आश्चयसे दूसरे गुण नही हैं-इसप्रकार शभ्रनतगुणसे 
अभेदरूप आत्मवस्तुकी दृष्टि करनेके लिये यह वर्णन है। झ्रात्माका स्व- 
भाव अनेकान्तमय किसप्रकार है अर्थात्‌ उसमे भ्रनतधर्म किसप्रकार हैं 
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वह स्पष्ट समझातेके सिये प्राचारयदेबने पह वर्णान किया है। इसहिंरे 
बिज्ञासुमोंको यह बात भवए्य ही सममप्ता भाहिये । 


इस एक ब्ात्माका असम पदार्थोके घाथ कोई सम्बन्ध नहीं |, 
इसलिये यहाँ परके साथ सम्बन्धकी बात ही नहीं है, भौर गिकारडी 
भी बात महीं है, बयोंकि परके सायका धस्वस्थ छोड़ वैदेसे वडेसे 
आशमस्वमावमें बिकार महीं है, विकार वह प्रात्माका स्वमाव नहीं है 
पह हो बात्माके स्वमावकी वात है आात्माक़े स्वभावर्म कदे-कर्से परे 
विश्वमाम हैं वह यहाँ बतलाते हैं। इसप्रकार “सनेकास्त” प्राध्माड़ी 
परसे अत्पष्व भिन्न और अपने झनंठ घर्मोसे परिपूर्ण बतसाता है |“ 
ऐसे प्रात्माछों बानभा उसको अ्रद्धा करमा, अनुभव करता बह 


मुक्तिमार्ग है। 


बगठमें मनंत द्रस्प हैं वे सब “सत्‌” हैं। मात्मामी पवेत 
हैं प्रशोक धाटमा मिप्त भिन्न स्वतंत्र इब्य है, जम्पका लक्षण “सद' है। 
वहू सत॒पत्ा उत्पाद-भ्यय ध्ुबता सहित है बोर पह उत्पाव-म्पम पु 
प्रपसे स्वमावशूत ही है, उत्पाद स्यम-भौर ध्ुगता यह तीों मिघ्कर 
द्रम्थका सत्पमा है। 'श्रुवता' श्र्थाव अस्पुर्मे नित्य धपायी खनेडाी 
भी स्वभाव है भौर 'रत्पाद-स्पय' धर्बात्‌ बइलनेका भी स्वभाव है। 
स्पायी रहता और बवसता--यह दोनों एक-दूसरे से विश नदी 
हैं किल्तु यह दोनों मिसकर ही द्रस्पका संतुपता है ।--ऐसे उत्पाद” 
ब्यय-पुगतामुक्त ससाके विमा व्रस्यके परिणाम सिय महीं हो सकते । 
इसप्रकार शानस्मरूप ब्रास्‍्माकी परिणाम ध्रक्ति उत्पाद-स्पय घुगरूप 
सत्तामम है| एक परिणाम क्षक्तिर्म गित्यपता शौर बगित्मप्त्रा 
का समाबेप्त होता है। मित्यताका मिर्येय करनेबासा तो शभिप्य हैः 
पदि पर्माय बदसती मं हो तो अमाबिकासीम अज्ञान दा पलटकर 
शामवष्घा हुए बिमा वात्मधरष्पकी विश्मताका मिर्सम कौत करेंसा 7 
सित्यताका मिणेय तो पर्यायमें होता है ध्ौर बह पर्याय प्रनिए॑य है। 
तथा, यदि निर्णय करनेबासा शात्मा सक्लड निश्यस्‍्पागी न होठों 
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उस निर्णायके फलको कौन भोगे ”? ओर वह निर्णय किसके आधारसे 
करे ? इसलिये वस्तुरूपसे श्रात्मा स्वयं नित्य भी है; सदेव “मैं. .मैं'- 
ऐसे सवेदनसे उसकी नित्यताका अनुभव होता है; भ्रौर पर्यायमें दुख 
सुख, श्रश्ञाल-ज्ञान इत्यादि अनेक परिवरतंतोके अ्रतुभवसे उसकी 
अनित्यता सिद्ध होतो है। हे जीव ! शरीर भ्ौर रागादिको श्रलग कय 
देनेसे श्रकेला ज्ञान रहा, वह भी स्वतः ऐसे परिणाम स्वभाववाला है, 
उसमे आ्ामन्द है, प्रभुता है, स्वच्छता है, चेतन्यमय जीवन है ।-इत्यादि 
अनत शरक्तियाँ तेरे ज्ञानमात्र स्वभावका श्रभिनन्‍्दन करती हैं । इसलिये 
तू पर की श्रोर न देखकर श्रतहं ष्टि करके ऐसे अपने' आत्मस्वभावको 
देख श्रपने श्रात्माके अनंत्त निधानको देख। उसे देखते ही तुझे 
अ्तीन्द्रिय आनन्दका अनुभव होगा भर कही परके आश्रयसे लाभ 
होनेको तेरी मिथ्याबुद्धि दुर हो जायेगी । 


सहशता श्रौर विसदशता-ऐसे दोनो स्वभाववाला तेरा 
अस्तित्व है । अशुभ विचार बदलकर थुभ होते हैं--यह तो सबको 
अलुभव सिद्ध है, विसहृशताके बिना विचार परिवतंन नहीं हो सकता। 
शोर पहले मैं श्रशुभ विचारमे था तथा भ्ब छुभविचारमे हूँ-इसप्रकार 
अपनी अखण्डताका अनुभव होता है वह सहशताके बिना नही हो 
सकता ।-इसप्रकार सहृशता श्रोर विसहशता ( अर्थात्‌ उत्पाद-व्यय 
शोर श्रुवता ) के बिना परिणामरूप कार्य हो ही नही सकता । एक 
परिणामदधक्तिमे यह सब आजाता है। परिणाम शक्ति आत्माकी है 
इसलिये अपनी पर्यायके उत्पाद-व्यय (सम्यक्त्वका उत्पाद, मिथ्यात्व- 
फा व्यय इत्यादि) अपने स्वभावसे हो होते हैं, किन्ही कर्म आदि 
निमित्तोके कारण श्रात्माके परिणाम नही होते । 


श्त्मा गुणरूपसे स्थायी रहता है और अवस्थासे बदलता है, 
उत्पाद-व्ययरूपसे बदलना ओर शझ्रुवरूपसे स्थायो रहना-ऐसा ही 
उसका स्वभाव है। उत्पाद-व्यय और प्रुव-यह तीन भिन्न--भिन्न 
सत्ताएँ नही हैं किन्तु तीनोरूप एक ही सत्ता है। यदि वस्तु स्थित 
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रहकर बदसे तभी नपा कार्य होता है। यदि स्थित ही न रहे ठो उस 
गाप्त हो भ्राये भ्रोर मयि शदले ही सहीं तो कार्य ते हो। धंसे कि 
सकड़ीके रणकरा बदलें तो वह जसकर रास हो जाती है यदिवे 
बदलें ही तहीं तो राख ग हो । दसीप्रकार प्रप्येक बस्तुडा उसताद- 
श्यय-प्रुव स्वमान है । 

णजेसे--दस शोला सुवण॒की बर्तमान में हार मगस्पा है, गए 
मदलसकर घूड़ी हुई; वहाँ पूरा दस तोसा सुबरों स्थित रहकर 
बड़ी ध्रबस्पारूप परियर्तित हुमा है इससिये गह सुवर्णो स्वित भी 
रहा है भोर बदसा भी है। इसप्रकार प्रत्येक बस्तु पत्पाद-धग- 
प्रुवकूप परिणाम स्वमाववाली है। यहाँ बस्तुका धूम ध्ममाव सम 
झानेके स्षिये सुब्णेका स्थूस्त उदाहरण है । आत्मा तो स्वाभाविक इस्यु 
है सुबर्स कहीं सूस--ध्वामाविक वस्तु महीं है वह तो संयोगी बहु 
बह धंमोगढक़ो बात स्वभाषमें पूरी तरह साथ नहीं होती । सुरर्सके माय 
करते-करते जिसके छिसी प्रकार वो माय घ हो धर्कें ऐसा पन्विम 
पोइस्ट (-परमाणु ) रहे यह संस बस्तु है। सुगण तो गह भी हों 
सकता है, किन्तु परमाणुका कभी साझ्त महाँ होता । यहाँ तो दहावि 
झूपसे समस्पनेके लिये सुषर्णंको सूस्गस्तु सासा जाता है। जिंप्रकार 
झ्लाकार मवल्तने पर मी सुबरों तो सुबण ही रहता है घकड़ी महीं शे 
जाता शोर धुवरसणरूपसे ध्रुव रहने पर भी छसके विविध आकार बदसते 
हैं। घुपर्ण तो घंयोगी वस्तु होनेसे अस्पकास टिकता है, उस प्रस्पकात 
के हष्टाम्त परसे तिकासी बस्तुका स्वमाग समझ लेता बाहिये। मामा 
में मतिशाम धुज्ञान केबसशामादि अवस्थाएँ बदलती हैं भीर बाते 
स्वमावशपस्ते झ्ात्मा ण्यों रा तयों रहता है । यहाँ तो यह गिशेष बतभाता 
है कि स्थित रहकर भ्रगस्‍्पा बदलती है वह पपसे स्मभावग्नत है 25४ 
पझस्पके कारण आत्मा स्थित महीं रूुता भौर किसी सस्पक्े 
छस्तकी अबस्था नहीं होती॥ इसीप्रकार अस्प समस्त पदापा्मे भी 
पे अपने स्वमावसे ही उत्पाद ब्यम-प्रुगता बठेंतो है । 

देखो ऐसे पत्तुस्वमावदो प्रदीदि बह बीतरायताका कारण 


। 
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है । किसी दूसरेके कारण सुख-दुःख होते हैं यह वात ही नही रहती । 
जगतमें जो जीव दु खी हैं वे श्रपती पर्यायके ही वैसे उत्पादसे दुःखी हैं 
और अपनी दु'ख पर्यायकोी बदलकर सुख पर्यायका उत्पाद भी वे स्वयं 
करें तो होता है, दूसरा जीव उनकी पर्याय नही कर सकता श्रात्मा 
ह्वय अनतशक्तिका पिण्ड है, किन्तु उसकी सभाल न करके शरीरपर लक्ष 
रखकर “शरीर ही मैं हैं '--ऐसा मानता है और शरीरमे कुछ होनेपर 
मुझे हुआ ऐसा मानकर अपनी भिन्न सत्ताको भूल जाता है इसीलिये 
जीव दु खी है। जब तक स्वय देहसे भिन्न चेतन्यसत्ताकी सेमाल न 
करे तब तक उसका दु'ख दूर नही होता । यह एक सिद्धान्त है कि 
दुख किसी बाह्य सयोगके कारण नही हुआ है, इसलिये बाह्य सयोग 
द्वारा दु ख दूर नही होता, किन्तु स्वयं विपरीत भावत्ते दुख उत्पन्न 
फरता है वह अपने सीधे भावसे मिट्ता है । दूसरा कोई न तो दुःख दे 
सकता है और न मिटा सकता है। 


देखो, “मैं दुःख दूर करू“--ऐसा विचार आता है, किन्तु 
“मैं आत्माका ही नाश कर डालू”--ऐसा विचार नही श्राता; भर्थात्‌ 
स्वय नित्यस्थायी रहकर दु ख अवस्था बदलकर सुख अवस्था करना चाहता 
है। इसप्रकार “मुझे दुःख दूर करके सुखी होना है”-इसीमें उत्पाद-व्यय- 
प्रुवकी ध्वनि श्राजाती है। आत्मा त्रिकाल है श्रौर दुःख क्षरिक है, 
वह दुख दूर हो सकता है। दुख कौन दूर करता है ? जिसने 
उत्पन्न किया वह, दूसरे देखनेवालेने कही वह दुख उत्पन्न नही किया 
है इसलिये वह उसे दूर नही कर सकता । शरीरमे रोग होने पर, अपना 
अस्तित्व उससे भिन्न होनेपर भी अपने भिन्न अ्रस्तित्वको चूककर “यह 
रोग मुझे हुआ --ऐसी मिथ्या कल्पनासे स्वय दु.खी होता है। मैं तो 
चैतन्य हूँ, देहके उत्पाद-व्यय-प्लुवसे मेरे उत्पाद-व्यय-श्रुव बिलकुल 
भिन्न हैं, मेरे उत्पाद-व्यय-भ्रुव मे मेरी अनन्त शक्तियाँ परिणमित्त 
होरही हैं-इसप्रकार स्वशक्ति की संभाल करे तो उसमे कही दुख 
है ही नहीं । 

३३४ 
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में परका दुःक्ष दूर महीं कर सकता--ऐसा क्षापीकों भाग 
होने पर भी रागकी भ्रूमिकामें दुखी णीबोक़ि प्रति ( उस प्रसृशे 
कारण महीं छितु प्रपने रागके कारण ) कूदणा प्रादिका माव होगाए 
है, केबली भसवाम श्रादि वीतरागी जीवोंकों ऐसा राम नहीं होता। 
घर्मात्माको किसी समय रोग होता है भोर मोपधि करमेका शाम प्री 
होता है किस्तु वहाँ विवेक बता है कि--रोगके कारण राग मह है 
ओर शागके कारण झोपधि थादिकी प्रघवा रोग मिटनेकी किया गई 
होती, छपा राग मा दवा बह कहीं दु्त मिटसेका उपाय गहीं है। 
मेरी धहम धीलताकों मिर्बेसताके कारण राग होता है बह राव पी 
भेरे चिदामम्द स्वरूप सहीं है घिदानंद स्वरूपके ध्राभ्ते एप 
डासना वह दुःख दूर करनेका उपाय है --हसप्रकार ज्ञागी यषार्ष 
उपायकों लानते हैं. इसस्िये रागको मोर उसके मभिप्रायंका जोर नदी 
बाता इससिये उसका राग प्रत्यंध मद है। मशामी तो घब विपयेत 
मागता है--रोगके कारण राग मानता है जौर राग द्वारा झोपि 
पझ्रादिका संयोग श्राप्त कर सकता हूँ ऐसा मागता है इससिमे संबोगते 
दुस धर करमेका छपाय मानता है; इसलिये उसका णोर संमोग प्ौर 
रागकी भ्ोर ही थाता है इससिये उसका राग महाप्र प्र्तिवात 
| है ।--एसप्रकार दोनोंके राग सम्बन्धी अमिप्रायद्ली दिख्षामें महा 

प्रतर है । 

प्रशानी अमुकुल संयोगसे छुल और प्रतिकूल संयोग दुख 
ऐसा मानता है इसस्षिये दुख दूर करके सु करनेके लिये बह संयोपकी 
प्ोर ही बेखता रहठा है किस्तु पंयोगसे भिन्न अपने आर्माडी 
प्रोर देशना उससे महीं होता इसलिये उसे संपोगके प्राप्यसे राग देष 
होते ही रहते हैं बीतरागी बांतिका अगुमव सहीं होता । 

झञामी अपनेको पंयोयोस्े सुस-दुःश महीं मानते छरहें 
अनुभव है कि सुख प्रपने स्वमाकर्में ही है पौर जितती घढिस अ डृति 
थाये उतता दुस है इसप्षिसे बे दुःख दूर करमेके लिए बे परकी धोर 
लहीं देखते किम्तु प्रपते स्थमावके सानम्दके अनुभवकी प्रोर मुकरो हैं। 
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यहाँ श्राचायय देव प्रात्माकी शक्तियाँ बतलाकर स्वद्रव्योन्मुख होना 
बतलाते हैं । 


जगतके समस्त द्रव्य सत्‌ हैं श्रोय उनकी परिवर्तंत शीलता 
उनके स्वभावसे हो है, उसके बदले अज्ञानी उनकी सत्ताकों अ्रस्वीकार 
करके कहता है कि--मैं उन्हें बदल सकता हैँ, यानी वह सचमुच 
अपनी चंतन्य सत्ताको परसे भिन्न स्वीकार नही करता, विपरीत 
अभिप्राय हारा स्वयं अपनी सत्ताका ही घात करता है;।-उसका नाम 
आत्मघात है भ्रीर उस मात्मघातको महान पाप कहा है । भेरे 
उत्पाद-व्यय-प्रुव मेरी सत्तामें ही हैं और परके उत्पाद-व्यय-प्रुव-पर- 
की सत्तामे ही हैं, दोनोकी सत्ता भिन्न-भिन्न है, स्वसे है परसे नहीं, 
इसलिये एकके उत्पाद-व्यय-प्रुवमे दूसरेका कोई हाथ नही है ।-ऐसा 
जानकर स्वय अपनी शुद्ध चैतन्य सत्ताको श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रमे भ्रगी का र 
करना ओर परसत्ताको भ्रपनेसे भिन्न यथावत्त जानना,-ऐसा भेद- 
ज्ञान आत्माको जीवित रखता है-आत्माको प्रसिद्ध करता है, उसमें 
आत्मा जंसा है वैसे स्वभावसे प्रसिद्ध होकर मुक्ति होती है । 


'में' शोर “वह”-ऐसे दो भेद होते हैं वे ही बतलाते हैं कि 
स्व और पर वस्तुकी सत्ता भिन्न-भिन्न है; यदि भिन्‍न सत्ता न हे तो 
“यह मैं” ओर “यह वह”--ऐसे दो भेद न पड़े । स्व-परको सत्ता 
भिन्न-भिन्न होने पर भी, परवस्तुके कार्य मुझसे होते हैं-ऐसा जो मानता 
है वह परवस्तुकी स्वतंत्र संत्ताका अधिकार छीनना चाहता है; 
परको अपने आधीन मानकर उसकी स्वाघीनताको नष्ट करना चाहता 
है, किन्तु परवस्तु तो कही उसके प्राधीन होकर परिणमित नही होती 
इसलिये वह अज्ञानी परके भ्राश्रयसे परिणमित होता हुआ झआाकुल- 
व्याकुल होकर स्वय अपनी स्वाघीनताका घात करता है। जिसप्रकार 
एक राजाकी सत्ता पर-दुसरा राजा भ्रधिकार करने जाये तो वहां 
युद्ध होता है, उसी प्रकार चेतन्‍्य और जड़ दोनों पदार्थे अपनी-अपनी 
स्वतत्न सत्ताके राजा हैं, तथापि श्रात्मा परको अपना मानकर उसकी 
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स्तामें हस्तक्षेप करते जाये तो वहाँ बिसंबाब उत्पत्त हो चाहाद 
शर्थात्‌ प्रात्माकी पर्यायमें छुद्धताका पात होकर अधुद्धता हो बाठी 
है--दुस हो बाता है--संसार हो जाता है। परसे भ्रत्यम्त विगत 
ओर प्रपमे शानादि भ्रनन्तग्रणोसि एकल्व ऐसी प्रपमों बदम्प हा 
को जासकर--- श्रद्धा करके उसमें स्थिर रहनेसे शुद्धता होती है-पुव 
होता है-प्रुक्ति होवी है, भौर स्वमावाधश्तित स्वतंत्रतासे मात्मा धोमाः 
पमान होता है। 

महो ) जिसे आात्माका कल्याण करमा हो उसे इसी समय 
पहु समझने पोग्य है। प्रात्माको भबसे छुड़ामे 6बा कस्पाण 
जिसे सक्ष्षी समत सगी हो बह अस्य समस्त कार्योंक्री प्रीति छोड़फर 
भारमहितका उच्चम रूरता है;।--पहले भ्रष्य कार्य कर सें फिर प्रार्मादी 
हित करेंगे--ऐसी अवधि बह दीचमें महीं डासता।! भौर उसे 'ऐंपी 
कासकी मर्मादामी नहीं होती कि अमुक दिनके भीतर ही भोग 
धमम्सोँ प्राजाये तो समभमा है, हमारे पास प्रधिक समम नहीं है। 
जहाँ दक्षि हो वहाँ कासकी मर्यादा महीं होती । जिसे आरमाको दि 
हो---सच्ची समत हो वह छप्तके प्रमत्तके लिये कासाबधि महीं 
माँपता । भ्रोर बिसे ऐसी सगन हो वह अवष्यही भल्पकासमें भात्महिंठ 
साभ सेता है । जिसे संसारमैं पसेकी प्रोति है बह ऐसी अवधि निदिषत्‌ 
नहीं करता हि प्रमुक समयमें ही पैखा मिप्तेगा तो सू गा वहाँ हो 
कास्तकी बिता डिये बिता प्रयत्न करता हो रहता है भौर एहीमें साए 
जीवम बउ्पर्थे गँवा देता है। ठसीप्रकार जिसे भ्रात्माकी रवि बायृत हैँ 
है वह ऐसी काप्तावर्षि सहीं बांधठा कि मैं ममुर समय त्कद्ठी 
प्रात्माको समममेका प्रमत्त करू गा बहतो कासकी चिंता किसे बिसी 
प्रयत्त करता ही रहता है भोर से मबएय मात्माका अगुमब होता है ! 

आरमाकी रुचिके अम्यासमें जो कास स्पतीत हो वढू भी उफस है। 

प्रमी बाहुरके ब्यापारादि कार्य कर से फिर भारामसे मात्मद्वित 
करेंगे-इसभकार जो प्रमभि बांयता है एसे वास्तवर्मे प्रात्माकी खगते 
गहीं सपी है। परे, घारमाकी बिताके बिना अर्मठासात कास स्पतीठ हो 
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गया तथापि मेरे भव भ्रमण॒का भ्रत नही आया, इसलिये अब तो ऐसा 
उपाय करना चाहिये जिससे मेरा भ्रात्मा इस भव भ्रमणसे छूट जाये, 
-इसप्रकार जिसे श्रंतरसे श्रात्मार्थ जागृत हो वह श्रात्महितके प्रयत्न 
बिना-एक क्षण भी नहीं गँवाता, श्रौर ऐसा अपूर्व आतरिक प्रयत्न 
उदित हो तभी आत्माकी प्राप्ति होती है । भाई, कोई दूसरा तेरा हित 
फय दे ऐसा नहीं है; तू ही भ्रपने स्वभावका उद्यम करके श्रपना हित 
कर ! स्वभावको भूलकर तूने श्रभी तक परभावसे अपना श्रहित किया, 
श्रब सत्समागमसे यथार्थे स्‍्वभावको समझ कर तू ही अपना अश्रपूर्व॑ 
हित कर । 


श्रभी जो परका करनेके भावमे रुकता है वह आत्महितका 
प्रयत्न कहाँसे करेगा ? यह श्रात्मा कही पर जीवकों बचा नही सकता, 
किन्तु परको बचानेका शुभभाव करे वह पृण्य है। उस भावके कारण 
पर जीव बच जाये ऐसा नही हो सकता, तथा उस भावसे आत्माका 
कोई हितभी नही हो सकता; और वह पाप भाव है--ऐसा भी नहीं 
है। वह मात्र पुण्य बंधका कारण है। जीवदयाके छुभभावको पाप 
कहनेवाले तो मूढ हैं, उसे धर्मं माननेवाले भी मृढ-अज्ञानी हैं, तथा 
उस भावसे शभ्रात्मा परका कुछ कर सकता है-ऐसा माननेवाले भी 
भूढ़---अज्ञानो ही हैं । परसे श्रोर परकी श्रोरके छुभभावसे भी पर ऐसे 
प्रपने ज्ञानातन्द स्वरूपको पहिचाने वही धर्मी है । 


कुछ मृढ़ जीव ऐसा भी मानते हैं कि कालके अनुसार 
धर्म भी बदलना चाहिये; श्राजकल आत्माको सममनेका काल 
नहों है, आजकल तो देश सेवाके का्येमे लग जाना ही धर्म है ।” 
ज्ञानी उससे कहते हैँ कि भरे भाई ! क्या आजकल तेरा श्रात्मा 
भर गया है ? श्रात्मा त्रिकाल है तो उसका धर्म भी त्रिकाल 
एकरूप वर्तंता है। क्‍या चोथे कालका आत्मा भिन्न प्रकारका 
प्रोर पचम' कालका भिन्न प्रकारका होता है ?--नहीं, भ्रात्मा तो वही 
है, कालके बदलनेसे कही श्रात्माका स्वरूप नहीं बदल जाता, इसलिये 
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सौथे कासमें पमका जो स्वरूप था वही वर्तमाममें है। “एक होए कस 
काल मां परमारषमों पंथ”--धमका स्वरूप त्रिकास्त एकही है उप 
किसी काप्त फेरफार महीं होता । जे सधमको कासकी मर्मादामें कैद नही 
किया णा सझता । जैसपर्म तो वस्तुका स्वरूप है प्र्षाद बात्माक्ी 
शुद्धता वह जेनपम है, भात्माको कासकी मर्यादामें नहीं बांधा था 
सकता, वस्तु स्वरूपका सियम महीं ददसा या सरुता । गस्तुस्वरूप डिसों 
कास विपरीत महीं होता । बेतन बस्तु जड़ बस जाये प्रषवा बड़ बस्यु 
लेतम हो जागे--पऐसा किसी कास नहीं होता; छथा जो विकारी मात 
हैं उनसे धर्म हो बाये-- ऐसा भी कमी महीं होता इससिये बहु 
स्वमावरूप थेमपर्मको कासकी मर्यादामें कद महीं किया जा सकता | 


म्राश्माकी ससा बज़िकास है* बह शुसरूपसे ध्रुव स्वित ये 
कर पर्पायरूपसे अदस्तती है ।--ऐसे सत्स्‍्वमावक्ों जिसे श्रद्धा हो बह 
सममतता है कि मेरे सत॒को परका प्राथय नहीं है--ऐसा मधार्ष भाग होने 
से परसस्मुस्॒ वृत्ति म रहकर स्वमागोस्मुस हो जाती है. इसमिगे उते 
स्वभागके सम्यकश्रद्ाम-श्ाम-प्राचरणरूप धर्मे होता है ! 


सृढ़ प्राणी कहते हैं कि पहले संसार सुभार लें फिर घर 
करेंगे” तो उससे कहते हैं कि धरे भाई ! विकारी भाव ही (सार है 
मह संसार तो कासे कोयसेके समात है, यदि उसे सफेद करमा ही तो 
सुलमा दे. प्र्यात्‌ संसार कमी सुघरु महीं सकता इससिने स्ममा 
बके सम्पक्भ्रया-ज्ञात-आचरणा ध्वारा विकारको जलाकर तू संतार 
से छूट कर भोक्न प्राप्त करसे । 


प्रत्येक बस्तु झपने स्वभाव ही उत्पाद-ब्यय-पुव स्वस्‍्य 
है इससिये उसके स्थमागसे ही उसका परिखमम होता है' कि 
बलाती णीोव स्वमावको त देखकर संयोगसे ही देखता है 
संयोगके कारण कार्य हुआ--इसप्रकार वह विपरीत दैखता है। 
पह “देखत-प्रूस” हो संधारका सूस है, बोर बस्तुके यपार्भ €व॑ 
भाषको देशसा बह मोक्षका सूस है। बस्तु स्‍्वधागकों बाते बिता 
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बाह्यसे ज्ञानाकी पहिचान नही होती, ओर यह भी नही जाना जा 
सकता कि ज्ञानी किसप्रकार घर्मं करते हैं। इस सम्बन्धमे बन्दरका 
हृष्टान्त है कि--एकबार कुछ लोगोने यात्रा करते समय जगलमे डेरा 
डाला । जाडेके दिन थे, कड़ाकेकी ठड पड़ रही थी; इसलिये आसपास 
से सूखे पत्ते शोर घास इकट्ठा करके उसमें चिनगारी रखकरु भ्राग 
जलाई भ्ौर तापने बैठे । पेडो पर बठे हुए बन्दर यह सब देख रहे थे । उन्हें 
भी ठड लग रही थी, इसलिये सोचा कि हम भी इसीतरह श्राग जला- 
कर ठडसे बचें । उन्होने घास पान तो इकट्ट कर लिये, लेकिन श्रव 
चिनगारी कहाँसे लायें ? मनुष्योने कोई चमचमाती हुई वस्तु रखी 
थी--ऐसा सोच कर उडते हुए जुगनुप्लोको पकडा श्रौर घासके ढेरमें 
रखा ! इसप्रकार बहुत परिश्रम किया किन्तु बन्दरोने आग नही जला 
पाई और न उनकी ठड ही दूर हुई। उसीप्रकार ज्ञानियोने तो आत्मा- 
में चोतन्‍्य चिनगारी प्रगट की है, ध्रंतरमें प्रतीन्द्रिय स्वभावकी सम्यक्‌- 
श्रद्धा-शान-रमणता द्वारा उन्हें धर्म होता है और घुमरागके समय 
वे पूजा-भक्ति-दया दानादिमे भी वर्त॑ते हैं । वहाँ भज्ञानी जीव ( बन्दरो- 
की भाति ) श्ञानियोकी चेतन्‍्य चिनगारीको तो नहीं पहिचानते ओर 
मात्र पूजा-भक्ति, दया-दानादि छुभक्रियासे ज्ञानियोकों घर्म होता 
होगा--ऐसा समभकर स्वय भी उसीको घर्मं मानकर पूजा-भक्ति 
भ्रादिमे व्तंते हैं । ज्ञानीकीं मात्र बाह्य शुभ क्रिया देखकर अज्ञानी उसे 
धर्म मान लेते हैं, किन्तु चेतन्‍्य चिनगारीको नही जानते इसलिये उन्हें 
घमं नहीं होता। इसप्रकार स्वभावको न देखकर श्रज्ञानी सयोगको 
ही देखते हैं। ज्ञानीको उपदेशका भाव आये श्रोर हजा रो-लाखों जीवो- 
को हितका उपदेश दें,--वहाँ अज्ञानीको ऐसा लगता है कि यह दूसरो- 
का भला करते दिखाई देते हैं इसलिये यही धर्मंका उपाय है ! किन्तु 
भाई, तूने जो देखो, वह क्रिया वास्तवमें ज्ञानोने को ही नही है, भ्रौर 
ज्ञानीने जो क्रियाकी है उसे तूने देखा ही नही है । वास्तवमें वाणी या 
“ «६ रागकी क्रियाके कर्ता ज्ञानी नहीं हैं, उन्होने तो अपने ज्ञानानन्द स्वभाव- 
की सम्यकृश्रद्धा-श्ञान-रमणता ही को है, श्रौर उसीके द्वारा घर्मं 
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होता है। इसे समझे बिना मात्र बाह्य क्रियाड़ी नकुस करे गह पो 
बन्दरकी भांति “प्रकसके विना मरुस्त” है उसमें पं या हल्माण 
नहीं है । 

महावीर भगवानने साड़े बारह वर्ष तक तपरचर्या को--पैपा 
कहे, किम्तु यह ले जाते कि भगवानके प्रात्माने अध्तरमें जया दिया-- 
उनको तपश्चयाँका स्वरूप मे जाने, मोर आहार छाड़कर ऐसा मानते 
कि मैंने भी तपर्चर्या की है तो उसमें किलनित्‌ धर्म महीं है। गही। 
भगवामने तो प्रतरके भंतष्य स्थमागमें सोन होकर मानन्दका वनुपग 
किया था प्लोर उस भातम्दकी सीनतार्मे भाहारकी दृत्ति ही गईं 
सठती पी-ऐसी उत्को 8परश्चर्या थो। वहां पध्तरमें प्राताइडी 
सीगता हुई उसे हो मूढ़ जीव देसते नहीं हैं भर मात्र बाहफे माहार 
स्यागकी हो धरम / माने सेते हैं, वह भी उपरोक्त हहास्तकी 
“मकल्के बिमा नकुस” है उसमें भमे गहीं है । 


बमकी सता भात्मामें है. जिसकी द्ृत्ति प्राश्मपतभुस है रे 
सर्वत्र धर्म होता है प्रौर जिपको परसम्भुस पृत्ति है बह भाहे घढहाँ 
ही ..पनर्मे हो मदिरमें हो या साक्षाव्‌ भगवासके पास ही... डिख्यु उसे 
धर्म नहीं होता किस्तु घहाँ गुणमरे हैं उसमें तो बह देखता गहीं है । 
बपमेमें गुणामरे हैं गहाँ थो इृष्टि महीं करता उसे धर्म नहीं होता। 
अज्ञावीकों म्रिष्याभ दाके कारण पूरों प्रात्मा ढक थया है उसे मार्भ 
जात्मा बतसाकर आात्ायेदेव प्रात्माकी प्रसिद्धि कराते हैं इससिये इस 
समयसारकी टीकाका माम मी 'मात्मस्याति ( प्रात्माकी प्रसिद्धि ) 
रशा है । 

भाई | तेय भात्मा शानशक्षएसे प्रसिद्ध है बात्माकों शात॑ 
सशणवाला कहनेसे उस ज्ासके सा घ्रासन्वादि पर्गंत शक्तियाँ साथ 
ही हैं। उहमें एक परिणामप्तक्ति भी है, एक साथ छत्पाइ-स्पय-पुबता 
सै थालस्यित सह तथा विसहणरूप प्रत्वित्वको आत्मा प्रपनी परि 
राामपघक्ति द्वारा बारण कर रकता है। इस परिणामप्तक्तिमें “पु 
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उपादान” और "क्षरणिक उपादान” दोनोका समावेश हो जाता है। 
सहृशता अथवा श्रुवता तो भ्रुव उपादान है और विसहशता श्रथवा 
उत्पाद-व्यय वह क्षरिक उपादान है-ऐसी परिणामशक्तिको पहिचानने 
पर “निमित्तसे कार्य होता है/--ऐसी पराश्रयबुद्धि छूट जातो है तथा 
स्वभावाश्रित अनतग्रुणोका निर्मल परिणमन होता है ।-यही सिद्धिका 
साधन है । 


ऐसे श्रपने आत्माको पहिचाननेका प्रयत्न करना ही प्रत्येकका 
प्रथम क्तंव्य है। आजकल तो लोग बाह्ममे कर्तेग्य-कर्तव्य करते हैं । 
देशका कतंव्य, कुटुम्बका कर्तव्य, पुत्र॒का कर्तेग्य, युवकोका कतेंव्य-इस 
तरह अनेक प्रकारसे बाह्य कतंव्य मनाते हैं श्लौर लम्बे-चौडे भाषण 
देते हैं, किन्तु यहाँ तो कहते हैं कि भाई | यह सब बाह्य कर्तेग्य तो 
निरथंक हैं--व्यथंकी परेशानों है। इस आत्माको समभना ह्वी सबका 
सच्चा कर्तव्य है, उस कतंव्यका एकबार पालन करे तो मोक्ष प्राप्त हो । 


देखो, यह आत्माका कतंग्य ! बाह्ममे कही आत्माका कंतेंव्य 
है ” कहते हैं-तही, वाह्मका तो भ्रात्मा कुछ कर ही नही सकता, 
तथापि क॒तंव्य माने तो वह मिथ्याभिमान है। तेरा स्वदेश तो तेरा 
बात्मा है, भ्रनत गुणोसे परिपूर्ण असख्यात प्रदेशी भ्रात्मा ही तेरा 
“स्वदेश” है, उसे पहिचानकर उसको सेवा कर, वह तेरा कतंव्य है, 
इसके अतिरिक्त बाहरका देश तो “परदेद'” है, उसमे तेरा कतंव्य नही 
है । भब, भीतर जो छुभराग होता है वह तो कतंव्य है न ?--तो 
कहते हैं कि नही, राग भी वास्तवमें कतंव्य नही है। राग करता स्वय 
है, किन्तु वह कर्तव्य नही है, क्योकि उसमें भ्रपना हित नहीं है । जिसमे 
अपना हित न हो उसे कतंव्य कंसे कहा जा सकता है ? श्रतरमे भ्रपने 
चैतन्यमूर्ति श्रानन्दसे भरपूर श्रात्माकों पहिचानकर उसके श्राश्रयसे 
सम्यक्श्रद्धा-शान-चारित्र प्रगट करना श्र इसप्रकार आत्माको भव-- 
दु.खसे छुडा लेना वह प्रत्येक जीवका कतंव्य है । 


यह शरीर तेरा नही है, शरीरमें तेरा कोई कतंव्य नही है, 
३६ 


[१६ ] परिणाम शक्ति ( १८० ) गात्प्रसिति 


होता है। इसे समझे बिमा माव बाह्य क्रियाकी सकुस करे गह हो 
मस्दरकी भांति “पकसके बिता शकन्त है उसमें ध्मं या कमाए 
नहीं है । 

महाबोर भगवानने साढ़े यारह वर्ष तर ठपरन्‍्चर्या डी 
कहे, किस्तु पह ते थाने कि भगवामके भातमाने अस्तरमें जया किया” 
उनकी तपएवर्याका स्वरूप म जाने; और माद्वार छोड़कर ऐसा मकर 
कि मैंमे मी तपए्घर्या की है वो उसमें किखित्‌ धर्म नहीं है। गह्टे! 
भगवानते तो ध्तरके चैतम्य स्वमावमें सीम होकर आनस्वका बगुमा 
किया था धौर उस प्रामस्‍्दकी सीनतामें भाहारकी वृत्ति ही हीं 
पघठ्ती पी-ऐसी उसकी हपदणर्या थो। वहाँ भवर्पमे 
सीमता हुई उसे तो मूढ़ जीन देखते महीं हैं और मात्र बाह्के बाहर 
त्यापकी ही पर्म मात सेते हैं, बह भी उपरोक्त हृहस्तडी माँति 
'अकसके बिमा मकस” है उसमें घमे नहीं है ! 


बमकी छत्ता भात्मामें है जिसकी दृत्ति प्राध्मसस्पुल है से 
सर्वत्र धर्म होठा है" भीर बिसकी परसन्मुस पृत्ति है गदह बाहे भा 
हो बनमें हो मदिरमें हो या साझात्‌ भगवानके पास हो... कियु प्र 
भर्म महीं द्वोता' किस्तु जहाँ पुमरे हैं उसमें तो बह देखता नहीं (8 
शपनेगें पुणामरे हैं बहाँ थो इृष्टि महीं करता उठे धर्म नहीं होत। 
अज्ञानीको मिध्माप्रशाके कारण पूर्ण भारमा ढेंक सया है उे 
आरमा अतसाकर आधार्यवेब प्रात्माकी प्रसिद्धि कराते हैं इससिने इप 
समयसारकी टीकारा माम मी बात्मस्याति' ( प्राप्माकी प्रतिडि ) 
रखा है। 

माई ! तेरा आत्मा शानसक्षसे प्रसिद्ध है, मात्माकों धागे 
शदारप्धाला कहतैसे उस श्ानके साथ प्रानम्दादि प्रमंत प्क्तियाँ साम 
है हैं । उममें एक परिणामशक्ति भी है एक पथ उत्पाद-श्यय धुगता 
ऐ थ्रासम्बित स्स तथा विसहक्षरूप पस्तित्वको आह्मा धपती परि 
णामश्रक्ति द्वारा मारए कर रक्षता है। इस परिणामकक्तिमे धार 


आत्मप्रसिद्धि : ( ८१ ) : [१६ | परिणाम शक्ति 


उपादान” और “क्षरिक उपादान” दोनोका समावेश हो जाता है । 
सहशता अथवा श्रुवता तो ध्रुव उपादान है जोर विसहशता श्रथवा 
उत्पाद-व्यय वह क्षरिषक उपादान है-ऐसी परिणामशक्तिको पहिचानने 
पर “निमित्तसे कार्य होता है!--ऐसी पराश्रयदुद्धि छूट जाती है तथा 
स्वभावाश्रित अनतग्रुणोका निमेल परिणमन होता है ।-यही सिद्धिका 
साधन है । 


ऐसे श्रपने आत्माको पहिचाननेका प्रयत्न करना ही प्रत्येकका 
प्रथम कतेव्य है। आजकल तो लोग वाह्ममे कर्तेग्य-कर्तेग्य करते हैं । 
देशका कतंव्य, कुटुम्वका कर्तव्य, पुत्रका कर्तव्य, युवकोका कतेंव्य-इस 
तरह अनेक प्रकारसे बाह्य कर्तव्य मनाते हैं श्रौर लम्बे-चौडे भाषण 
देते हैं, किन्तु यहाँ तो कहते हैं कि भाई ! यह सब बाह्य कतेंव्य तो 
निरथेक हैं--व्यर्थंकी परेशानी है। इस श्रात्माको समझना ही सबका 
सच्चा कतंव्य है, उस कतंव्यका एकवार पालन करे तो मोक्ष प्राप्त हो । 


देखो, यह आत्माका कतेंब्य ! बाह्यमे कही आत्माका कंतेंव्य 
है ? कहते हैं-नही, बाह्यक्रा तो शभ्रात्मा कुछ कर ही नही सकता; 
तथापि कर्तव्य माने तो वह मिथ्याभिमान है। तेरा स्वदेश तो तैरा 
बात्मा है, भ्रनत ग्रुणोसे परिपुर्ण असख्यात प्रदेश्ी श्रात्मा ही तेरा 
“स्वदेश” है, उसे पहिचानकर उसकी सेवा कर, वह तेरा कतंव्य है, 
इसके अ्रतिरिक्त बाहरका देश तो “परदेश'” है, उसमे तेरा कतंव्य नही 
है | भब, भीतर जो घुभराग होता है वह तो कतंव्य है न ?--तो 
कहते हैं कि नही, राग भी वास्तवमे कतंव्य नही है। राग करता स्वय 
है, किन्तु वह कतंव्य नही है, क्योकि उसमे श्रपता हित नही है । जिसमे 
अपना हित न हो उसे कतेंव्य केसे कहा जा सकता है ? श्रतरमे श्रपने 
चैतन्यमूर्ति प्रानन्दसे भरपूर श्रात्माको पह्चिचानकर उसके श्राश्रयसे 
सम्यकृश्रद्धा-श्ञान-चा रित्र प्रगट करना भौर इसप्रकार आत्माको भव-- 
दु.खसे छुडा लेना वह प्रत्येक जीवका कतंव्य है । 


यह शरोर तेरा नही है, शरीरमें तेरा कोई कर्तव्य नही है, 
३६ 


[ १६ ] परिणाम शक्ति ( २६० ) आत्पएसित्रि 


होता है। इसे समम्हे बिमा मात बाह्य क्ियाको सकुस करे गह हो 
यतदरकी भांति “प्कलक्े बिमा नक्षस! है उसमें इसे या कश्आात 
महीं है। 

महावीर ममवासने साड़े बारह वर्ष दर दपरचर्यों कों--रैंगा 
कहे, किन्तु पह ते जाने कि मगभासके प्राट्मामे अस्तरतें जया हिग॑> 
उनको तपएचर्याका स्वरूप भ जाते जोर आहार छोड़कर ऐसा माप 
कि मैंने भी तपद्चर्या कौ है तो उसमें किसित्‌ पर्म महीं है। महों। 
भगवामा तो प्रतरके 'बेठम्प स्ममागर्मे छ्ोत होकर मातत्वका अगुतर 
किया था, प्रौर उप भामम्दकी सीनतामें आाहारकी पृत्ति ही हीं 
घठती थी-ऐसी उनकी तपएतर्या धो। वहां परंतरमें 
सीमता हुई उसे तो सृढ़ जोष देशते महीं हैं और मात्र गाहाके बाहार 
त्यागको ही भर्म मान सेते हैं, बह भी उपरोक्त इहास्तकी माँति 
“अकसके बिना सकस' है उछसें बर्म लहीं है । 


बमेकी सत्ता घास्मामें है, जिसकी वृ्ति भ्रात्मसत्मुश है उत्ते 
स्तर धर्म होता है भौर जिसकी परसस्मुस यृत्ति है बह भाहे 
हो बतयें हो, मदिरमें हो मा सासातु भगवातके पा हो- दि पे 
धर्म नहीं होता डिम्तु घहां गुणमरे हैं उसमें तो बह देखता गहीं है! 
जपनेमें गृणामरे हैं, बहाँ जो दृष्टि महीं करता छसे घर्म भहीं होठा। 
धन्बालीको मिस्याप्त दाके कारस पूरों भात्मा ढक गया है, उसे सघार्ध 
जात्मा बतसाकर लात्ार्यदेव स्‍्ात्पाकी प्रसिद्धि कराते हैं इससिमे एं 
हममसारकी टोकाका ताम मी 'जात्मस्थाति [ प्रात्माकी प्रसिद्ध ) 
रहा है। 

भाई |! तेरा झात्मा शानसद्षणासते प्रसिंद्र है, आात्माकों हात 
सदाएबासा कहनेसे उस ज्ञानके घाथ भागश्यादि भसंत प्क्तिमाँ ध्ाष 
ही हैं। रधमें एक परिसामशक्ति भी है एक साथ एत्पाद-ब्यय प्रुवठी 
सै आसभ्बित सहृध तथा विस्तहप्रूप प्रह्तित्वको स्माध्मां प्रपती परि 
णामझक्ति धारा बारए कर रक्षता है | इस परिणामप्रक्तिगे /हप 


आध्मप्रसिद्धि : ( र८र ) : [१६ ] परिणाम शक्ति 


उपादान” और “क्षरिणक उपादान” दोनोका समावेश हो जाता है। 
सहगता अथवा श्रुवता तो ध्रुव उपादान है और विम्तहशता श्रथवा 
उत्पाद-व्यय वह क्षणिक उपादान है-ऐसी परिणामशक्तिको पहिचानने 
पर “निमित्तसे कार्य होता है''-ऐसी पराश्रयब्रद्धि छूट जातो है तथा 


स्वभावाश्रित अनतग्रुणोका निर्मेल परिणमन होता है ।-यही सिद्धिका 
साधन है । 


ऐसे श्रपने आत्माको पहिचाननेका प्रयत्न करना ही प्रत्येकका 
प्रथम कतंव्य है। आजकल तो लोग बाह्ममे कतंव्य-कर्तंव्य करते हैं । 
देशका कर्तव्य, कुटुम्बका कर्तव्य, पुत्रका कतंव्य, युवकोका कतंव्य-इस 
तरह अनेक प्रकारसे बाह्य कर्तव्य मनाते हैं श्ौर लम्बे-चौडे भाषण 
देते हैं, किन्तु यहाँ तो कहते हैं कि भाई ! यह सब बाह्य कर्तव्य त्तो 
निरथेंक हैं--व्यथंकी परेशानों है। इस आ्रात्माको समभना ही सबका 
सच्चा कतंव्य है, उस करतंव्यका एकबार पालन करे तो मोक्ष प्राप्त हो । 


देखो, यह आत्माका कतंव्य  बाह्ममे कही आत्माका कंतंव्य 
है ? कहते हैं-नही; बाह्यका तो भ्ात्मा कुछ कर ही नही सकता; 
तथापि कतंग्य माने तो वह मिथ्याभिमान है। तेरा स्वदेश तो तेरा 
आत्मा है, भ्रनत ग्रुणोसे परिपूर्णा भअसख्यात्त प्रदेशी भ्रात्मा ही तेरा 
“स्वदेश” है, उसे पहिंचानकर उसको सेवा कर, वह तेरा करतंव्य है 
इसके अतिरिक्त बाहरका देश तो “परदेश'” है, उसमे तेरा कतंव्य नही 
है । अब, भीतर जो छुभराग होता है वह तो कर्तव्य है न ?--तो 
कहते हैं कि नही, राग भी वास्तवमें कतंव्य नही है। राग करता स्वय 
है, किन्तु वह कतंव्य नही है, क्योकि उसमे भ्रपना हित नहीं है । जिसमे 
अपना हित न हो उसे कत्तेग्य कंसे कहा जा सकता है ? श्रतरमे अपने 
चेतन्यमूर्ति श्रानन्दसे भरपूर श्रात्माकों पहिचानकर उसके श्राश्रयसे 
सम्यक्‌ृश्रद्धा-शान-चा रित्र प्रगट करना शौर इसप्रकार आत्माको भव- 
दु खसे छुडा लेना वह प्रत्येक जीवका कर्तव्य है। 


यह घारीर तेरा नही है, शरोरमे तेरा कोई कतंव्य नही है, 
३६ 


[१६ ] परिशाम शक्ति (१८२ ) मात्जजी 


घोर घरीर तुमे शरण नहीं है। तेरी भवत्त सक्तिते पर 
नहीं है; राप हेश कर्तम्य महीं है, भर राम तुझे शरण मं है | हैं 
श्रात्मा अमस्त छक्ति सम्पन्न है, वही थेरा स्वरूप है, 


9 


उस क्रक्तिकी सेंमास करके उसमेंसे सम्पप्दर्धश-शाग-भाि 
प्रगट करमा वह तेरा कर्तं्य है, पोर बह शक्ति ही तुझे सरसप्रुत है। 


इसलिये उप्ते पहिभानकर उसकी पक्षरण ले प्रीर अपती 
करतेध्य पूरा कर । मैं परका कर धूं--ऐसी माम्यतामें जो दकता है बा 
प्रपता बास्तविक कर्सेब्प फूर जाता है। इससिमे हे भम्य | हू एप्प 
करनेकी रुद्धि शोड़ प्रौर बत्महितमें शपनी बुद्धि जोड़ । धरात्माकी 
सेमाप्त कर उसकी धारण से धोौर उसकी धरणामें सम्परदशन-शात- 
चरित्र प्रमोट करके अपने आत्माको भव प्रमससे छूड़ा.. पौर इ 
प्रकार झपना कर्तेस्य पूरा कर | यह ममुष्यमव पाकर भ्रव 
भव दुःखूसे द्धुड़ाना ही हे बीन ! तेरा कर्तव्य है। 


पात्मा अपनी धमात दक्तिसे परिप्रुण है, इसमें कोई बर्ति 
कम भहीं है दि धूसरेके पाससे से ! झौर म उसकी कोई क्षक्ति श्रषिक 
है कि बूसरे को दे | आत्मा झपनी घृक्ति स ठो इसरेको बैता है प्रोर / 
दूसरेके पाससे क्षक्ति सेठा है। परकी प्षक्ति परमें भौर प्रपती रक्त 
प्रपतेमें । समस्त द्ब्य ध्रपनी-अपनी ध्रक्तियोसि परिपृस्त हैं। अपने फंसे 
ह्वमावका लिखेम करे तो परसे लाभ सेनेकी पराभय बुद्धि छूट जाये 
घोर सम्तरस्मभावक्ते झराश्नयकी यृत्ति हो जाये ।--इससिये हे माई! 
तू जरा गिचार तो कर कि तेरे गुण कहंसे आते हैं ? तेरे बुर्शोी 
प्थिरता प्रयवा दोष दूर होकर निर्मस पर्यायकी हत्पत्ति झिसी दूछरेके 
कारण महीं है किस्तु तेरे प्रात्माके परिणामस्वमावस ही है । किसीके 
झापारसे तेरे गुण-सर्याय नहीं मिभ रहे हैं पौर हू भाधार होकर 
दिप्ीके गुण-पर्यायकों नहीं निमाता है इससिये तू किसी अध्यतै एँंुड 
हो पा किसी अम्यको सस्तु्ट करदे--ऐसा तेरा स्वभाव गई है, प्रपगे 


श्रास्मप्रसिद्धि : ... ( रपरे ) : [ १६ | परिणाम शक्ति 


प्रात्माका अवलम्बन करके तू स्वयं सन्‍्तुष्ट हो ( सम्यग्दर्श न-ज्ञान- 
आनन्दरूप हो ) ऐसा तेरा स्वभाव है । इसलिये अपने श्रात्माकी निज 
शक्तिको सँभालकर तू प्रसन्न हो ! अपने निजवेभवका श्रतर्‌ अवलोकन 
करके तू आनन्दित हो | “अहो '* मेरा आत्मा ऐसा परिपुर्ण शक्तिवान 
, ऐसा आनन्दस्वभावी है ।--इसप्रकार भात्माको जानकर सस्तुष्ट 
ही .हषित हो आनन्दित हो ! जो आत्माको यथार्थरूपसे पहिचान 
ले उसे अपूर्व आनन्दका श्रनुभव होता ही है । इसलिये श्राचायेदेव 
आत्माकी श्रनेक क्षक्तियोका वरणंन करके कहते हैं कि हें भव्य ' ऐसे 
श्रात्माको जानकर तू आनन्दित हो ' 


[--यहाँ उन्नीसवी परिणाम शक्तिका वर्णन हुआ । ] 





मुक्तिके उपायका प्रथम सोपान 


अ्ंतरके चिद्ानन्दस्वभावकों पहिचान कर उसमे एकाप्रतासे 
राग दूर फरके जिन्होंने स्वज्ञता प्रगट की, उन सर्वज्षपरमात्माकी दिव्य- 
ध्वनिमे ऐसा उपदेश निकला कि--हपश्ररे श्रात्मा ! तूने कभी श्रपने मल 
स्वभावकी शोर दृष्टि नहीं फी, तेरा भ्रात्मा एक समयमें परिपूर्ण ज्ञान 
झोर आतन्दस्वभावसे भरपूर हे, उसे पहिचानकर उसकी प्रीति कर । 
झंतरभ्रात्मामे एकाग्न होनेसे राग दुर होकर सर्वज्ञता प्रभट हो जाती 
है; इसलिये राग तेरा सच्चा स्वरूप नहीं है किन्तु पूर्णज्ञान तेरा स्थरूप 
है ।--इसप्रकार रागसे भिन्न ज्ञानस्वरूप प्रात्माका निर्णय करना वह 
सुक्तिके उपायका प्रथम सोपान है । 





[२० ] भमृरतत्त शक्ति ( श८४ ) आरमप्रसिद्धि 
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भाई | एफार तेरे स्वमावका इप छा... घबरा 
मत  हताप्न न हो! स्थमायफ्रा ठस्साइ लाकर तेरी 
भ्रक्तिको उछाल ! 


अह्ो ! भानन्दस्पमाथी चैतन्य भगवान स्वयस्‌ 
पिराण रहा है. फ़िल्तु सपने सन्सुख ने देखकर 
बिकारके ही सन्मुख देखता है, उससे विकारका द्वी बेदन 
होता है। अगर स्वमाषसन्पुख देखे तो भानन्दका 
- || वैदन हो । । 


छः ण्ज्म्म्म्स स््््््ज छ 


पिन शक्ल अल 


























सममसारमें झाभायदेवमे आत्माको ' शायकमात' कहा है। 
ज्ञायकमाप कहा उसका गह प्रर्भ नहीं है कि भारमामें एक आ्लागप्रुण 
ही है ओर दूसरे कोई धरा हैं ही महीं ज्ञामके अतिरिक्त दूसरे मी 
प्रमम्त गुण मात्मामें प्रमादि बरतम्त विद्यमात हैं: परन्तु ज्ञानावि ग्ुर्भत्ति 
बिशुद्ध ऐसे रागावि बिकारसे और लड़ते प्रात्मह्यमावकी भिन्तता 
अतछ्ामेके स्लिपि उसे ज्ञानमात्र कहा है प्रोर इसप्रकार ज्ञानको लक्षण 
बसाकर बमंतगुणंसि प्रमेद भात्मा शक्षित कराया है। ज्ञान सक्षसते 


आत्मप्रसिद्धि : ( र८५ ) : [ २० ] अमूतेत्व शक्ति 


लक्षित होनेवाले आत्मामें बौसी-कसी शक्तियाँ हैं उतका यह वर्णन चल 


रहा है। उन्‍नीसवी “परिणाम शक्ति” का वर्णन हो चुका है, अब 
२० वी “असूर्तत्व” नामक शक्तिका वर्णन करते हैं । 


“क्रमेबन्धनके श्रभावसे व्यक्त किये गये, सहंज, स्पर्शादि 
रहित ऐसे आत्मप्रदेशोंर्प अमृतेत्वशक्ति हैं ।“-ज्ञानमात्र परिणमनमे 
यह शक्ति भी साथ ही परिभित होती है। 


श्रात्मा अ्रसख्यप्रदेशी अखड वस्तु है। श्रात्माके प्रदेश अमूर्त 
हैं, उनमें वर्ण, गष, रस या स्पर्श नहीं है। असंख्य प्रदेशोमे चैतन्य- 
सुख-बीये और सत्तासे भरपूर तथा जडसे रहित ऐसा अमृत प्रात्मा है । 
बात्माके असखझ्य प्रदेशोमे काला-लाल-हरा-पीला या सफेद ऐसा कोई 
व नही है, सुगध या दुर्गंध ऐसी कोई गघ भी श्रात्मामे नहीं है। 
श्रात्माके भ्रसख्य प्रदेश आनन्दरूपी रससे भरपूर हैं, किन्तु चरपरा-- 
कडवा-कसायला-खट्टा या मीठा--ऐसा कोई रस श्रात्मामे नही है; 
तथा रूखा, चिकना, ठडा-गर्म, नमं-कठोर था हलका-भारी ऐसा कोई 
स्पर्श भी आत्मप्रदेशोमे नहीं है । आत्मा वणे-गध-रस-स्पशंसे शुन्य 
धर्मातक प्रदेशोवाला है ।---ऐसा अमूत्तिक आत्मा इन्द्रियों द्वारा हृष्टि- 
गोचर नही द्ोता किन्तु श्रतीन्द्रिय ज्ञान द्वारा ही अनुभवमें श्राता है । 


यहाँ श्राचायेदेवने आत्म प्रदेशोको “कर्मबधके अभ्रभावसे व्यक्त 
किये गये --ऐसा कहकर निमेल पर्यायको भी साथ मिलाकर भमूर्ंत्व 
शक्तिका वशेन किया। इसप्रकार प्रत्येक शक्तिके साथ उप्त-उस शक्तिका 


निर्मल परिशमन भी बतलाते जाते हैं । शक्तिकी पहिचानकर उसका 
सेवन करनेसे उस शक्तिका निर्मेल परिणमन होता है । 


मूर्त कम ओर दशरीरके सम्बन्धमे विद्यमान होने पर भी आत्मा 
कहीं मूते नहीं हो गया है, इससमथ भी आत्मा अम्ूतें स्वभावोी ही है । 
भाई, सूते ऐसे कर्म या शरीर तेरे श्रमृतें श्रात्माके साथ किचित्‌ एक- 
मेक नही हो गये हैँ। भ्रमूतं ऐसा तेरा चेतस्य आत्मा और मृत ऐसे जड़ 
कम-दोनों एकक्षेत्रमें होने पर भी स्वभ्ावसे सर्वथा पृथक हैं। सिद्धदशा- 


(२० ] थमूर्दत्व शक्ति (२८६) भारमासित 


में क्रम बंघका सवपा अमाव होने पर धाक्मात्‌ अश्यूतपता प्रभट गा! 
वहु यतज्ताकर आघायंदेग कहते हैं रि ऐसा तेरा प्मू्तें स्वभाव है। 
सिद्ध मगवन्तोंको थो धर्ृतंपना प्रगट हुमा यह कहाँते प्रगट हुए है 
>पहसेसे ही बात्माका प्रमूर्ते स्वमाव था वही अ्रगद हुपा है। पे 
बाह्मा मुर्त था श्लोर फिर कम टसनेसे अम्रृत हुमा--ऐैसा डुछ गहीं है! 
पर्याय्में सूर्सके सम्ब घसे भारमाकों सूर्त कहना वह दो उपचार ही है 
वास्तवर्मे आत्मा कहीं म्रृत सहीं है। कर्मोप्राधिकी ओर न देचनेएे 
सहन भ्रात्म भ्रवेक्ष भरमृत हैं। प्रात्माकै प्रम्ृतंपनेका विस झरे षषो 
मू्तिक पदार्थों ( क्षरीर-कर्मादि ) कै साथ एकटव शद्धि छूट भागे! धोर 
राग्रादि विकार मद्पि अरूपी है तपापि वह कर्मे सम्बन्धकी भ्पेष्ता 
रकठा है, इससिये जहाँ कर्मका सम्दसप छोड़ दिया यहाँ गिकारके 
साथकी एकरब शुद्धि मी छूट जाती है। मज्ञामीकों ऐसा छगता हैहि 
मेरा शान जड़में बसा जाता है प्रधवा तो लड़का रस ( गुप्ताबजाबुन 
का स्वाद प्रावि ) मेरे शानमें भाजाता है किस्तु 
झप्रू्िक शान सूर्स पदार्य में नहीं च्ता जाता; भौर सूर्त पशर्पका रत कहीं 
अम्ूठिक शाममें नहीं भाजाता किस्तु उस स्वाद बरादिको 
वहीं राग करके उसमें प्रटक जाता है भौर शानके पास्वमिक त्वादकी 
भू जाता है--भिन्त ज्ञानकों भूत्त जाता है। इतप्रकार 
उस्ते जड़के साथ एकत्वपतेकी शुद्धि हो गई है । शामी तो जामपे है 
कि--हमारा अमृतिक शान जड़से पृथक ही है भौर रागसे भी पर" 
है। मेरा शाम थो प्रतोर्दिय प्रानर“के स्वादवासा है ! 

चेतन या पड़ अस्त या मूर्त-जैसी यस्तु हो वेसे ही उसके 
गुण पर्योमें होतो हैं । भात्मा अमृतिक बस्तु है वह द्वब्य धमुर्त उसके 
सब गुण पमूत तथा उसड्री पर्याय भी अमूर्त हैं। णड़-पुदुगत मूत हैं। 
बह हस्प मूर्त उसके धुण मूर्थे तपा उसकी पर्यायें (कर्मशरीरादि) मी 
मूर्ते हैं। इसप्रकार प्रमूठिक घोर मूथिष बोसों बरतुमोंरे इस्प-दरोज 
ज्वास-माव तिकास मिप्त मित्र हैं। एकशोज[बरगाहीपसा होने पर 
भी दोनेके प्रदेश मिसस सिस्त हैँ। भात्माओे प्रदेश अमू्तिक हैं भौर 


भारप्रसिद्धि : ( ई८७ ) : [२० ]अमूतल शक्ति 


करोर-कर्मादिके प्रदेश मृत हैं।भात्मा अमृतिक होनेसे उसका शान 
भी-अमूर्त है; उसका सम्यग्द्शन भी अमूर्त है, उसका श्रानन्‍्द भी 
प्रमूते है,---इसप्रकार अतोन्द्रिय ज्ञानका ही विषय होनैका उसका, 
स्वभाव है। ऐसे अमूर्त चिदानन्द स्वभावकी दृष्टि करने पर जहाँ 
उसके ग्रवलम्बनसे मूर्त कर्मादि समस्त पदार्थोके साथका निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध टूटा वहाँ साक्षात्‌ अमूर्त ऐसी सिद्ध दशा हुए बिना 
नही रहती । 
प्रध्येक शक्तिका वर्णन करते हुए उस छाक्तिकी निर्मल 
पर्यायको तथा सम्पूर्ण भ्रात्म द्रव्यकों साथ हो साथ रखकर यह बात 
है। द्रव्यकी दृष्टिते ही इन शक्तियोकी यथार्थ पहिचान होती है; 
भौर इसप्रकार -शक्तिकी यथार्थ पहिचान होनेसे उसकी निर्मल पर्याय 
होती है ।---इसप्र कार द्रव्य, ग्रुण और निर्मलपर्यायकी सधि है कोई 
कहे कि द्रव्य-ग्रुणोको माना किन्तु निर्मेल पर्याय नही हुई; तो ऐसा 
होता ही नहीं, उसने वास्तवमें द्रव्य गुणको माना ही नही है। निर्मल 
पर्यायके विना द्रव्य गुणको माना किसने ?-माननैवालो तो पर्याय ही 
है। जो पर्याय द्रव्योन्मुख होकर द्रव्यको मानती है वह तो द्वव्यके साथ 
मभेद हुई निर्मल पर्याय ही है । 
पहाँ भ्रमृतेत्व शक्तिमें मी “कर्मंबधके प्रभावसे ष्यक्त किये 
गये.. , श्रात्मप्रदेश” ऐसा कहकर दाक्तिकी निर्मेलपर्याय बतलाई है; 
तथा पहले संसार दह्यामे कमंबध निमित्तरूपसे है--ऐसा भी बतलाया 
है । भ्रात्माको ससार पर्याय है श्लौर उसके निम्ित्तऊप कर्मका सम्बन्ध 
भी है--उसका अस्वीकार करनेवाला उसके श्रभावका प्रयत्न नहीं 
करेगा । यदि जीव भअवश्याकी अशुद्धताको तथा उसके निमित्तको 
यथावत्‌ जान ले तथा अपनी छुद्धद्कक्तिको पहिचान ले तभी शुद्धद्मक्तिका 
अवलम्बन फरके पर्यायमेंसे अबुद्धता दूर करके शुद्धता प्रगट करे । 
आत्माको कर्मोका सम्बन्ध तो क्ृत्रिम-उपाधिरूप है, और कर्म बघके 
अभावसे व्यक्त हुए आत्मप्रदेश सहज स्वाभाविक हैं। ऐसे सहज आध्म- 
प्रदेशोरूप भमृतिकपना है--वह आात्माका त्रिकाल स्वभाव है; इसलिये 


[२० ] भमूतेत्वशाक्ति (३८८) भाश्ममसिद्धि 
आर्मा भिकाल बर्ण-गघ-रस-स्पर्श रहित है। 


है भाई! यह धरीर सो जड़-सू्तिक है, बें-गंध-रस-स्पर्य 
बाला है वह ठेरा नहीं है, तू तो घतस्यस्वरूप-प्रमूर्त है, बर्णे-गंष- 
रस-स्पष्ठ रहित है। तेरे घमूर्त मात्मप्रवेश्ञोंमें शरीर मन-वाझी अभवा 
राग-द्वेष महों भरे हैं किन्तु श्ञान-अद्धा-सुख बीये प्रादि भरनस्त 
घक्तियाँ मरी हैं। जिसप्रकार गुड़में मिठास भरी है किस्सु कहीं उ8में 
कड़बाहुट नहीं भरी है उसीप्रकार आत्मामें शामादि प्रनन्‍्द प्षक्तियाँ 
भरी हैं, किस्तु विकार महीं भरा है । विकार तो ऊपरी भाव है प्रतर 
के गहरे स्व॒मानमें मिकार तहीं है। भात्माकी स्वभावदाक्तिको पकड़कर 
उसके अआ्रातस्दके प्रमुभबर्में छ्टीम रहतनेसे आद्वारकी प्रोर वृत्ति दी त 
शाये उसका नाम उपवास है झोौर ऐसा तप बह मर्म है प्रशरा 
प्राहार लेता है--बह उसने छोड़ दिमा उसका शाम उपवास! --ऐसा 
प्रज्ञानी मानते हैं। खिस्तु माई, भारमा तो प्रमूत है बह मूतिक आहार 
को प्रहण सहीं करता कौर म छोड़ता ही है। भात्माके कहीं हाथ-सैर 
नहीं हैं कि बह मृविर पस्तुको ग्रदरा करे सपना छोड़े ! 


प्राश्माको बर्तेमान पर्यायसे देखसे पर उसे कर्मरा सम्बन्ध 
ठया रागादिभाष बंपर है किल्तु वह मास्तबर्में आत्मा नहीं है. गर्मोकि 
छसके भ्राश्रयसे थ्ात्माका हिंत नहीं होता । मात्मा तो प्रपनी तरिकासी 
ध्षक्तियोंका पिण्ड है उसके प्रा्रयसे विकारकी उत्पत्ति नहीँ होती! 
झ्रात्माकी कोई प्षक्ति बिकारकी उत्पादक महाँ है । 


प्रइन --यदि भाह्माकी कोई शक्ति विकारको उत्पादक हीं 
है तो विकार क्यों उत्पन्न होता है ? 


उत्तर -यदि प्रात्माकी विकासी धर्क्ति विकारकी उत्पादक 
हो ठो विकार कमी दूर हो ही महीं सकता । परम्तु प्क्ति तो 
परिकाश्त स्थायी रहकर विकार दूर हो जाता है इससियें विकार 
वास्‍्तबरमे प्क्तिका परिणमम महीं है । क्कक्तिका झाभय मे करके पर 


जात्मप्रसिद्धि : ( २८६ ) : [ २० ] अमूतेत्व शक्ति 


द्रव्यका श्राश्रय. किया इसलिये विकारकी उत्पत्ति हुई, इसलिये उस 
समयका पराश्रय भाव स्वयं ही विकारका उत्पादक है। शुद्ध उपादान- 
रूप शक्तिके प्राश्नमसे विकार नहीं होता इसलिये दाक्ति विकारकी 
उत्पादक नही है |--इसप्रकार जो आत्माके स्वभावके साथ एकता 
करे उसोको ( निर्मल पर्यायकों ही ) यहाँ श्रात्माकी पर्याय माना है, 
जो पर्याय आत्माके साथ एकता न करे उसे (--मलिन पर्यायको ) 
वास्तवमे आ्रात्माकी पर्याय मानते ही नहीं। यद्यपि वह होती है 


श्रात्मामे, किन्तु आत्माके शुद्ध स्वभावकी मुख्यतामे वह श्रभाव समान 
ही है। 


श्रपनी पर्यायमे अशुद्धता है उसे यदि स्वीकार ही न करे तो दूर करने- 
का उद्यम कंसे करेगा ? और यदि उतना ही अपनेको मान ले तो भी 
उसे टालनेका उद्यम कहाँसे करेगा ? मेरे त्रिकाली स्वभावमे यह श्रशु- 
द्वता नही है--ऐसा जानकर छुद्ध स्वभावका श्रादर करनेसे अशुद्धता- 
का प्रभाव होकर छुद्ध सिद्ध पद प्रगट होता है। अभी तो अमू्ते 
श्रात्माकी श्रद्धा करनेसे भी जो इन्कार करे ओर मूत्त कमं वाला ही 
्रात्माको माने तो उसे सिद्ध पद कहाँसे प्रगट होगा ? 


स्वीकार वह व्यवहार है, भ्रौर श्रात्मा त्रिकाली क्षक्तिसे परिपूर्ण है, 
षुद्द है, उसमें विकार या बधक नही है-ऐसे आत्म-स्वभावका स्वीकार 
सो निश्चय है । वहाँ जो जीव अकेले व्यवहारका ही स्वीकार करके 
उसके आश्रयमे रुकता है वह तो मिथ्याहृष्टि--प्रधर्मी है। जो जीव छुद्ध 
श्रात्म स्वभावको दृष्टिमं लेकर उसका आश्रय करता है वह सम्यर्हृष्टि 
--धर्मात्मा है, उसे शुद्ध दरव्यके आश्रयसे पर्याय भी निर्मेल होती जाती 
है और कर्मके साथका निमित्त सम्बन्ध छूटता जाता है । 


मृर्ते कमंके अभावरूप अमृत शक्तिआत्मामें त्रिकाल है, किंतु 
फर्मके साथ सम्बन्ध बना रखे ऐसी कोई शक्ति प्ात्मामे नही है। 
कम के साथ सम्बन्ध बाँचधे ऐसी योग्यता एक समय पर्यत विकारकी है, 


आत्माकी पर्यायमे विकार है, कर्म का सम्बन्ध 20॥) 


[२० ] भमूपेल शक्ति (९४०) आपउ्मप्रसिद्धि 
दिन्‍्तु प्रात्माकी णुद श्रक्तिकी दृष्टि तो उसका भी प्रमाव है । 


प्राश्मा प्रमूं भमवाला है हसलिये किसी मूतंकी (क्षरीराहि 
की ) धरह्ायतासे उसे घम हो-ऐसा बह महीं है। इचख्ियाँ मी मूर्त हँ 
बे भ्रमूर्त भात्माके घममें सहायक नहीं हैं, थात्माका श्ञानामस्व स्वम्ाव 
प्रमूर्त-अठीस्िय है उस स्वमाबफे प्रवश्षम्बनसे हो धर्म होता है। 
झात्मामें ऐसी निर्मल धाक्तियाँ तो त्रिकास हैं हो, दिस्तु स्वय॑ अपनी 
दाक्तिका सेबन महीं करता इससिये यह क्षक्ति छलवी नहों है-- 
मिर्मसतारूप परिणमित महीं होतो । पर्यामको परंतु स करके पदि 
क्क्तिका सेवन करे तो यह धक्ति पर्यामर्मे भी मिर्मलतारूपसे उछ्तसे- 
उसका माम धर्म है। प्रपमी बतमात पर्यायदों स्‍्वमावों मुख मे करके 
परोमुत्त करे तो बह मसिम होती है जर्घात्‌ प्रधर्म होता है' मोर 
प्रपनी बर्सेमाम पर्यायकों प्रपने त्रिकाप्ती स्वमावकी भोर उस्मुल 
करमेसे बह मिर्मल होतो है और सूर्त कर्मके सापका सम्मस्ष हुटकर 
साक्षाद्‌ सिद्धदधा प्रयट होतो है वहाँ आत्माको धमू्ते क्षक्ति शुठ हपते 
परिणमित हो जाती है। ऐसा अन्त द्राक्तिबाव 
जात्माकी घठाका फस है। 


[--पहुाँ २० पीं भमूर्तत्य छाक्तिका बर्णत पूरा हुआ । | 





आत्मप्रसिद्धि : (२६१ ) : [ २० ] अमूतंत्व शक्ति 


आत्माफी प्रशुता बताकर संत उत्साहित करते हैं 
अरे जीव | तू उर मत. . .अकुला मत... 
उल्लसित होकर अपनी शक्तिको उछाल ! 


सिद्ध और भ्ररिहत भगवानमे ज॑सी सर्वेज्ञता, जैसी प्रभुता, 
जेसा अतोन्द्रिय आनन्द और जंसा आत्मवीये है, वेसी ही सर्वज्ञता, 
प्रभुता, आनन्द तथा वीयेंकी शक्ति इस आत्मामे भी विद्यमान है- 
वह यहाँ आचाय॑ंदेव बतलाते हैं । 


भाई | एक वार हित तो हो कि अहो ' मेरा आत्मा ऐसा 
ज्ञानश्रानन्‍्दकी परिपूर्ण शक्ति मेरे श्रात्मामे विद्यमान है, मेरे आत्मा- 
की शक्ति नष्ट नही हुई | “अरे रे ! मैं दव गया. विकारी हो गया 
अब कैसे मेरा मस्तक ऊँचा होगा ['-इसप्रकार डर मत 
भ्रकुला मत हताश ( हतोत्साह ) न हो. एक वार स्वभाव- 
काहप॑ ला उत्साहला उसकी महिमा लाकर अपनी शक्तिको उछाल ! 


अद्दो ! आनन्दका समुद्र अपने श्रतरमे उछल रहा है उसे तो 
जीव देखता नही है और तिनकेके समान तुच्छ विकारको ही देखता 
है | भरे जीवो ! इधर झ्नतरमे दृष्टि डालकर समुद्रको देखो. चैतन्य 
समुद्रमे डुबकी मारो !! 


आनन्दका सागर शअ्ंतरमे है, उसे भूल कर अज्ञानी तो बाह्य 
मे क्षशिक पुण्यका वेभव देखता है और उसीमे सुख मानकर मृच्छित 
हो जाता है, तथा किचित्‌ प्रतिकुलता देखे वहाँ दु खभे मूच्छित हो 
जाता है, किन्तु परम महिमावत अपने आनन्द स्वभावको नही देखता 
ज्ञानी तो जानता है कि मैं स्वय ही आनन्द स्वभावसे परिपूर्ण हूँ, कही 
वाह्ममे मेरा आनन्द नही है, अथवा अपने श्रानन्दके लिये किसी बाह्य 
पदार्थंकी मुके आवश्यकता नही है | ऐसा भान होनेसे ज्ञानी बाह्यमे--- 
पुण्य-पापके वेभवमें मूच्छित नही होते या उलभते नही हैं। परुण्यका 
वेभव आ मिले तो वहाँ ज्ञानी कहते हैं कि अरे पुण्य ! रहने दे 


[१० ] अमूर्तत्व शक्ति (२६२) आसमप्रसिद्धि 


प्रम हमें ऊपरी ठाटबाट महीं देखना है. हम हो सादि बनम्त पपने 
जामस्वकों ही देसमा भाहते हैं। प्रपनें आात्माके अतीखिय आगस्‍्रके 
प्रतिरिक्त दूसरा ढुछ मी हमें प्रिय महीं है। हमारा आमस्द प्रपते 
प्रास्‍्मा्में हो है, इस पृण्यके ठाटमें कहीँ हमारा मामस्द महीं है। पुष्पका 
टाट हमें घामन्द देनेमें समर्थ नहीं है, मौर प्रतिकृलत॒ताके सभृह हमारे 
उस प्रानन्दको सूट महीं सकते ।--ऐसी ज्ानीकी प्रतरृकषा होती है। 
उसे स्वसंवेदन प्रत्यक्षसे अपने प्ामन्दका बेदम हुआ है। बात्माका ऐसा 
जर्थित्य स्वमाव है कि यह स्वसंवेदम प्रत्यक्षसे ही शात होता है, “स्पयं 
प्रत्यक्ष! हो ऐसा मात्माका स्‍्थमाव है। स्वय प्रश्यक्ष स्व॒भावको 
पूर्णवार्में परोक्षपता अपवा क्रम रहे ऐसा स्वमाव नहीं है तथा स्त्षयं 
प्रत्यक्ष थामा बिकल्‍््प-राम-विकार या निम्मित्तकों उपाभि प्रवि्ठ 
हो बाये--ऐसा मी महीं है प्र्धात्‌ स्पवहारके स्बसम्बनसे प्राए्माका 
संवेदम हो ऐसा महीं होता । बीचसे परकी प्रोर रागकी मोट निकाल 
कर, अपने विस्मात्र एकाकार स्थमावका ही सीधा स्पर् करनेसे 
प्रात्माका स्वसंवेदण होता है इसके मतिरिक्त अन्य किसी उपायते 
प्रातस्दस्वरूप सगवास आत्माका मेदस महीं होता । 


महो | ऐसा स्वसंवेदनस्थमाबों 'नेतस्प मगगास्‌ भाष्मा 
सवये बिराजमान है कित्तु अपमी घोर स देखकर गिकारकी शोर ही 
देखता है इसलिये विकारका ही वेदन होता है। यदि प्रंतरमें धपने 
विदानस्व स्वरूपको बेसे तो प्रातन्‍्दका पेदन हो ओर मिकारका बेबत 
दूर हो बाय । 


संत भ्रात्माकी ऐसी प्रगट महिमा बतसाते हैं इस अभिरत्य 
महिमाको शक्षमें लेकर एक बार मी यदि भ्रतरसे छछ्चस कर उसका 
बहुमात करे तो संसारसे बेड़ा पार हो जागे । पेतस्य स्वमावका बहूँ 
सात करनेसे अ्ल्पकासमें ही उसका स्वसबेदन होकर मुक्ति हुए बिना 
नहीं रहेगी। पस्पुर्मे परिपुर्ण शाम-आनम्यकी प्रक्ति मरी है उसे 
पहिचात कर उस कोर उल्मुख होकर बह पर्यायमें प्रगट करता है । 


झात्मप्रसिद्धि : (२६३ ) : [२० ] अमूतंत्व शक्ति 


प्ररे जीव ! एक बार अन्य सब भूल जा, और श्रपनी निज शक्तिको 
सेभाल | पर्यायमे ससार है उसे भूल जा और मुर्य स्वभावरूप निज 
शक्तिकी ओर देख, तो उसमे ससार है ही नही । चैतन्य शक्तिमे ससार 
था ही नही, है ही नही, प्रोर होगा ही नही ।--लो यह है मोक्ष-- 
ऐसे स्वभावकी दृष्टिसे आत्मा मुक्त ही है। इसलिये एक वार अन्य सब 
लक्षमेंस छोड दे और ऐसे चिदानन्द स्वभावमे लक्षको एकाग्र कर तो 
तुर्के मोक्षकी शंका नहीं रहेगी, अल्पकालमें अवश्य मुक्ति प्राप्त हो 
जायेगी । 


[ ४७ दाक्तियों पर पृज्य ग्रुरुदेवके प्रवचनसे ] 





आननद॑ ब्रह्मणो रूपं निजदेहे व्यवस्थितम्‌ । 
ध्यानद्वीना न पश्यंति जात्यंधा इव भास्करम |। 
“7 परमानन्द स्तोत्र ] 
प्रहो ! ज्ञानस्वभावी आत्मा स्वयं झानन्द स्वरूप है, और 
वह निजदेहमे व्यवस्थित है; _तथापि--जिमप्रकार जन्माघ प्राणों सूर्ये- 
को नही देख सकते, उसीप्रकार ध्यानहीन जीव उसे नही देख सकते । 








है माई! बिफार रहित तेरे प्लायकस्ममापको 
प्रसिद्ध करके सन्त फदते हैं कि तू घबरा मत ! तेरे स्व मावकी 
* महिमा सुनकर तूं प्रसभ्न हो । 








. 


सिद्ध मगणानमें जो नहीं वह तेरे स्वरूपमें मी 

नहीं, व तिद्ध मगवानमें जो है बह देरे स्वरूपमें है 
| | ऐसा जानकर, विकारफे फर्तत्वसे पिराम पाकर शांत हो ! | | 
वन पड । 
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'समस्त कर्मसे किये गये और शातृत्वमात्र॒से पृथक जो 
परिणाम उन परिणामोके कारएके उपस्मस्वरूप ऐसी प्रकतु र्शक्त 
है। शामको प्रस्तर॒ुमुस करके आरमाका अमुमब करते हुए उसमें इस 
दाक्तिका परिणमम भी साथ ही बर्तता है। जहाँ शाममें मारमस्वमावकों 
पकड़ा बहाँ बिकारों भार्वोका कठ (व छूट जाता है--विरामको प्राप्त 
होता है वह मकदृ स्व दाक्तिका निर्मेस परिणमन है। घुम-प्रधुम 
समस्त परिणाम प्रारमाके ज्ञायक भाजस्ते पृथक हैं इसलिये पर्याम जहाँ 
शायकस्व माबोरपुस हुई बहाँ उसमें झ्ातापना हो रहा और शुम-भथुम 
परिणार्मोदा बन् त्व यहाँ उपरमको प्राप्त हुमा-छूट गया । इसप्रकार 


आत्मप्रसिद्धि : (२६४५ ) : [२१ ] अकठुस्त्र शक्ति 


ज्ञानमात्र भावमें विकारकों न करे ऐसा अ्रकतृ त्वशक्तिका परिणमन भी 
है | यहाँ विका रके भ्रकतृ त्वको श्रपेक्षासे अकतृ त्वशक्ति बतलाई है और 
४२ वी कतृ त्वशक्ति कहकर वहाँ निर्मल पर्यायका कर्तापना बतलायेंगे। 
भ्रपनी पर्यायके छुहो कारणरूप आत्मा स्वय ही परिणमित होता है--- 
ऐसी उसकी शक्ति है, उसका वर्णन भागे श्रायेगा । 


विकारी भाव करनेका ज्ञानका स्वभाव नही है, ज्ञामसे थे 
विकारी भाव प्रथक्‌ हैं, इसलिये उन्हे कर्मकृत कहा है, उसमे विकार- 
से भिन्न ज्ञानस्वभाव बतलानेका प्रयोजन है। “विकारी भाव मेरे 
ज्ञान द्वारा किये गये नही हैं किन्तु कर्मकृत हैं-ऐसा माननेवालेकी 
दृष्टि कहाँ पडी है ” उसकी दृष्टि तो अपने ज्ञानस्वभाव पर पडी है। 
साधक जीव ज्ञाता स्वभावकी दृष्टिके बलसे निर्दोषतारूप ही परिणमित 
होता है इसलिये उसे मिथ्यात्वादि अशुभ परिणामोका कद त्व तो रहा 
ही नही है, श्रोर जो भ्रल्परागादि भाव होते हैं उनकी मुख्यता नही 
है,-उन्हें ज्ञायकभावसे भिन्‍न जाना है इसलिये उनका भी श्रकतृ त्व ही 
है; इसप्रकार विकारी भावोको कर्मकृत कहा है। ऐसा अकतृ त्व 
समभनेवाला साधक जीव पर्यायमें भी अकर्तारूप परिणमित हुआ है, 
उसकी यह बात है । परन्तु जो जीव विकारसे भिन्‍न ऐसे ज्ञायकस्वभाव- 
की दृष्टि तो नहीं करता, विकारसे लाभ कर उसका कतृत्व नहीं 
छोडता, ज्यों का त्यो मिथ्यात्व सेवन करता रहता है भौर कहता है 
कि “विकार तो कर्मंका कार्य है--ऐसा शास्त्रमें कहा है”---तो वह 
जीव शास्त्रका नाम' लेकर मात्र श्रपने स्वच्छन्दका ही पोषण करता 
है, भ्रात्माकी श्रकतृं त्वशक्ति उसकी प्रतीतिमे शभ्राई ही नही है, क्योकि 
प्रकतूं त्वद्क्तको स्वीकार करले तो पर्यायमे मिथ्यात्वादिका क॒तृ'त्व 
रहेगा ही नहीं, अर्थात्‌ उसके मिथ्यात्वादि भाव उपशमको प्राप्त होगे । 


आत्मामे अकद व्वस्वमाव तो अनादि श्रनत है, वह सदेव 
विकारसे उपरम स्वरूप ही है, उस स्वरूपको अपेक्षासे झ्रात्मा विकार- 
का फर्ता है ही नही । जिसने ऐसे स्वभावको स्वीकार किया उसे पर्पाय- 


[२१ ] झकव व शक्ति (२६६ ) आ्मप्रसि 


में भी मिस्यात्वादिका अकह्ृ त्व हो जाता है। मिभ्यात्यमभाव होता है 
और उसका अरुता है--ऐसा महीं किन्तु मिष्यात्व माव उप्ते होता 
ही पहीं, भौर भ्रस्थिरताका णो अल्प राग रहता है उसका झड़ागे 
स्वीकार महीं है इसलिये उसका भी प्रकर्ता है। अज्ञामो ण्ीव प्रपते 
प्ररृतस्विमावको सूलकर, पर्यायकी विपरीततासे विकारके कर्ताश्प 
परिणमित्त होता है, परका कद त्व तो प्रश्ामीकी भी नहीं है । परे 
तो प्रात्मा बत्यस्त भिन्त है इससिये उसका तो कर्तृत्ब है ही महीं 
इससिये यहाँ परके प्रकट त्वकी बात महीं सी । किस्तु बज्ञानइशामं 
बिकारका कद श्य है इससिये श्रायकस्वसाव बतलाकर भाभागवेब उसे 
विकारका मकतूं शव समझाते हैं। माई तेरा प्रात्मा 
परिपूरा है बह कहीं विकारसे परिपुण महीं है विकार हो उप्तसे 
माहर है इससिये तेरा स्‍्वम्राब गिकारके प्रकतरूप है ऐसा एू 
समझ ! जो ऐसी अक्तों छाक्तिको समझ से वह विकारका कर्ता वर्षो 
होगा 7--वह क्षएषिक विकारकों हो प्रात्मा क्यों मानैगा ? विकाएसे 
पट कर उसकी पर्याय शुद्ध हायकस्वमावोन्मुस हो जातों है। महों ! 
शायकस्वमभावोस्मुसत होनेसे जाता परिणाम हो गमे-बह इस सक्तिष्डी 
पहिच्ानका फस है । 

धर्मी स्वभावहष्टिमें रहमेते शातारूप परिणमित होते हैं 
अल्प विकार रहा उसके भी भातारूपसे परिणनमित होते हैं. कर्तारुप 
परिणमित महीं होते इसस्तिये उस विकारकों टासनेकी झाकुलता भी 
उन्हें है. स्वमावके वेदगकों शुस्पतामें उरहेँ समता और द्ांति है 
विषारस उपराम पाकर वह भ्राहमा तपप्तांत हो गया है। “अंहो [र् 
तो शानस्वमाषी मास्मा हूं मेरे झ्ानमें परका या गिकारका कह 
महीं है मेरे बतृ श्यके बिमा ही जगतक़े काये हो रहे हैं मेरे शाता 
परिणाम रागके भी नर्ता मही हैं अपने श्ापक माबके अतिरिक्त मे 
सर्वेध भकद तन ही है! --इसप्रगार घर्मी जीव भपनो प्रकद स्वशफ़िफो 
निर्मतरूपसे उत्ससित करता है। शायदस्वमात्री मात्माकी प्रजतू जे 
धक्ति ऐसी है कि उसका स्वमाव कमी भी रागके कर्ताहप परिणमित 


आत्प्रसिद्धि : (२६७). : [२१] अकढ त्व शक्ति 


नही होता; भौर ऐसे स्वभावकी ओद ढली हुई पर्याय भी रागके 
अकर्तारूप परिणमित हो गई है। श्रात्माके ऐसे स्वभावकों पहिचाने 
बिना रागादि विकारका कतृत्व दूर नहीं होता, श्र्थात्‌ धर्म नही 
होता । लोग कहते हैं कि “निवृत्ति लो “-लेकिन निवृत्ति कहाँसे 
लेना है ? परसे तो भात्मा पएथक्‌ ही है, इसलिये उससे तो निदृत्त ही 
है; भनादिकालसे क्षण-क्षण विकारको श्रपत्ता स्वरूप मानकर उसमे 
वर्त रहा है, उससे निवृत्त होना है । उससे कंसे निवृत्ति हो ?-कि 
आत्माका ज्ञायकस्वरूप विकारसे त्रिकाल निवृत्त ही है, ऐसे स्वभावको 
पहिचानकर उसमे जो पर्याय ढली वह पर्याय विकारसे निवृत्ति हो 
जाती है, विकारसे निवृत्त ऐसे ज्ञायकस्वभावका अवलम्बन करते- 
करते साधकको पर्यायमे निवृत्ति बढती जाती है, प्रतिक्षण वोतरागतामें 
वृद्धि होनेसे उसे रागका साक्षात्‌ अकरृत्व हो जाता है ।--इसप्रकार 
भ्रनेकान्त स्वरूप आत्माको पहिचाननेसे मुक्ति होती है । 


वस्तुके भ्रमेकान्त स्वरूपको भूलकर एकान्तमागं पथ चलने- 
वाले भ्रज्ञानी जीवको श्रात्मशक्तियोकी पहिचान द्वारा श्रनेकान्तमय 
मात्मस्वरूप बतलाकर मोक्षमागंमें ले जाते हैं। अरे जीव ! तेरे 
मात्मामें ज्ञाकी सहचारिणी श्रनन्त शक्तियाँ एक साथ हैं, श्रनन्‍्त 
दक्तियोसे परिपूरों अपने ज्ञानमू्ति आत्माको श्रद्धा-शानमे ले तो पर्याय- 
में अनन्तशक्तिका निर्मल परिणमन होते-होते मुक्ति हो, और विकार- 
के साथ एकत्वकी तेरी एकान्तबुद्धि छूट जाये । 


त्रिकाली चैतन्यस्वरूप आत्माका स्वभाव ज्ञान-दर्शे न-भ्रान द 
है, विकार करनेका उसका स्वभाव नही है, इसलिये समस्त विकारी 
भावोको कर्म द्वारा किया गया कह कर ज्ञायक स्वभावमे उसका 
अकतू त्व बतलाया है,--इसप्रकार शुद्धज्ञायक आत्माकी दृष्टि कराई 
है । जो जीव छुद्ध ज्ञायक श्रात्माकी दृष्टि करे उसीको इन श्रकतृ त्वादि 
शक्तियोका यथार्थ स्वरूप समभमे भाता है। जंसी शुद्ध शक्ति है वैसा 
ही रूप पर्यायमें श्राये तमी शक्तिक्री सच्ची पहिचान हुईं है । 
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[२१] भरत त्व शक्ति (१६८ ) आसपप्रसिदि 


पर्यायमे थीव स्थय विकारी भाव करता है, कहीं कम गईं 
कराते; किन्तु जिसको हृष्टि शुद्ध प्रात्मा पर है वह शुद्ध प्रात्मासे गिश्य 
ऐसे बिकारीभावोंका कर्ता नहीं होता, और बिएकी हृष्टि घुदजात्मा 
पर महीं है किततु कर्मोंपर है बह्दी विकारमें एकर्वबुद्धि द्वारा उत्तर 
कर्ता होता है। कमकी हृष्टिगें ही उस विकारका कर्तृत्व है इससिये 
उसे कर्महरत कहा है। स्वमायहष्टिमें उसका कद शव महीं है. इससिये 
स्वसावषहष्ठिवाप्ा थ्रात्मा उसका प्रकर्ता ही है। यहाँ सम्यग्टिके गियम 
भृूत-ध्येमसूत ध्रुतधप्रात्मा बतलासा है इससिये तिर्मस पर्माय तो उम्र्मे 
प्रमेदरूपसे श्ाजाती है, किश्तु मलिन पर्याय उसमें महीं माती। धुद 
झआात्माकी हष्टिते मसिनता नहीं है इसलिये उस हष्टिमें मप्तिनताकों 
कम-कुत ही कहा जाता है । 


है माई ! छू कौन है ? उसकी यह बात है। छू भात्मा है 
तो कितता है पीर कैसा है ?7--तू जिकास है प्पनी प्रमस्तप्कक्ति भौर 
उसकी मिर्मस पर्यो्यों बिठमा तू है, बिकारकों उत्पन्न करे ऐसा हूं 
रहीं है। ऐेरे भ्रात्माकी अनन्त धरक्तियॉर्मि ऐसी एक भी शक्ति गहीं है 
शो विकार करे । प्रज्मानी कहता है कि-- पात्मा अपनी प्रमसमें गहीं 
आता, हम धो पुष्प करते रहेंगे भौर सांसारिक सुख मोगेंगे -- 
उससे ज्ञामी कहते हैं कि अरे सूड़ ! पुस्प करमेका भात्माका स्व॒माव 
ही नहीं है। प्रात्माका भ्रगावर करके तू पुण्यफलका उपभोग करता 
आहता है उसमें तो अनन्त पार्पोका सृस्त है। यदि भराष्माका स्‍्ममाव 
विकार करनेका हो छब तो गिकारसे कमी उसका छुटकारा हो हो 
महीं सकता इससिये मुक्ति मी कमी भहीं होगी । विकारका कह व 
मासनेवाक्षा भौर ज्ञायक स्वमायको म जाममेबाप्ता कमी सुफ्तिको प्राप्त 
हीं होता । 

जिसप्रकार सोहेमें झपर-ऊपर थोड़ी सी जग सगी है ढिस्तु 
भीतरी भांगमें धंग गहीं है ।--इस तरह दोमों पक्षोकों बातकर जंग 
मिकालमेका प्रवत्म करता है उसीप्रकार मझात्मामें क्षणििक पर्यायर्मे 


शआत्मप्रसिद्धि : (२६६ ) : [२१] अकर्द तू शक्ति 


विकारखूपी जंग है, किन्तु भीतरी असली स्वभावमे वह विकार नहीं 
है, विकार रहित छुद्ध स्वभाव त्रिकाल है--इसप्रकार दोनो पक्षोको 
जानकर शुद्ध द्रव्यकी ओर बल लगाने पर पर्यायमैसे विकार दूर हो 
जाता है भ्रोर शुद्धता प्रगट होती है । जो जीव आत्माके घुद्ध स्वभाव 
पर जोर नही देता और पुण्य पर जोय देता है वह विकार करनेका ही 
आत्माका स्वभाव मानता है, इसलिये विकारके अकतृ स्वरूप आत्मा- 
की छशक्तिका वह अ्नादर करता है। शआत्माके श्रनगादरका फल अनन्त 
संसारमे परिभ्रमण है श्रौर भ्रात्म, स्वभावकी श्राराधनाका फल सुक्ति 
है। भरे जीव! अब तुझे अपने शुद्ध आत्माकी रुचि करना है या 
पुण्य-पापकी ? अ्रनादिसे विकारकी रुचि करके तो तू ससार में भटका 
-है; भ्रव यदि तुझे संसारसे मुक्त होना हो तो अपने शुद्ध भ्रात्माकी रुचि 
कर [ श्रहो ! मेरा आत्म स्वभाव कभी विकाररूप नही हो गया है, 
अनन्त दाक्तिकी घुद्धतामे कभी विकार प्रविष्ट ही नही हुआ है, इसलिये 
विकार मेरा कतंव्य नही है, मैं तो ज्ञायक भावमानत्र हुँ;--इसप्रकार 
स्वभावकी रुचि लाकर उसकी शोर उन्मुख हो और विकारके कतृ त्वसे 
विराम ले | छुभ या अशुभ समस्त विकारी परिणाम तेरे ज्ञायकभाव- 
से पृथक ही हैं, उन्हें करना तेरा कतंव्य नही है, किन्तु ज्ञायकरूप 
रहकर उस विकारका भकर्ता होना तिरा कतंव्य है। कतेव्य श्रर्थात्‌ 
स्वभाव । जिसके अतर्‌ अवलस्बनसे विकारको छेद कर मुक्ति हो ऐसा 
तेरा स्वभाव है और वही तेरा कतंव्य है । जो रागको अपना कततंब्य 
माने वह रागको छेद कर मुक्ति कहाँसे प्राप्त करेगा ? 
देखो, यह एक लाख चौतीस हजाश झरुपयेका “कुन्दकुन्द 
प्रवचन मण्डप,” और सवा लाखका मानस्तभ बना--वह किसने 
बनाया ? क्‍या यह सब शात्माने बनाया है ? नही; श्रात्मा तो इनका 
भकर्ता है, अज्ञानीका आत्मा भी उनका श्रकर्ता ही है, कारीगरो 
श्रादिका आत्मा भी उनका कर्ता नहीं है तथा उस ओरका धर्मीको 
जो घुभराग होगा है उस रागके भी घर्मी श्रकर्ता हैं, क्योकि धर्मी 
तो एक ज्ञायक स्वभावको ही स्व मानते हैं ओर उस स्वभावकी दृष्टि 


(२१ ] भकतें लू शक्ति (३०० ) मारसप्सिद्ि 


में उम्हें विकारका कसृ त्य महीं है । बिकारको उत्पत्ति करमेक़ा प्राश्मा 
का स्वमाव महीं है। किन्तु उसका ध्त करमेका स्वमाव है। बाप्म 
स्वभाव पुष्य-पापकी प्रदृत्तिसे मिवृत्तरूप है, ऐसे भकतू स्व स्वभावको 
लो महीं जानता उसे सकतु त्व घक्तिका बिपरीत परिणमम्त होता है 
इससिये वह विकारका कर्ता होता है । 


प्रदम --हम हो विधय-कषायर्मे डूब रहे हैं, इससिमे ऐव- 
गुरु-शास्त्रकी प्रोरका माव करें तो हमारा कुछ हिंत होगा । 


उत्तर--भाई, ऐसे सक्षसे तुझे प्रसुभ बूर होकर घुम पो 
होगा,-भह ठीक है, किन्तु अपमे आरत्मामें उस शुभका ही रह त्व 
मामझर पदि वहीं प्रट्क जायेगा तो तुमे प्रात्माकी प्राप्ति नहीं होपी, 
अर्थात्‌ भें या कश्याण सहीं होगा | इसलिये छुमके भी झकर्वास्स 
छैेरा ज्ञामक स्वभाव है उस स्वमावको सक्षम से । 


ज्ञामी कहते हैं कि आत्म स्वभावके आश्रयसे कस्‍्पाण होता 

है प्रौर अशासी कहते हैं कि रागसे भौर स्पबहारसे कस्‍्पाण होता 
है ।--इसप्रकार मिद्जय भ्यवहार उपादाम-पिमितादिमें दो पक्ष हो 
गये हैँ। चिसप्रकार महायुद्ध चस्ल रहा था उस समय कोई कहते बे कि 
'हिटसर” जोतेगा ओर दूसरे कहते थे कि प्रिटेन” जीतेगा/-एस 

प्रकार दो पक्ष करके यहाँ भी सोग आपसमें मगड़ पड़ते थे; उसी्रकार 
चहाँ एक सि्योके भोरकी पार्टी है भौर बूसरी मिगोदके जोरकी, प्िों 
की पार्टी बासे कहते हैं कि लिएचयसे अर्थात्‌ आात्मस्थमाबोस्पुस होने” 
से ही मुक्ति होती है, पुष्यसे या निमित्त पस्मुख होनेसे तीम काप्त तीन 
पोकमें मुक्ति महीं होती। शरीर उपादात प्रपसी प्कक्तिसे कार्यरूप 
परिएमिद हो बहाँ उसे योग्य निर्मित्त होता है--ऐसा प्तिद्धोंकी पार्टी 
बासे कहते हैं। उसका बिरोध करके निमोदकी पार्टी बासे कहते हैं 
कि ध्यवहारके भ्राप्रयसे--रागके श्याश्रयसे मुक्ति होती है परुष्पसे भर्म 
होठा है शोर निमित्तके प्रमावस्ते कार्मेमे फेरफार हो थाता है। 

स्वाअयसे मोक्ष मातनेबासे तो स्वाश्रय करके सुक्तिप्राप्त करठे हैं“ 


आत्मप्रसिद्धि : (३०१ ) : [२१ ] अकठ त्व शक्ति 


सिद्ध हो जाते हैं; और पराश्रयसे मोक्ष माननेवाले पराश्रय कर- 
करके संसारमे भी भटठकते हैं और परम्परा निगोद दद्षा प्राप्त करते हैं । 
“--इसप्रकार स्वाश्र यरूप सिद्धोकी पार्टीमे सम्मिलित हो वह सिद्ध हो 
जाता है श्रोर पराश्ययसे लाभ माननेरूप निगोद पार्टीमें सम्मिलित हो 
वह निगोदमे जाता है । 


यहाँ अकत त्व शक्तिमे आचार्यदेव समभाते हैं कि भाई ! 
पुषण्य-पापके श्राश्रयसे तेरा हित कैसे होगा ? पुण्य-पापके अभावरूप 
ऐसा तेरा ज्ञानानन्द स्वभाव है, उसीमें तेरा हित है। ज्ञायक स्वभाव- 
की श्रोर ढलनेसे यह पुण्य-पापकी वृत्तियाँ तो छूट जाती हैं, क्योकि 
वे ज्ञातास्वभावमें से नही भाई हैं । ज्ञाता स्वभावमेसे श्राये हुए ज्ञान 
“भ्रानन्दके परिशाम जआत्माके साथ सादि श्रनन्तकाल तक ज्यो के त्यो 
रहते हैं | प्रतादिसे ससार दशामे कतृ त्वके जो अनन्त परिणाम हुए 
उनकी अपेक्षा स्वभावके ज्ञातृत्व परिणाम अनन्त ग़रुने हैं, ससार दशा- 
के कालको श्रपेक्षा सिद्ध दशाका काल अनन्त ग्रुना श्रधिक है; क्योकि 
संसारकी विकारी दशाको तो कोई त्रिकाली आधार नहीं था श्रौर 
इस सिद्धपदकी लिर्मेल दक्षाकों तो पअ्रतरमें बत्रिकाली ध्रुवस्वभावका 
भ्राधार है । भ्रहो ! ऐसे भ्रात्म स्वभावकी प्रतीति करे उसे अपने 
सिद्धपदकी नि.शकता हो जाये वर्तेमानमे ही उसका परिणाम 
सिद्धदशाकी ओर ढल जाये श्रौर संसारसे विम्रुख हो जाये अर्थाव 
चर्तमानमें ही वह सिद्धपदका साधक हो जाये। 


देखो, यह सूक्ष्म बात है, स्वभावकी बात है। विकारके 
क्षणिक क॒तृं त्वकी श्रपेक्षा चिकाल अकद त्व द्ाक्तिका बल तो अनन्त 
गुना है ही, और उस अकद त्व स्वभावकी प्रतीति करनेसे पर्यायमे 
जो सादि-भ्रनन्‍्त श्रकतृ त्व परिणाम प्रगट हुए उनको सल्या भी 
करत त्व परिणामोकी श्रपेक्षा अनन्तग्रुनी है ।--इसप्रकार विकारकी 
अपेक्षा निविकार भावकी शक्तिभावसे तो अनन्तग्रुनी है। श्रौर 
सख्यासे भी मनन्‍्तग्रुनी हैं ।--ऐसा जो जाने उसके श्रद्धा-ज्ञान-श्रतरकी 


[५११ ] अच्दं तव शक्ति (३०२ ) मात्मप्रसिद्रि 


घुदबक्तिकी प्लोर इसे बिना महीं रहते। लो भृत प्रोर भविष्यद 
दोनों कासको समास मानसे हैं वे तस्यकी महाम भरूस करते हैं, वे 
चस्तु स्वमावक्री परिपूर्णतांकों महीं जामते । 

विकारका कर्ता होता रहे ऐसा भात्माका कोई स्वमाव महीं है 
किन्तु बिकारके प्रकतरूप श्ातृत्व परिणाम होते रहूँ ऐसा भात्माका 
जिकाल स्वभाव है। ऐसे स्वभावकी पहिचान होते ही बर्तमाम 
परिणामका बस उस धोर ठस धाता है। पश्चात्‌ स्वमागोस्मुल हृ्तिसे 
पर्याय-पर्यायमें उसके अकर्तापमेरूप निर्मेस परिणाम होते भाते हैं बोर 
पिकारका करूं त्व छूटता जाता है,--ऐसा होते-होते बिकारका सर्वेपा 
प्रभाव होकर साक्षात्‌ सिद्धवशा प्रगट द्वोसी है। 


आत्मा भर उसकी श्क्तियाँ अमादि मतस्त हैं छतके साध" 
से वर्दमाम पर्यायमें विकारके करत ल्वका प्रमाव होकर जो सिश्धदधा 
प्रगट हुई उसका प्रथम कमी प्रंत पहीं आ्रायेगा, सादिन-सनस्तकासतर्क 
स्वमावमेंसे मिर्मल श्रकर् त्व परिणामसका प्रवाह बहता हो रहेगा। 
अहो जिसमेंसे ऐसे अ्रमस्त झुद् अकदृ त्व परिणाम प्रमट होते हैं-- 
ऐसे अपने स्वमावका विएबास तो बज्मानी जोब करता नहीं है प्रौर एक 
समयके विकार पर बोर देकर उसके कद त्वर्मे स्क, जाता है--यह 
उसकी विपरीत दुकचिका झ्तस्त मप्त है। 


प्रहो एक-एक दक्तिका बरस करके प्राचायंवेबते सम्पूरों 
समयसार भमबानको प्रकाधित किया है। एक प्क्तिको भी बराबर 
धमझसे तो थ्ात्माका स्वभाव सप्षमें थ्रा बाये प्रोट प्रतादिकासीन 
विकारकी लो गंध चुसौ है वह निकल जाये। ज्ञायक स्वमावकी पोर 
दसनेसे बविकारका ध्ंत तो प्राजाता है क्योंकि वह बस्तुके स्वरूपमें महीं 
है. किस्तु शायक स्वमावके प्राम्यसे लो अकतृ त्वपरिणाम प्रयट हुए 
छत्का कभी प्रंत महीं भाता वर्षोक्ति बहु तो बस्तुका स्वरूप ही है 
इसशिमे लिसप्रकार बस्तुका ध्रत तहीं णाता उसीप्रकार उसके स्वरूप 
मैंप्ते प्रगट हुए लिमेल परिणामोका भी प्रत नहीं भ्राठा । देखो प्र॑तरके 
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ज्ञान स्वभावम एकाग्र होनेसे आनन्दका तो अ्रतुभव होता है, किन्तु 
उसके साथ कही रागका श्रनुभव नही होता, क्योकि आनन्द तो भात्मा- 
का स्वभाव है किन्तु राग आत्माका स्वभाव नही है। उसीध्रकार 
प्रानन्‍्दकी भाँति दूसरी अनन्त शक्तियाँ भी ज्ञाकेक साथ उछलतो हैं 
वे सब भ्रात्माके स्वभावरूप हैं किन्तु विकार आत्माके स्वभावरूप नहीं 
है इसलिये उसका तो अभाव हो जाता है । इसमें स्वभाव तथा विकार 
के वीचका कितना स्पष्ट भेदश्ञान है |--किन्तु श्रज्ञानी विकारकी रुचि 
से इतना अन्धा हो गया है कि-विकारसे पृथक जो अपना पूर्ण 
ज्ञायक स्वभाव श्रनन्तशक्तिसे परिपूर्ण है उसे वह किंचितू भी 
नही देखता । 


आत्मामे अनन्तशक्तियाँ हैं, किन्तु उसमे ऐसी कोई शक्ति नहीं 
है कि परमें कार्य करे । पहाड़ खोदने श्रादिकी शक्ति आत्मामे नहीं है, 
यहाँ तो तदुपरान्त कहते हैं कि--जो विकार करे ऐसी भी आत्माकी 
कोई त्रिकाली शक्ति नहीं है। विफारको न करे ऐसी श्रकतृ त्वशक्ति 
है। कर्ताबुद्धिकि कारण अज्ञानी दूसरेमें भी कर त्व देखता है कि-- 
“अमुक व्यक्तिने ऐसे मन्दिर बनवाये, अम्लुकने शत्रु जय श्रादि तीर्थोंका 
जीर्णोद्धार कराया,” परल्तु श्रात्मा उन सबका श्रकर्ता है ।--ऐसा 
अकठ्‌ त्व साध-साधकर शअ्रतन्त सत-मुनियोने आत्माका उद्धार किया- 
उसे श्रज्ञानी नही जानता इसलिये वह कर्ता बुद्धिसि ससारमे भटकता है । 


प्रश्न---परिभ्रमण तो मात्र एक समय पर्य॑तका है न ? 


उत्तर --ज्ञानी तो कहते हैं कि आत्मामे परिभ्रमण करनेका 
भाव (-विकार ) एक समय पय॑तका है, किन्तु अज्ञानी तो उस एक 
समयके परिभ्रमणुके भावकों ही अपना स्वरूप मानता है, इसलिये 
उसकी दृष्टिमें तो वह एक समयका नही है किन्तु त्रिकाल सम्पूर्ण 
श्रात्मा उसी स्वरूप है--ऐसा उसे मासित होता है, विकारसे पृथक 
कोई स्वरूप उसे भासित ही नहीं होता। परिभ्रमणका भाव एक 
समयका ही है--ऐसा यदि वांस्तवमें जान लिया, तो उससे रहित जो 
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जिकाली स्वरूप है उसको प्रतीति हो गई, इससिये गिकार बोर 
स्वमावके दोच भेद होमया--मेदशाम होगया; छसे विकारके प्रोर को 
मृत्ति छूटकर स्वमावोस्मुख वृत्ति हो गई। 


--ऐसी भ्रतदृदशा हो छब विकारकों एक समय पयंत्त 
णाता कहा लाये । किस्तु जो विकारके भोर को ही वृत्ति रखता है 
उसमे वास्तवर्मे विकारको एक समय पर्यत महीं जाना, किस्तु उप्तीक़ो 
प्रात्मा माना है। मेरे श्ञायक आत्मामें विकार है ही नहीं, इसलिये 
पर्मायके क्षरि/क विकारशा कठृ श्य भी मेरे स्वभावर्मे तहीं है--ई 
प्रकार प्रकपृ स्वरूप श्ायक स्ममावको पहिचरामकर उसकी भद्धा करे 
तो उस स्वभाषरमम एकाग्रता द्वारा पर्यायमेंसे विकारका बिलकुल मभाव 
करके उसका साक्षात्‌ अरकर्ता हो जाये |--ऐसा इस पक्तिह्दो सममतेका 
तात्पमें है । 


प्राश्मार्में श्विसप्रकार क्लानस्वमाव जिकास है उसीप्रकार 
पुष्प-पापके अकरृत्वकूप स्‍्पमाव भी लिकाल है। भ्राश्मा शिकासत 
प्रकठू (व झफ्तिसे परिपूर्ण है, उप्ते म मातकर पुण्ए-प्रापका कढ् (व ही 
भानसा-वहू दृष्टि मिध्या है। मैं श्ञायकमाव है और मेरे शायकूमाब 
में पिकारका कठृ श्य शहीं है--इसप्रकार पहले हथ्टिसि बिकारका 
बट त्व खींच्र ले तथा क्षायक स्वभावकी हो हृष्ठि रस्ते उसका ताम 
सम्यकद्ंत है बह धर्मका प्रारम्म है। जिप भावसे भ्राठ कर्मोंड़ी 
१४८ प्रदृतियोर्मेसे किसी भी प्रकृठिका बंध होता हो वह साव विकार 
है और पह जात्माके ज्ञायक सावसे पुथक हैं तथा आत्माका ज्ञायक 
साम रस बिकारसे भियृत्तस्वरूप है। बहो ! ऐसे मिवृत्त झ्लायकस्व 
मआवषकी जोर दसकर हसमें स्थित होता पोग्म है बही सम्यक 
दपसम-श्लाम-चा रित्रकूप मोक्षमार्ग है। थो रागके ही कयू त्यर्मे दककर 
दागसे धर्म मान रहे हैं उन्हें बीतरामो प्रात्मठत्वकी शबर महीं है 
स॒ंतोंकी इसाकी खबर नहीं है, बेतपर्मकी खबर महीं है भोर बास्तवमें 
छाहें जैद सहीं कहते । 
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प्रश'--इसमें तो पुण्यका विच्छेद हो जाता है ? 


उत्तर.---प्ररे भाई ! इसमे तेरे विकार रहित ज्ञायकस्व भाव- 
का विज्ञापन होता है. इसलिये घबरा नही! अपने स्वभावकी 
महिमा सुनकर प्रसन्न हो ! और इस स्वभावकों समभनेके लक्षत्ते बीचमे 
जो पुण्य बध होता है वह भी उच्च प्रकारका होता है, दूसरोंकी वेसा 
उच्च पुण्य भी नही होता । दूसरे प्रयत्तोमे जो कषायकी मदता करता 
है, उसकी अपेक्षा अधिक मदता स्वभाव समभऊनेका प्रयत्न करते- 
फरते सहज ही हो जाती है । श्रौर यदि स्वभावकोी समभकर पुण्य- 
पापका विच्छेद करेगा तब तो वीतरागता ओर केवलज्ञान हो 
जायेगा ।--वह करने योग्य है । यदि पहलेसे ही पुण्य-पापका कतृ त्व 
स्वीकार करे भौर पुण्य-पापसे भिन्न ज्ञायकस्वभाव विकारका “श्रकर्ता 
है उसकी श्रद्धा भी न करे, तो वह विकारका अभाव करके वीतरागता 
कहाँसे लायेगा ? इसलिये यह बात समभकर उसकी श्रद्धा'करने योग्य 
है ।--इसके अतिरिक्त कहीं जन्म-मरणका श्रंत नही श्रा सकता । 


प्रश्तः--श्रना दिसे पुण्य-पाप करते आ रहे हैं, फिर भी वह 
कर्तेव्य नही है ? 


उत्तर --भाई रे ! ज्ञायकस्वभावको चुककर “पुण्य-पाप 
सो मैं”--ऐसा अज्ञानसे माना है इसलिये पुण्य-पापका कर्ता होता 
है भ्रोर इसीलिये श्रभनादि कालसे संसारमे भटक रहा है। भव वह 
ससार परिभ्रमण कंसे दूर हो उसकी यह बात है। परण्य-पापके 
विकारको न करे ऐसा आत्माका स्वभाव है उसके बदले मिथ्या मान्यता- 
में पुण्य-पापका कतृ तव भासित हुआ है। उस मान्यताकों बदल दे कि 
मैं तो ज्ञायक हैं, श्रद्धा-आनन्दादि अनन्त शक्तिका पिण्ड हूँ, क्षरिक 
विकार मैं नही हैं, जोर न वह मेरा कतंव्य है। ज्ञातृत्व भावके 
अतिरिक्त जगतर्मे अन्य कुछ मेरा कतंव्य नही है। श्रात्मा ज्ञान मात्र 
भावके भतिरिक्त दूसरा क्या करेगा ? यदि आत्मा परका काये करता 


हो तो जगतका उद्धार करनेके लिये सिद्ध भगवान ऊपरसे क्यो नहीं 
3०९ 


(रह | सर्दुत्य शक्ति. (३०६) जाति 


उतरपे उन्हें ऐसी दृत्ति ही गहों उठती, हर्योडि गह प्रात्माहे 
स्वभावर्म महीं है। यदि घिडमगवानमें महीं है सो इस जाएगा भाश 
कहाँते 7-सिद्धमगवाममें जो गहीं है वह इस प्राध्माके स्गमागों भी 
महीं है। बस ! प्रात्माका स्वमाव ही थरद स्व है, इससिने 

मिवर्सन . मिवर्तन.. मिनर्तम हो छस्तका स्वदृप है, सस्पो 
स्पिरवा... ..स्पिरता. हिपिरता ही भात्माका स्वरुप है। जिद 
भगवाममें जो कार्य नहीं है बह इस झात्माडा मी कर्तस्प रही है। 
सिद्धभगवानके प्रौर भपने स्वमाय्म प्रंवर मातठा है ठपा पध्वमाप्तर 
विकारको करने योग्य मानता है बही संसार है । घर्मीको भी भारिए 
में कमजोरीबद क्षुमाक्षुम राग प्राता है किग्पू उसे मिसंदेह भा: 
मात्र बर्तता है कि यह मेरा स्वरूप महीं है मह मेरा कर्तम्य नई है 
स्यवह्टा ररध्नत्रयका भुभराग भाता है किम्तु वह शांग भी दितकर तह 
है, मैं वो शञामक ही है प्रीर मेरा शायक स्वरूप इस बिंकारी मृत्तिका 
कर्ता लहीं है। रामको दूर करके अपने शझायक्र स्वकृपमें विश्वत्त हो 
गही मेरा कर्तम्य है. पुष्यका शुमचग भी मेरे बमेका रक्षक गहों है 
डिस्तु छुटेरा है धहामक महीं होता ढिन्‍्तु बाघक द्वोता है, इससिगे गई 
प्रा कर्तब्य तहीं है इसप्रकार समस्त विकारके धरकर्ताकूप धपने घामक 
स्ममायको आमसकर धर्मी उसके सेवत द्वारा गिकारसे प्रध्यन्ध निवृत्तरम 
मंक्षपदको प्राप्त होता है । 


शका--मगजानु सर्वेश् कहते हैं कि आत्मामें अकटृं त्वशक्ति 
है इसलिये विकार तर करे ऐसा उसका स्वभाव है किन्‍्तु यवि मसमातते 
अभी हममें कतपिसैका कार (-मिथ्यात्यका काल ) देखा हो तो वह 
अौसे बदल सकता है ?--तो फिर है साथ क्या भाषके उपवेशकी 
निरयकता होती है ? 


समाशन--है भाई ? सर्वेज्बेवते कहा बसे प्राश्माका 
अकृतस्थिभावका थो निर्सेय करसे छप्ते बिमावका कर्डापगा रहता 
ही महीं--ऐसा भी पर्मशभगगामने देखा है” इससिसे जिसकी इश्मिमे 
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शायक स्वभावी आत्माका अकर्त्तास्वरूप श्राया है उसको कर्तापनेका 
(-मिथ्यात्वका ) काल भगवानने नहीं देखा है; ज्ञायकस्वभावकी 
सम्मुखतासे मिथ्यात्का नाश करके उसको पर्यायमे अकर्तापना प्रगह 
हुआ है और उसीको सर्वज्ञका निर्णय हुआ है तथा सर्वज्ञदेव भी उस जीव 
की पर्यायमें वसा अकर्तृ त्व ही देखते हैं। तू मिथ्यात्वादिके अकर्तारूपसे 
परिणमित हो गोर सर्वज्ञभगवान तेरा कर्तापना देखे--ऐसा नही हो 
सकता । इसलिये तू श्रपने स्वभावसन्मुख होकर पर्यायमें विकारका 
प्रकतृ त्व प्रगट कथ ऐसा भगवानके उपदेशका तात्पयं है । 


[ यहाँ २१ वी अकतृ त्वशक्तिका वर्णन पूरों हुआ । ] 
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बाह्य सामग्री प्राप्त करनेकी व्यग्रता व्यर्थ है 


“पुण्य ही संग्ुख्चीन॑ चेत्‌ सुबोपायशतेन किस । 
न पृण्यं संगरुखीन॑ चेत्सुखोपायशतेन किम ॥॥६०॥” 


अर्थ --पुण्य यदि उदयके सम्रख है--भपना फल देनेमे प्रवृत्त 
है तो सेकड़ो सुखसामग्रीके उपायोंसे भी क्या प्रयोजन ? क्योकि वह 
पुण्योदयसे स्वयं ही प्राप्त होगा । इसीप्रकाद यदि पृण्यकर्म उदयमें नही 
जा रहा है तो भी उस पुण्यसामग्रीक बहुत उपायोकी भी क्या श्रावश्यकता 
है ? भ्र्थात्‌ पुण्यकर्म उदयके सम्रुख हो या विम्ुख हो दोनो हो श्रवस्थामें 
उसके लिये सेकडो प्रयत्न व्य्थे हैँ । ( श्रणगार ध्मामृत ) 








(११] भभोकदल शक्ति (१०८) आततिगि 





भोड़ीती प्रत्तिकूलवा भागे कि चिंता होती है, गँ 

तो “अरे रे | सेरा आत्मा घता गया”--ऐसा सश्नीढ़ो 

+ लगता है। उसको हानी कहते हैं कि भरे माई ! पिंतासे ॥ 
घेरा भाये ऐसा तेरी मात्माका स्वमाब नहीं तेरी सास्मामें 
ऐसा ममोक्ता खमाव है फि चिंतापरिणामफ्ो न मोगे । 

+ इसछिये घघढ़ा मत । विकारफे पेदनसे पिराम पाये हुए | 


। तेरे श्ञायकस्माबफ्े सरीप करा वर्दों तुझे मानन्दका | 











बेदन होगा । 
9 











शामकस्थरूप क्‍ास्मामें बिसप्रकार बिकारके जकतु त्वरूप प्रक्ति है 
उसीप्रकार हर्प-शोकादि विकारके ध्मोक्‍तृत्मकूप शक्ति मी है। 'सम- 
स्व कर्मोंस्ते किये गये प्रौर आत्माके श्ातृत्वमावसे प्रयक-ऐसे मशिंत 
परिणार्मोके अतुभवके उपरमस्थकप प्रमोकतृत्य ध्रक्ति है। शामको 
प्रंतरोम्मुश करमैसे थो अतीरिद्य भानन्दका उपभोग हुआ उसमें हर्प- 
झोकके उपभोगका जमाब है। इर्प-स्ोकादि विकारी भावोकी कर्मकृत 
कहा बहू शायकरंबभावकी इष्टिसि कहा है, प्रकत॒ त्वण्क्तिके विवेषत 
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में उसका भत्यन्त स्पष्टीकरण आराया है तदनुसाण इस श्रभोक्तृत्वशक्ति- 
में भी समझ लेना । 


पराश्रयसे हष॑-शोकके भाव होते हैं उनका अनुभव करनेकी 
थोग्यता एक समय पर्यतकी पर्यायमे है, किन्तु भात्माका त्रिकाली स्वभाव 
तो उस अनुभवसे रहित है। यदि त्रिकाली स्वभाव ही वैसा हो तो 
उस विकारके वेदनसे छुटकर श्रतरअनुभवके निविकार आनदका 
वेदन नही हो सकता । तदुपरान्त यहाँ तो पर्यायकी लेकर ऐपी बात 
है कि-पर्यायमे जिसे एकान्त हषं-शोकका ही वेदन है और उससे पार 
ज्ञायकस्वभावका किचित भी वेदन नही है, उसे आत्माकी अभोक्‍तृत्व- 
शक्तिकी श्रद्धा हुई ही नहीं है। साधकको अल्प हर्षादिके समय भी 
उससे भिन्न ज्ञायक स्वभावकी दृष्टि व्तंती है इसलिये अकेले हर्षादिका 
ही वेदन उसे नही है किन्तु सुदृष्टिके बलसे हषें-शोकके अभावरूप 
ज्ञायकस्वभावका वेदन भी वर्तंता है,-इसप्रकार उसे अभोकतृत्वश्षक्ति- 
का निर्मेल परिणमन प्रारम्भ हो गया है । 


अपनेसे भिन्न ऐसे शरीर, पैसा, स्त्री, भ्रन्न, वस्त्रादि पर 
पदार्थोका उपभोग करता तो आत्माके स्वरूपमें कभी है ही नहीं । 
परका उपभोग करना श्रज्ञानी मानता है वह तो मात्र उसकी भ्रमणा 
है, वह कही परका उपभोग नहीं करता, किन्तु परोच्मरुखबृत्तिसे हषं- 
शोकके भाव करके अज्ञान भावसे मात्र उन्हीका उपभोग करता है। 
यहाँ प्रमोक्‍तृत्वशक्तिमे तो आचार्यदेव ऐसा समभाते हैं कि-वे हें-शोक- 
के भाव भी आत्माके ज्ञायकस्वभावसे प्ृथक्‌ हैं, इसलिये उन्हें भोगनेका 
भी पआत्माका स्वभाव नही है । आत्माका स्वभाव तो ज्ञायक स्वभावमें 
एकाग्र होकर भ्रपने वीतरागी श्रानन्दका उपभोग करना है । 

# शरात्माके द्रव्यमे, ग्रणमे था पर्यायमें कही परका तो 
उपभोग है ही नही । 

& हर्ष-शोक-चितादिका उपभोग बात्माके द्रव्य-गुरामें 
नही है, मात्र अ्ज्ञानदद्यामे एक समय पर्यत है । 


[१९ ] झमोष्दाव राक्ति.. (३१० ) ब्ारमपतितरि 


के भौर, विकारके प्रभोक्ता स्वरूप ऐसे विकासी इस्प-बु 
की ओर एस्सुश्ल होतेसे पर्याममेंसे हपं-शोकका करिएक्ध मोगतृत् हू 
जाता है, इसलिये द्रब्य-गुणा-पर्याय तीनोंते प्रात्मा ध्ाक्षाद्‌ पमोष् 
हो याता है । 

परवस्तुका उपमोग भ्रात्माकों नहीं है। जिसप्रकार धरीर 
>स्त्री-मोजमादि भनुकुस धयोगोकरा उपभोग भरात्मा महीं करता, 
उसीप्रकार धरीर कट बामा रोग हो जाता --हत्यादि प्रतिकृर्त 
संयोगोंकों मी भारमा महीं मोगता । मात्र हर्प-शोक करके बिकारका 
उपभोग करता है । भोर उस हर्ष-शोकके समय परवस्तु निभित्त है 
इसलिये “आत्मा परका उपभोग करता है “ऐसा भी उपचारसे कहा 
जाता है बास्सवर्मे तो परका उपभोग करनेका भाव करता है बोर 
अपने छस बिकारी भावका हो उपभोग करता है। यहाँ तो उससे भी 
सूदम प्रंतरस्वमावकी बात है कि मिकारका ठपमोग करतेका भी 
झातमाका सूस स्वभाव रहीं है। शरीर कटे उसका बेदन आत्माकों 
हीं है, तपा एस भोरकी अद बिका बेदस करमेका भी मात्समाकी 
स्वमाष महीं है, किस्तु शामकस्वभावका गेदस करमा प्राश्माका स्‍्व॒माव 
है । सत्तामो कहता है कि अरे रे ! कर्मोंका फल भोगना पड़ता है। 
-किस्त्ु महाँ कहते हैं कि अरे भाईं | तू घपने शायक स्वमावकरी मोर 
बत्ते तो तुझे कर्मोंशी सोरका वेदन मे रहे । जो शायक स्वमावकी 
झ्ोर ठसकर उसका वेदन महीं करता वहीं गिकारका भोक्ता होकर 
चार गतिमें परिभ्रमण करता है। आत्माके समपे हप-शोकका बेशन 
गहीं होता बर्षोकि आत्माका स्वमाव विकारके उपमोगसे रहित है 
हर्पेन्योक प्रात्माकै श्ञाताभाबसे पृथक हैं। कमोंके मोरकी ब्रृत्तिगाला 
जीव ही हपे-शोकका मोक्ता होता है इसलिये उसे कमका ही डायें 
कह है अर्पादु वह प्रहमादे स्‍वूप्ादका ढा्षे रहीं है, धारफस्दमाद 
तो उत्तका अमोक्ता है--ऐसा बतलाया है। धारमा अपने स्वमावको 
और इसकर मपनी भनंत शक्तियोंडी निमेसताका अमुमग कर सकता 
है. डिस्दु गिद्वाररा या परका अनुमव करे ऐसा वास्तवर्म मात्मा गहीं 
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है। जो परिणति आत्मस्वभावके साथ भ्रभेद हुई वह तो आत्मा है, 
किन्तु जो परिणति विकारके ही अनुभवमे लगी रहे उसे श्रात्मा नहीं 
कहते, क्योकि उसमे आत्माकी प्रसिद्धि नही हैं । 


ग्रीष्मऋतुमे श्रीखंड-पूरी खाकर बेंगलेके बगीचेमे टहल 
रहा हो श्रोर अपनेको सुखी मानता हो, तो वहाँ श्रात्मा श्रीखड या 
बगीचे झ्रादिका तो वास्तवमे उपभोग नहीं करता, और उसमे जो सुख- 
फी कल्पतारूप साताभाव है उसका उपभोग करना भी श्रात्माका 
स्वभाव नही है, तथा वगीचेमे बंठा हो भौर कोई श्राकर सिर काठ दे 
भ्रौर उससे भ्रपनेको महान दुखी माने तो वहाँ भी उस सयोगकों 
मात्मा नही भोगता । हर्ण-शोकके उपभोगसे रहित, शायक रहना 
प्रात्माका स्वभाव है। अहो ! ऐसे अभोक्ता स्वभावको लक्षमें ले तो 
चाहे जिस सयोगमें भी जीवको अ्रपनी छ्वातिका वेदन नही छूट 
सकता । स्वभावको भूलकर, बाह्य वस्तुएँ मेरे लिये भच्छी-द्ुरी हैं 
भौर उनसे मुझ्के सुख-दुःख होता है--ऐसी मान्यता वह ससारका मूल 
है। शासत्रमे कहते हैं कि-- अज्ञानीको जो अनन्त दुख है वह तो 
वास्तविक दुख ही है, किन्तु वह श्रपनेको जो सुख मानता है वह मात्र 
कल्पना ही है | जहाँ सुख भरा है ऐसे ज्ञानस्वभावके भ्रनुभव बिना 
वास्तविक सुखका वेदन नही होता । आत्माके स्वभावमे जो वास्तविक 


सुख भरा हैं उसका वेदन कैसे हो और प्रनादिकालीन विकारका वेदन 
कंसे दूर हो-वह यहाँ बतलाते हैं । 


एरोर, लक्ष्मी, मोटर श्रादि जड वस्तुए' आत्माको सुख दें-- 
घो उसका श्रर्थ यह हुआ कि वे जड वस्तुएं आत्मासे भी महाच्‌ हैं! 
आत्मामें सुख नही है, किन्तु जड़ वस्तु उसे सुख देती है-ऐसा मानने- 
वाला सुृढ जीव कदापि जडकी ओरकी वृत्ति छोडकर श्रात्मोन्मुख 
नहीं होगा, इसलिये वह संसारमें ही भठकेगा | जडमे कही भी मेरा 
सुख नहीं है, और जडकी ओर उन्मुख होनेसे जो हर्षादिकी वृत्ति होती 
है उसमे भी मेरा सुख नहीं है, सुख तो मेरे स्वभावमे है भौर उस 
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स्वभावमें धम्तरोग्मुसतासे ही मुम्झे अपने सुलका बेदन होता है-ऐपा 
ज्ञामी थानते हैं; इससिये संयोगकि मोरकी वृत्तिको समेटकर 
स्वभावोम्मुस होकर प्रतोखियसुसका वेदस करते-करते परम सिदपद- 
को प्राप्त होते हैं। 


देखो, यह कोई धाघारण ऊपरी बात महीं है; यह ऐो 
प्रास्‍्माके प्रंतरस्थमावकी भ्रपूर्व धात है। एकबार पहु बात समम्से 
तो घनस्तकासका मबध्गर्मणा मिट जामे--इसे सममते ही प्रंठ रमें महान 
बीवरागी क्षांति हो जाये | झांतिका भोर दुःखसे घछूटमेका तो यही 
उपाय है, प्रन्य किसी उपाससे प्रीबको धांति तहीं हो धकठी, कोई इस 
झरीरमें मक्तिपुर्गक चम्दनका लेप करे या द्वेपपूर्वक्क इसे काट डासे; 
मीठा रख हो पा कड़का सुगर्घ हो या दुगेस्प, सुस्दर रूप हो पा 
कासा-कुबड़ा शरीर, कोई प्रशंसा करे पा मिल्दा --किम्तु क्षानी 
जानते हैं कि बे सब मुझसे भिन्न हैं मैं उस किसीका भोक्ता नहीं हे 
कौर उममें किबितु भी हर्ण-झ्ोक हों बे भी मेरे श्लायकस्थभावी 
प्राश्मासे पृथक्‌ हैं इससिये उसका मी मैं सचमुश्र भोक्ता नहीं हनी 
तो शायक ही हैं ।--ऐसी क्वामक-हृष्टिमें बीतरागताका महान बस है | 
एक समयक्की थ्रो विकारीदक्षा है उसे प्रंतरंग स्वमाबमें हू ढ़ा बामे तो 
बहाँ महीं सिल सकती इसलिये स्वभावको हष्टिमें आत्मा उसका 
पकर्ता और अमोक्ता ही है ।--पह मास्तिसे कहा प्रत्ठिसे कहें तो- 
पझ्राश्मा प्रपते सिविकारी प्रमुमबका कर्ता-भोप्य है ।--ऐसी प्रतरस्व 
भावकी दृष्टि बिता शजाती जोब कदाचित्‌ पूर्व कथित प्रसंमोमें झुभरागपै 
समता रखे, किततु ठस समताके क्षुमपरिणामोकै उपोगमें ही बह सके 
जाता है और उस्तीको वास्तविक मामता है; प्रात्माके मभोक्तास्वमाव 
की या अतीमिम सुलकी उसे सबर तहीं है । 


झारमाका अमोक्ता स्वमाव समझे तो विकाएके उपभोग 
रहित धान-भानरद स्वमावकी श्रद्धाते सम्यम्दरंम हो जाये प्ौर फिद 
ए्यॉ-एपों उस स्वभावमें सीमता होती जाये हर्पी-रर्मों बिकारका 
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भोकतृत्व भो चछूठता जायेगा। जैसे--म्रनिदशामे बात्मस्वभावमे 
लीनतासे इतता भारी श्रभोवद्त्व प्रगट हो गया है कि वहाँ शरीर पद 
वस्त्र, या दो बार श्राह्मरादिके उपभोगका भाव ही नही रहा है, भौद 
केवलज्ञान होने पर तो पूर्ण अभोवद्त्व प्रगट हो जाता है, वहाँ आहा- 
रादिका उपभोग सवंधा होता ही नही है। पहलेसे ही अभोक्तापनेकी 
साधना करते-करते वहाँ पूर्ण होगया है । तथापि जो म्ुनिको चद्लकी 
बृत्ति या केवली भगवानकोीं आहारादि मानता है उसे खबर नही है कि 
कौन-सी भूमिकामे कसा अभोक्तापना प्रग्ट होता है! और श्रपती 
दक्ामे भी उसे किचित्‌ अभोवद्त्व नही हुआ है । 


प्ररे जीव |! तेरा आत्मा तो आनन्दकी खान है उसे इस 
विकारका या विषयोका उपभोग नही हो सकता । अपने ज्ञायकस्व भाव 
के श्रानन्दका उपभोग छोडकर अनादि कालसे इन विकाररूपी विषयो- 
का उपभोग कर-करके तेरा ज्ञानानन्द शरीर क्षीण हो गया है 
इसलिये भाई ! अब उस विकारका उपभोग न करके अपने ज्ञानानन्द-- 
स्वरूपको सेभाल । विकारका भोक्ता होनेमे तेरा श्राननन्‍द-शरीर क्षीण 
होता है, इसलिये उस उपभोगकों छोड ! विकार तेरे ज्ञानस्वभावसे 
पृथक है, उसे भोगनेका तेरा स्वभाव नही है | इसलिये श्रतरमें लक्ष 
करके अपने ज्ञायकस्वभावके अतीन्द्रिय भ्राननदका उपभोग कर | 


बाह्ममें मान-प्रतिष्ठाके हेतु चुनावमे मत प्राप्त करनेके लिये 
लोग कितनी दौड घूप करते हैं ! किन्तु स्वय अपने श्रात्माका मत 
प्राप्त करनेका प्रयत्त नही करते | आत्माका मत प्राप्त कर ले तो 
मुक्तिपद प्राप्त हो । वाह्ममें राजपद या प्रधानादिका पद तो घूलके 
समान है, उसमे कही श्रात्माका हित नही है, वह वास्तवमें आत्माका 
पद नही है, तथापि उसके लिये कितनी दोड घूप करता है ! यदि भ्रतरु 
दृष्टिसे आत्माको सन्तुष्ट करके उसका मत प्राप्त करले तो तीन लोकमे 
प्रधान-उत्कृष्ट ऐसे सिद्धपदकी प्राप्ति हो। मात्माका मत कँसे प्राप्त 
होता है ? जैसा आत्माका स्वभाव है वैसा ही अभिप्रायमे-मतिमें 

छ० 


[१२ | भमोच्वुत्व शक्ति (३१४) झासमप्रत्िदरि 


प्रदरण करे तो प्रात्माका मत प्राप्ठ हो; किल्तु थैसा ्वमाव हैं गण 
मे मानकर उससे विद्द्ध माने तो उसे भात्माका मत महीँ मिल सकता 
झौर मे सिद्ध पदझी प्राप्ति हो सकती है । मात्र विकारके तप्ग्ोंग प३ 
जिसकी हष्डि है उसको मतियें प्रात्मा आया हौ महीं है इसपतिपे 
थाप्माका मत उससे विदठ है वह बीच मिस्यामतिसे संसारमें मध्झती 
है। एक समय जितने विकारके उपमोगप्ते रहिए वीजोंकाश पृ 
शाभासन्दस्थमाष हैं--ऐैसी क्रतरस्शमाकर्की धृष्टि करे जो सम्पर्सुमति 
हुई उसमें भात्मा आया है, उसे आात्माका मत प्राप्त ट्ोगया है प्र्पाव 
सम्पकृदर्शन हुआ है भौर उसके फसमें उसे जिमोक पृज्य ऐसे सिद्ध 
पदकी प्राप्ति होगी । 

सोस कहते हैं कि-- अपता वेश गुस्ताम है प्रुसामसे धर्म 
महाँ हो छकठा इसलिये प्रसामीकरी ज॑जीर ठोड़ पे. उससे १हते 
हैं कि जरे माई ! पुभामसे धर्म नहीं होता यह बाठ सच है, किस्तु 
पुक्नामीका प्र क्या--उसकी तुझे शबर नहीं है। मेरे भारमाको पर्म 
करतेके सिये पर संयोगकी श्लावप्यकता होती है--ऐसी पराभीनतांकी 
बुद्धि ही गुलामी है प्रौर ऐसे पराधीत शुद्धिवाले पुसामकों धर्म नहीं 
होता क्मोंकि उसने अपने प्राट्माको स्वर्तत्त नहीं मामा डिम्तु देश आदि 
परसयोगोंका प्ुस्ताम माता है। शानी ती बानऐे हैँ कि हैं तो श्वायक 
स्वभाव हैं. मैं संयोगका गुस्माम महीं हैँ सेरा धर्म संयोगाघीत गहीं है 
किल्तु भसंग क्ायकस्थमावके प्राधारसे ही मेरा घ्मे है। पेश परीब पा 
पराधीन हो हो मैं भपने स्‍्रात्माका भम न कर छट्वू -“ऐसी परप्रीनता 
मुममें नहीं है। देश स्वाघीन हो या पराधीन किस्तु मैं चाहे अब 
अपने ज्ञामक स्वमाबके प्राशयसे अपने आस्माका घर्म (सम्पक्‌ श्रद्धा 
शान-चारित्र ) कर सकता हूँ । दास्तब्में शो प्रमंत प्रुणोद्वी बस्‍्तीसे 
भरा हुमा अशभ्स्य गदेयी धारमा ही मेरा स्व-देस है, उससे बाहरका 
कोई देश मेरा महीं है, बह को मेरे लिये पर-देश है । यहाँ तो कहते हैं 
कि विकारमाब भो तित्य ज्ञामक स्वमाबी आत्मासे पर है ए8कां 
उपभौोम करना भी प्रात्माका स्वभाव सहीं हैं ठो फिर शबमी मादि 


भात्मप्रसिद्धि (३१५) :[२२ ] अभोक्‍तृत्व शक्ति 
बाह्य पदार्थोकी क्या बात ? 


प्रशन-कारतिकेय स्वामीने द्वादशानुप्रेक्षा ( गाथा-१२ ) में 
कृपणको लक्ष्मीका उपभोग कहा है ! और यहाँ श्राप कहते हैं कि 
श्रात्मा उसका श्रभोक्ता है--यह कंसे ? 


उत्तर--वहाँ तो जो जीव लक्ष्मीकी लोलुपतासे तीम्न लोभ 
परिणामर्मे डृब रहा है उसका ममत्व परिणाम कुछ कम' करानेके लिये 
लक्ष्मीका उपभोग करना कहा है । लक्ष्मीका सयोग अश्लुव जानकर 
उसके प्रति ममत्व परिणामोकों कुछ कम करे और किचित्‌ वेराग्य 
परिणाम करे---उस हेतुसे वहाँ उपदेश है;--किन्तु उतने मात्रसे धर्मं 
हो-जाता है--ऐसा वहाँ नही बतलाना है। थहाँ तो श्रात्माको धर्म 
फंसे हो उसकी बात है, इसलिये श्रात्माका मूल-स्वभाव क्‍या है वह 
बतलाते हैं । भ्रात्मा परका अभोक्ता है यह बात लक्षमें रखकर वहाँ 
निमित्तसे उपदेश है--ऐसा समझना चाहिये । 


आत्मस्वभावोन्मुख होनेसे विकारका भी अ्रनुभव नही रहता, 
तो फिर छारीरादिके उपभोगकी क्‍या बात ? शरीरमें रोग होने पर 
ध्ज्ञानीकों ऐसा लगता है कि---“हाय | हाय | श्रब मेरी मृत्यु हो 
जायेगी !” किन्तु भाई रे | मरता कौन है ? यह शरीर तो तुकसे इस 
समय भी पृथक्‌ है, शरीरके रोगका उपभोग तुझे नही है, इसलिये 
शरीर-बुद्धि छोड़ भर श्रविनाश्षी चेतन्यस्वभावको लक्षमें ले, तो तेरा 
मृत्युका भय दूर हो जाये | देह छूट जाये तो उससे कही आत्मा नहीं 
भर जाता। क्या सूर्य मरता है? चद्र मरता है ? नक्षत्र मरते हैं ? 
जगतके परमाणु मरते हैं ? जीव मरता है ? इन किसीका मरण नहीं 
होता । जगतमे अनादिसे जितने जीव हैं मोर जितने परमाणु हैं 
उतने ही सदेव रहते हैं, उनमेसे एक भी जीव या एक भी परमारु 
कभी कम होता ही नही श्रात्मा त्रिकाल श्रपने शानस्वभावसे जीवित 
ही है; विकार एक क्षण पयंतका ही है, उसका दूसरे क्षण मरण 
( अभाव ) हो जाता है | इसलिये उस विकारके अनुभवकोी बुद्धि छोड 


(९९ ] भरमोक्‍्द्त शक्ति. (१११) झासप्रसिदरि 


धौर प्रात्माक्े शानस्त्रमावका ध्नुमव कर, तो मरणं रहित ऐसी पद 
दष्षा प्रगेट हो । इसके मतिरिक्त बिकारके उपोयदी बिप्रीत हडिये वो 
प्रनंत मरण रूरानेको क्षक्ति विधमान है। कासफ्रुट छपका बिपतों 
एकबार मृष्यु करता है (-औोर वह भी आयु पूर्ण होगा हो दब )| 
डिन्‍्सु विपरीत हृष्टिकपी मिध्यास्वका गिप ठो संहारमें प्रतंत मरण 
कराता है। इसप्लिये हे जीब ! अर्तत चत-य प्क्तिसे परिपु्े बपते 
प्रमृत स्वरूप आात्माकी पहिचातकर उसके अगुभवक्ता उद्दे कर 
बही झातमाकों भर्वत मरण॒से बचानेबाला है। 


किचित्‌ प्रतिहरसता भागे प्रयवा चिन्ता हो गहाँ यो धरे 
है! मेरा बात्मा चिल्ताके थोभसे दब गया ऐसा पज्ञागीड़ों ँ्ररवा 
है. .हाती उससे कहते हैं कि झरे भाई! भिम्ठाके बोससे दंग लाये 
ऐसा तेरे प्राश्माका स्वमाब महीं है तेरे धात्मामें ऐसा प्रमोक्ता स्वभाव 
है कि बह चिन्ताके परिणामकों महीं मोगा इससिये हू प्राकुतित 
स॑ हो तिस्ताके प्रमोक्ता ऐसे भपते क्ञामक-स्‍्मभागकी सक्षमें 
से । श्रामस्व॒भावके भक्षसे तुके क्ाता परिणामके अ्षताकुस प्रातस्दका 
बेवस होगा उस शामेस्दका ही मोक्ता होना हैरा स्वभाव है! रूमी- 
कसी झ्ांगीको भौ चिस्ता परिस्ठाम होते हैं किस्तु ऐसे प्रानस्य-स्वमाव 
के बेदनकी प्रभिकटामें उन्हें तिस्ताकी अधिकता कमी हीं होती 
इसलिये उ्हें उत्तकम रहीं होती धरा नहीं होती । मे सचमुच वित्ठा 
पा हक भोक्ता नहीं हैं ठका सोगदृत्य तो उसके बिश्लीम होसबमा 
है. उरहें तो माहस्वका मोगतुत्व है ! 


पुनथ्य हपे-श्ोकके थो परिणाम हैँ के श्वावा-परिणाम ते पृपक 
ही हैं, इसलिये ज्ञानी उनका सोक्ता गहीं है किस्तु सवा आाठा हो है । 
छसे हर्षशोकके बरप परिणाम होते हैँ उपमें वह वस्मय महीँ दीता पवि 
छममें वश्मय हो जाये तो सका प्रसोष्दत्व महीं रहता अवॉद मिच्पात्व 
हो थाता है। बज्ञानी हर्ष-क्षोकाविमें तस्मम होकर उम्हींढ़ा टपस्तोग 
करता है, उससे पृषक शानस्व॒भावका किचित्‌ येदत बसे गड़ीं रहता । 


भासप्रसिद्धि: (३११७) :[२२ ] अभोक्‍्तृत्व शक्ति 


क्षरिक विकार जितता ही अपनेको मानकर जो उसीका भीक्ता होता 
है वह जीव अवंत घर्मोके पिण्डर॒प अनेकात स्वभावसे हटकर एकान्तकी 
ओर ढला है इसलिये उसे एकांत श्रशुद्ध श्रात्माही भासित होता है । 
भात्मा क्षरषक विकारके उपभोग जितना नही है किन्तु त्रिकाल उसका 
प्रभोक्ता है, अर्थात्‌ आत्मा ज्ञान-भ्रानन्दादि अनंत शक्तियोका पिण्ड 
है,-इसप्रकार अनेकात स्वरूप, श्रनत-शक्तिका पिण्ड आत्मा बतलाकय 
पध्ज्ञानीको एकांत बुद्धि छुडाकर आत्माके स्वभावमे लेजानेकी यह 
बात है) भाई, तू अपनी आत्म शक्तिका विश्वास कर, तेरी शक्ति छोटी 
( क्षणिक विकार जितनी ) नही है, तेरी शक्ति तो विशाल है, तेरा 
धात्मा श्रनत शक्तिसे महान हे, विकारका अभोक्ता होकर स्वभावकी 
धातिका उपभोग करनेकी तुकमे शक्ति है, भर जब तुभमे ही ऐसी 
शक्ति है तो दूसरेकी तुके व्या आवश्यकता ? इसलिये तू अपनी शक्तिका 
विश्वास कर, तो उस शतक्तिके अवलम्बनसे श्वाति प्रगट हो भर 
अशातिका वेदन छूट जाये। भ्रपनी शक्तिके अविश्वासके कारण ही 
तूने बाह्यमें भटक कर ससारमें परिभ्रमण किया है। तुझे स्वयं अपनी 


धक्तिका विश्वास न आये तो दूसरा कोई तुझे शाति नही दे सकता, 
फ्योकि तेरी शाति दूसरेके पास नही है | 


बाह्ममे सयोग-वियोग आयें वहाँ ह्ष-शोक करके श्रज्ञानी 
उनके वेदनमें इसप्रकार एकाकार हो जाता है कि उनसे भिन्न आत्माके 
अस्तित्वका उसे भान ही नही रहता। किचित्‌ प्रतिकुलता आये 
वहाँ तो मानो आत्मा खो ही गया। किन्तु भाई ! संसारीको ऐसे 
सयोग-वियोग नही आयेंगे तो क्या सिद्धको आयेंगे ? सिद्ध भगवानको 
सयोग-वियोग यथा हफपें-शोक नही होते । निचली दशामे वे होते हैं, 
कितु उनके होने पर भी मैं तो उनसे भिन्न ज्ञान स्वभावी सिद्ध समान 
हूँ, जिसप्रकार सिद्धमगवानका आत्मा सयोग-वियोग श्र हषें-शोकसे 
झत्यन्त पृथक है उसीप्रकार मेरा जात्मस्वभाव भी उनसे पृथक्‌ है, मेरा 
निजभाव तो ज्ञान मात्र ही है,--इसप्रकार शुद्ध आत्माको ध्येयरूप 
रख कर उस झशोर उन्मुुख हो तो उसका परिणमन सिद्धदशाकी और 


(११ ] झमोषदत्व शक्ति (३१८) माप्सा्िड़ि 


होता रहे, गिकारका वेदन प्रतिक्षण बरूर होता णाने और सिद्ि 
समबात लैसे अतीमिदरिम भानंदके वेदनका बिकास हो ।-ऐपी साबझ- 
इद्ा है भौर पही धर्म है 

पह भआात्माकी शक्तियोंका बर्णंत घस रहा है। इस शक्तियों 
के वर्णन द्वारा आत्माका स्वमाब बतसामा है। पह बाईपंी ध्ति 
कहती है कि प्रात्मा समस्त कर्मोंकी भोरके मार्मोदा ममोक्ता है। 
देखो, कर्मी १४८ प्रकृतियोमेंसे घातिकर्म वेदसीम, पोत्र ८ तीर्ष 
कर नाम कर्म थादि ७८ प्रकृतियोंको “जीव विपाकी” मामा है शोर 
पहँ कहते हैं कि जीब उतका भमोक्ता है। बहाँ गोम्मटसार भादिगे 
तो धीबकी उस-उसप्रकारकी प्रशु्ध पर्यायके साथका निमिएत- 
मैमित्तिक सम्बन्ध बतसामेके सिये कथत है भ्रोर यहाँ मिएचयनय द्वारा 
शीषका ऐुद्ध स्वभाव अतलाता है। जोवके शुदश्ायक 
बिकारका या कर्मका पाक है हो महीं, जीवके स्वमावर्मे हो शान भौर 
भागंषका ही बिपाक होता है । 

सातमें सरकमे किसोको सम्पक्‍्त्व हो तो बह भी ऐसा निफ्क 
छातता है कि इस मरकके संपोगका अबषा उस प्रौरके प्रसातामागका 
छपमोग मेरे क्वायकस्मभाजमम नहीं है उसीप्रकार धर्बा्सिविर्मे रहने 
वाले जीब भी उस प्रशुकृसत संपोमसे प्रथवा उस प्रोरके 
बेदशसे झ्पने शञायक स्वमामका पृथक ही प्रमुभग करते हैं। 


दैसो भाई ! बाह्य सयोग बियोगका प्रेम छोड़कर भारमाके 
स्वसानका प्रेम करना आाहिये। जिसके प्रति प्रेम होगा उसी ओर 
सृत्ति जायेगी । जिसे प्रात्माका सक्चा प्रेम हो उसे थात्मा सममर्मे ते 
ध्वापि ऐसा नहीं हो सकता | प्रात्मस्वभावका प्रेम करके उत्की श्रद्धा 
जाग जोर अनुमग करमा ही बर्गत मरणसे आत्माक्रों बचानेका 
छपाय है । 

एकके बाद एक पुत्रीका बरम हो तो जद करता है भौद 
पुत्र उत्पन्न हो तो हपित होगा है डितु यहाँ कहते हैं हि उस प्रुपी 


मा 


आसमप्रसिद्धि : (३१६). :[२२ ] अत्ोक्‍तत्व शक्ति 


या पुत्रका उपभोग करनेवाला तो श्रात्मा नही है, और उस झ्रोरके शोक 
या हुं-परिणामको भोगनेका भी तेरा स्वभाव नही है। उससे पार 
तेरा ज्ञायक स्वरूप है, उस स्वरूपको श्रद्धामे ले तो तेरे शआ्ात्मामे 
पतीन्द्रिय भ्रानन्दरूपी पुत्रका जन्म हो। उस अतीन्‍न्द्रिय आनन्दका 
उपभोग करना आत्माका स्वभाव है। 


कोई तम्बूरेके तारोको भनभकनाकर भगवानकी भक्ति 
करता हो तो वहाँ भ्ज्ञानीको ऐसा लगता है कि इस भक्तिसे इसे धर्म 
होगा ओर तोर्थंकर नाम कर्म बेंध जायेगा [--कितु उसे भान नहीं 
है कि राग वह घम्मं नही है, ओर सम्यग्दर्शंन रहित श्रकेले रागसे किसी- 
को तीर्थंकर नाम कमंका बध नही होता । जिसे सम्यग्दर्शन नही है 
और रागके उपभोगमे ही लीन हो रहा है वह तो म्ढ है, ऐसे जीवको 
कभी तीर्थंकर नामकर्मका वध नही होता । सम्यक्त्वी धर्मात्मा रागके 
वेदनको आत्माके स्वभावसे प्रथक जानते हैं। भात्माके ज्ञायक स्वभाव- 
के वेदनकी भौर रागके वेदनकी जाति श्रत्यन्त भिन्न है--ऐसा वे 
जानते हैं इसलिये रागके वेदनमे कभी एकाकार नही होते, स्वभावके 
वेदनमें एकाकार होते जाते हैं श्रोर रागका वेदन छुटता जाता है --.- 
श्ात्माकी श्रभोक्‍तृत्व दक्तिका ऐसा परिणमन उनके उल्लसित होता है। 


इसप्रकार श्रभोक्‍तृत्व दक्तिका निर्मेल परिणमन होते-होते 
जहाँ केवलज्ञान भौर परिपूर्ण श्रानदका उपभोग प्रगट हुआ वहाँ हं- 
शोकका किचित्‌ भोक्‍तृत्व नहीं रहा, तथा श्राहारादिके भोक्‍्तृत्वमे 
निमित्त हो ऐसी अशुद्धता भगवानकों न रही । श्रतीन्द्रिय-श्रानदका 
पूर्णो उपभोग हो जाने परभी केवली प्रभुक्रो श्राह्रादिका निमित्त-.. 
भोक्तृत्व भी होता है,--ऐसा जो मानता है उसे केवली भगवानकी 
प्रभोक्‍दत्व दक्ाका अथवा पूर्ण आनंदका भान नही है भौर अपने 
आत्माके श्रभोक्तापनेकी भी उसे खबर नही है। श्ररे, मगवानको 
पूर्ण ध्ानद प्रगट होगया वहाँ झ्राहमर कैसा ? पूर्ण आनद हो वहाँ 
आहार नही होता | हाँ, श्रभी वहाँ योगका कम्पन हो सकता है, अर्थात्‌ 


० .. ... 


[२२] भमोक्‍ट्त्व शक्ति (३९० ) भाश्मपरसित्रि 


दिव्यध्वसिका तिमित्तपता हो सकता है दितु प्राहरका मिमिप्तपना कमी 
नहीं हो सकता | अह्ो जहाँ प्रानंदका पूरा अनुभव हो गया, एकसमग- 
का उपयोग पूर्णो हो गया, परिपूर्ण प्रतीद़िय माव विकस्तित हो पया, 
बहाँ इप्रिय विपयोका भोकतृत्य कर्यो होगा ?---नहीं हो सकता। 

ज्ञामस्वरूपी वीतरागी प्रमोक्ता स्वभाव पर घामकमी दृष्टि 
है प्रौर पर्याममें हपे-शोकका अल्पवेदस भी है इसलिये उस धाघककी 
वो प्रभोक्तापमा मुख्य भौर मोक्तापमा गोण-ऐसा मुस्प-गौरापता होता 
है कितु केवली भगवासको ऐसा सुस्य-गौरापना महीँ है व्योडि र्य 
तो कित्रित्‌ भी हुवे क्षोकका भोग्सृत्व रहा ही नहीं है। 

सब, केदसी संगवासकों जिसप्रकाश हर्पादिके मोगदर्तका 
सवया अमाव है उत्तीप्रकार उत्हें योगका कूम्पत या बाणीका मोग 
भी हो ही महीं सकता-ऐसा नहीं है। केवलआमके साथ माहार होनेगें 
विरोध है किंतु केबसम्रामके साथ योगढा कम्पन होतेमें कोई गिरोभ 
महीं है। “केवसज्ञामीको क्षात भौर मानदावि गु्बोका धुदधपरिषमर्त 
हो गया बहाँ सब अस्प किसी धुणका विमाव परिणमन हो ही गहीं 
सकता प्रथवा केबसब्ञामफे परथात्‌ वाणी हो हो नहीं सकती “ऐश 
जो मानता है उसे केबसक्ामकी खबर महीं है तपा झ्ान-मामंदन्‍्योग 
भ्रादि गुणोंमें थो कपंत्रित्‌ पुण मेद है उसेमी वह महीं जानता इसलिये 
बहू एकातबादों भिष्याहष्टि है। भौर केबसज्ञामके प्रभात भी जो 
प्राह्दर-बल प्रादिका होमा मानता है उसी केवस्लो सगबातके प्रवगा 
क्वसी समान भपने अमोक्ता श्यमावकी क्षबर तहां है, इससिये उधके 
झमोकतृरवधक्तिका विपरीत परिणमम है भ्र्माव्‌ वह विकारके ओर 
इ ट्विम विपयोकि ही मोगद॒श्यमें बसंठा है, शेतरपके भानंदका उपमोग 
उत्तके प्रंघत भी गहीं है । भोर शाती तो “मेरे क्ञायक स्वमावरगं 
विकारका शिजित्‌ मी मोक्हृत्व नहीं है --ऐसा थामता हुआ उत्त 
स्वमागक भ्राधारसे विकारके उपमोगका सर्बधा धमाव करके पूर्ण 
प्रामंदका मोक्ता हो जाठा है। 

(--पह्टाँ बाईएजीं प्रभोगदृश्यप्तक्तिका वर्णोन पूरा हुपता ! ] 


हम 
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> कह ग्रशाशछाआआाज, 


अनेफान्तमप आत्मपाकी प्रसिद्धि किस प्रकार 

होगी १ उसका अनुभव किस रीतिसे होगा ? उसकी यह 

| बात है। ज्ञान रक्षणसे आत्माकी प्रसिद्धि होती है, इससे 

उसको ज्ञानमात्र' कहा है | ज्ञानमात्र भावके साथ अनत 

शक्तियाँ परिणमती हैं, इसलिये भगवान मृत्माको मनेका- 

ई । न्तपना स्वयमेव प्रकाशित होता है, उसकी शक्तियोंका यह 
| 
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वर्णन चलता है । 


आत्मा ज्ञानमात्र है; उस ज्ञानमान्न आत्मामें स्ववमेव अनेकांत 
प्रकाशमान है, इसलिये ज्ञानरवरूप पश्रात्मा स्वयमेव अनत धर्मोवाला 
है। ऐसे अनेकान्तमय आत्माकी प्रसिद्धि किसप्रकार हो ?-...उसका 
अनुभव कंसे हो ?-उसीका थह वर्णन है । प्रारम्भमें आचार्यदेवने 
कहा है कि ज्ञात लक्षण द्वारा आत्माकी प्रसिद्धि होती है। आ्ात्माकी 
ओर न ढलकर जो ज्ञान भात्र पर ज्ञेयोकी ओर ही ढलता है उसमें 
श्रात्माकी प्रसिद्धि नही होती, इसलिये उस सिथ्याज्ञानको प्लात्माका 
लक्षण भी नहीं कहते | जो प्रतरोन्‍्मुख होकर आत्माको लक्षित करे 

४१ 


(९३ ] निष्किफल शछि... (३१२) भझ्रासमारति 


छत हाममें बात्माही प्रतिद्ध--अनुभव द्वोवा है मौर बह शठ पे 
सच्चा सक्षण है! ऐसे शाम स्क्षयको मुक्य करके आत्माकों हात गा 
कहा, वहां धिष्यको प्रम हुम॥ कि श्रमों | आत्मा्में अतस्त बम हे 
वर भी आप उस्ते “ज्ञाममाप्र” क्यो कहते हैं? आम मात्र कहोंगे का 
एकान्त महीं होवा उसके समाधातमें प्राच्यायदेवमे कहा कि“ परत 
धर्मोवाले भाए्माको शानमात्र रहमे पर भी एाप्ड महीं होता को 
आत्माके शाममाप्र भागके साथ ही सतत धक्तियाँ परिणमित होते || 
इससिये उस शानमाघ भावकों स्वयमेव अनेकास्तपना है ! 


उस ज्ाममाष माबके साथ परिणमित-सल्सहित सक्तियोंडी 
मह वर्राम परसता है। आपार्यदेवने ४७ प्रक्तियोँका बयोँत दि है 
उममेंसे २९ शक्तियोंका गिवेषम हो पया है। सब २९ थीं मिध्कियल 
शक्ति है । “समस्त करमोसे उपरमसे प्रबर्तित आत्म प्रदेशोंकी तिष्पदत 
स्वकृप तिष्किमश्वप्तक्ति है। शानमात्र आस्मा्ें ऐसी मी एक घक्ति है! 


भारमाक प्रदेशो्मिं हुसत-चसनकूप क्रिया हो बह बोम है 
उस क्रियाके तिमित्तसते कर्म प्राते हैं, किस्तु उत कर्मों मां 
कीपनस्प क्रिया प्रात्माका स्‍्वमाव नहीं है प्रात्माका स्वसाव तो स्पिए- 
झ्रकंप रहता है । अकप स्जस्ताबी भात्मा शारीरकों भसासे भा 
प्रानैमें मिमित्त हो-पह बात कहाँ रही ? स्वमाव हृष्ठिंं तो मामा 
कर्मेको गिमित्त सी सहीं है । घात्मारे स्वमावमें ऐसी कोई धक्ति नहीं 
है कि घड़ क्रीराबिकको हिसाये मा कर्मोंको खींचे ! झरीरका हिशता- 
अलता-बोसना--श्ाता पादि क्रियामें धात्माके स्वाथ 
दिल्याई वैती हैं बहां प्रशाभीको भ्रम हो जाता है छि-- मुमसे मह 
क्रिया होती है! --हसे पघात्माके भकंप ल्थमावकी खबर गईं है। 
भाई, द्वारीरादि करिमा तो स्वयं जड़कौ दक्तिते होती है, उतका थो ([ 
कर्ता शहीं है; डिस्‍्तु तेरे भारम प्रदेश्ोर्मे थो कम्पन होता है गह मी 
हेरा धन्ञा स्थरूप तहीं है सिप्किर अर्थात्‌ अडोल स्थिर-अकप 
रहेगेका तैशा स्वभाव है। 


आत्मप्रसिद्धि : (३२३). :[२३ ] निष्क्रियत्व शक्ति 


जिसप्रकार राग-हेपसे प्रस्थिरता हो वह आत्माका स्वभाव 
नही है, वोतरागी स्थिरता ही आत्माका स्वभाव है, उसी प्रकार 
प्रदेशोंका कम्पन-अस्थिरता हो वह भी आत्माका स्वभाव नही है । 
अकम्प-निष्क्रि-स्थिर रहे वही आत्माका स्वभाव है । इच्छा प्रौर 
कम्पन दोनों विकार हैं। जीव ऐसी इच्छा करे कि मैं श्रमुक स्थान 
पर ( नन्दीश्वर द्वीप श्रादि ) जाऊँ, तथापि आत्म प्रदेशोमे वहाँ जाने- 
की क्रिया न भी हो, क्योकि वहाँ जानेकी इच्छा और क्रिया दोनों 
भिन्न-भिन्न ग्रुणोकी पर्यायें हैं, तथा वे दोनो विकार हैं। आत्माका 
ज्ञायक-स्वभाव तो उस इच्छा ओर कंपनसे रहित है, श्रात्मा तो 
वोतरागी अकप स्वभावो है प्ात्माके प्रदेशों जो कम्पन होता है बह 
योग गुणुकी क्षरिएक उपादानरूप योग्यता है और वहाँ श्राने योग्य हैं 
वही कर्म आते हैं वह निमित्त नैमित्तिकका स्वतत्र सबब है जो कपन है 
वह मात्र वर्तमान परयत योग्यता है, आत्माकी त्रिकाली शक्तिमे वह 
नही है । यदि त्रिकालो शक्तिमें कम्पन हो तब तो सर्देव कर्म आते ही 
रहे और आत्मा कभी कर्म रहित मुक्त हो ही न सके, किन्तु आत्माकी 
निष्क्रिय शक्ति है वह कभी कर्मोंको निमित्त नही होती । ऐसे आत्म- 
स्वभावकी हृष्टिसे प्रतिक्षण कर्मोका निमित्तपना छूटता जाता है 
श्रौर स्व कर्मोका श्रमाव होकर सिद्धदशा प्रगट होती है, वहाँ आत्मा 
सादि-अनत; अकपरूपसे स्थिर रहता है चोदहवें गुणस्थानसे ही 
अकपपना हो जाता है, वहाँ आत्माकों कर्मोका भ्राखव सर्वेथा रुक गया 
है । निचली दद्मामें कम्पन तो होता है, कितु वह होने पर भी 
प्रात्माका अकम्प स्वभाव कया है उसकी पहिचान करनेकी यह बात है। 
आत्माका स्वभाव पया है उसे लक्षमें लेकर स्वीकार करे, फिर उस 
स्वभावके भ्रवलम्बनसे पर्याय भी वेसी ही शुद्ध हो जायेगी । 

जंसे--अभोकतृत्व, अकढ त्व प्रादि शक्तियाँ ठो ऐसी हैं कि 

वैसे आत्म स्वभावकी प्रतोति करते ही पर्यायमे उनका भ्रशत निर्मल 
परिणमन होता है, किन्तु इस निष्क्रिय दक्तिमें ऐसा नही है कि 
प्रात्माका निष्क्रिय स्वभाव प्रतीतिमे श्राते ही प्रदेशोका कम्पन अ्रशत- 
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रुक थाये। हाँ इतना प्रवक्ष्य है कि बह कपन होते पर भी पमुक 
बशुद्धता उत्पन्न महीं होती जेसे-सम्पर्त्व थ्ादि होने पर मिष्पाह्दादि 
के रजकरण तो उसके महीँ झ्ाते । तेरहनें गुणास्पातमें हात-भागरद 
पूणा हो गये हैं, तथापि वहाँ प्रदेशोंका कम्पन होता है। प्रतादिते 
छेकर हेरहयें गुणस्पान तह प्रदेशोका कम्पत होता है। एक समय भी 
पर्यायमें भकपपना हो तो मुक्ति हुए बिना म रहे, मौर प्रकंप भारमस्त 
भावषी भ्रतीदि करे छस्ते भी शक्ति हुये गिसा म रहे । प्रकृप स्वमागढो 
प्रतीक्षिमें सेते हुए मकेखा थकपपमा पृथक्‌ प्रतीतिमें महीं भाता, कितु 
अकपपतेके साथ हो रहमेवासे श्रद्धा-कषाम-भाभम्द-प्रभुता भादि भनंत 
गुणोंका पिण्ड भाष्मा प्रतीतिमें थ्रादा है। ऐसे प्रात्माकों शरदामें पेकर 
उसमें स्थिरताका प्रमत्न करता है। प्रदेशोका कम्पन होनेपर भी स्दहूप 
की शत्घा भौर स्थिरता करके केवशज्ञाम प्राप्त किया जा सकता है । कोई 
जीव झ्ातमें ऐसा गिघार करे कि मैं प्रदेशोकि कम्पवको रोक हू “एों 
ऐसे नहीं दक सकता क्योंकि शान-क्रियासे कम्पमकूप क्रिया पक 
है। इससिये सू प्रपने सम्पक भद्धा-शान एवं ध्ानसदका उद्म कए 
प्रदेशोका कम्पम कहीं तेरे धय्ा-श्ञाव-घरामस्दकों महीं रोझता। 
केबलल्लाग होतेके शाद भी किसीको सालो-अ्रयों बर्पे तक कंपत 
रहठा है तपापि बहाँ केवसआसको या पूर्णातिस्दको कियिएु बाधा 
नहीं थाती । भ्रदेघ्ञोंडी स्थिरता तो सहय ही उसके कासमें हो जागेगी 
जोगको तो घपने ज्ञामानंद स्वरूपकी श्रद्धा-स्ताम ओर एकाप्रताका ही 
उद्यम करमा है। कैबली भगवामको प्रदे्ोंका कम्पन होते पर भी 
प्रात्माका अकंप्स्वभाव केबलमाममें प्रत्यक्ष न्लात हो गया है 
सपा झकपदस्ता प्रगट होमी-वह भी शात हो यया है । 
धीडृष्णकी रामोने सेमिनाथ मगवानका वश्च धोनेते इंकार 
ढिया तब भेमिकुमारमे शीकृप्णशी प्रायुपश्तामामें णाकर ऐसा पथ 
फूका डि दारिकाकी परतो काँप उठो ! वहाँ कोई ऐसा माप विडासे 
कि- 'मगबानयें कितनी शक्ति ची.. .. परतो भी काँप छठी ! +ऐो 
२ डे मशबासक़े प्रात्माद़ों सह्दी पहिचान महीं है। घरै भाई | जब 
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, श्रात्माका स्वभाव स्वयं कॉपनेंका नहीं है तव वह परको कैसे केपा 
सकता है? उस समय उस प्रकारका प्रदेशोका कम्पन भगवानके 
प्रात्मामें हुआ वह भी उसका स्वभाव नहीं है, इसलिये उस परसे 
भगवानके आत्माकी सच्ची पहिचान नही होती । भगवानको तो उस 
समय किचित्‌ मानका विकल्प तथा कपन होने पर भी उससे भिन्न 
अपने भ्रकप-ज्ञानानन्द स्वभावका भान था ।--इस प्रकार जाने तभी 
भगवानको जाना कहा जाता है । 


प्रभ--श्रात्मसिद्धिमे तो ऐसा कहा है न, कि:--- 


“देहु न जाने तेहने, जाणे न इन्द्रिय प्राण, 
ग्रात्मानी सत्ता बडे, तेह प्रवर्ते जाण ।”/५३॥ 


--अर्थाव्‌ देह श्रोर इन्द्रियाँ श्रात्माकी सत्ता द्वारा प्रवर्तमान 
हैं--ऐसा उसमे कहा है, और यहाँ तो कहते हो कि-हराम' है 
प्रगर आत्मा परकी क्रिया कर सकता हो तो '--तो इन दोनों 
बातोका मेल कंसे हो सकता है ? 


उत्तर---वहाँ तो जो बिलकुल नास्तिक है ओर श्रात्माका 
मस्तित्व ही नही मानता उसे आत्माका गस्तित्व बतलानेकी बात है। 
धात्माके अस्तित्वकी भी जिसे शका है उसे समभाते हैं कि अरे भाई | 
यदि आत्मा न हो तो यह इन्द्रियाँ कहसि जानेंगी ” इसलिये जो 
जशञातृत्व वतंता है वह प्रात्माकी सत्ता द्वारा जान ।--इस प्रकार वहाँ 
आत्माका अस्तित्व सिद्ध किया है । और यहाँ तो जो आत्माके अस्ति- 
त्वको मानता है किन्तु उसके वास्तविक स्वरूपको नही जानता और 
उसे परका कर्ता मानता है उसे भ्ात्माका वास्तविक स्वरूप बतलाना 
है। भाई | तेरा भ्ात्मा स्थिर स्वभावी है, तेरे भात्माके प्रदेशोमें जो 
परिस्पदन होता है. वह भी तैंरा स्वभाव नही है, तो फिर तुमसे 
अत्यंत्त भिन्न ऐसे जड़ पदार्थोको तेरा भात्मा चलाये यह बात ही कहाँ 
रही ? प्रदेशोका कम्पन तो तेरी पर्यायमें है, कितु परको हिलाना- 
डुलाना तो तेरी पर्यायमे भी नहीं है । 


[२३ ] निष्कियत्त शक्ति ( ३२६ ) आासमप्रसिद्रि 


आत्माकी पर्यायर्म प्रदेक्षोका कम्पन होता है, बह बास्तवर्ते 
परके कारण महीं है किन्तु प्रपतो ही उस प्रकारछी योग्यता है। बह 
कुम्पन प्राष्माका सूस स्वभाव तहीं है । समस्त कर्मोके अमावरुप पिंें 
दया होने पर कम्पन वूर होकर मिष्कृप दक्षा प्रगट होती है उत्ते यहाँ 
मिप्कियत्व कहां है । 

प्रभ'--भारमाका स्वभाव निध्किस है या सक्रिय ? 


छत्तर'- प्रदेशोके कम्पनरूप क्रिया भात्माका स्वभाव नहीं 
है, उस प्रपेक्षासे हो अत्मा निध्किय है, किम्सु भ्रपते ज्ञान-झातस्दादि 
के मिर्मंस परिस्पामरूप होनेकी क्रिया उसका स्वभाव है; उस अपेलासे 
बह धक्तिय है। 

ज्ञान-प्रामम्द स्‍्वमावस परिपूर्ण आत्मा कम्पम रहित स्पिर 
स्वभावजवाला है। जिसप्रकार जिनबिम्द हसस-घसमभ रहित स्थिर हो 
मया है, उसी प्रकार ध्ात्मारा स्‍्वमाव स्थिर बिम्म है! प्रनंत सिठ 
भमनम्त चेतम्पकी स्थिर प्रतिमा हो गये हैं वैसा ही भात्माका 
स्वभाव है। 


जसे--छोई सुर्स मध्यविष्ठुप्त उछलते हुए सम्पूर्ण छम्राकों म 
देखे मौर किनारे पर आानेबाले मेसलको ही देसकर कहे कि मैंने सम॒द 
दैसा है तो वास्तबमें उसने समुद्र महीं देखा है, बर्मोकि कितारेका 
मेस वह समुद नहीं है. समुद्र तो अस्दरसे उछसकर मेसकों बाहुए 
मिकाल देता है। उसी प्रकार यह आारमा भमंत ध्क्तियोंति रखतता 
हुमा चतर्प समुद्र है। हे जीव ! प्रतरमें मत घुद धक्तियंति भरपूर 
भैतम्प ध्रमृद उत्तम रहा है उसे तो देख ! जो प्रयंत घक्तियोंति उधसते 
हुए चेतन्य समुद्रकों महीं देखता घोर किमारैके मेसलकी भाँति पर्मयके 
दाएिकि विकाशको दैसकर उसीकोमाहमा मामता है बह जोव सोकीतर 
मूर्श बर्षाव्‌ मिच्यातष्टि है। भरे मूढ़ ! तैरे भ्रात्माझा स्वमाव तो 
भगत दाक्तियोके निर्मेत्त 7रिणमसकृपसे उस झूर विकारकों बाहर 
निदाप्त देमेदा है इसम्िये प्रतमु प॒ हृष्टि करडे सम्पूर्ण ेठग्य समुदरको 
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देख और पर्याय बुद्धि छोड । शातिका सपुद्र तेरे प्रात्म स्वभावमे भरा 
है, उसमे दृष्टि कर तो तुके शातिका वेदन हो, इसके भ्रतिरिक्त अन्य 
कहीसे तुझे शांतिका वेदन नहीं हो सकता । 


यहाँ एक समयकी कपत पर्यायकों गोण करके आत्माके 
त्रिकाली श्रकप स्वभावकी दृष्टि कराना है, श्रकेले श्रकप स्वभावको 
पृथक करके नहीं, किन्तु ज्ञान-अ्रद्धा-आनन्द-भ्रकपपना इत्यादि 
अनंत शक्तियोसे श्रभेदरूप भगवान आत्मा बतलाना है । लोग कहते हैं 
कि श्रमुुक नेताके पैरोको धमकसे धरती काँप उठती है,-किन्तु यह्‌ 
सब तो देहका अभिमान है । यहाँ तो कहते हैं कि भाई ! तेरा श्रात्मा 
देहसे पुृथक्‌ त्रिकाल कम्पन रहित स्थिर-निष्क्रिय है; तो वह परको 
कंपाये यह बात ही कहाँ रही ? इसलिये अपने श्रात्माके स्वभावकी 
ओर 'देख' ' तो तेरी अनत शक्तियोका शुद्ध परिणमन उछलनेसे 


पर्यायमेंसे कपन भी छूटकर सादि-अनन्त अकप ऐसी सिद्ध दक्षा 
प्रगट होगी । 


[ यहाँ तेईसवी निष्क्रियस्व शक्तिका वरुेन पूरा हुप्ना । ] 
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है जीप ! पेरा थो कुछ है यह सब तेरे सर्सस्य 
प्रदेशों में दी है । तेरा छुख या दुःख, तेरा ज्ञान या भन्ञान,: 
तेरी घ्रान्सि अथवा अप्नान्ति, यह सब तेरे भसस्य प्रदे्षोंमें 
ही समा धाता है, तेरा कम तुप्तसे पाहर नहीं, हसठिये तू 
तुप्तमें देखना सीख ! 

मात्माफ़े अर्॑सय प्रदेश्ोंद्दी ऐस्री बात महँतदेगके 
पासनके सिदाय दसरे कईीं न होय । 

[| ्न्ल्न्स्च्य्स््स्ल्््स्य्स््स्क्न्स्सिषि 


प्रास्‍्मार्मे अमंत घक्तियाँ होमे पर सी बह शाम सात्र है, शात 
माषमें अपने सब ग्रुयोंका समाबेध हो जाता है पर्पाव्‌ शानमे भंधमु से 
स्वभावके साथ एकता करके बहा आरमस्वभावको प्रभुमबर्मे लिया बहाँ 
भारमाके प्रनुमवर्मे प्रकेला शाम ही नहीं है किस्तु चारिभर-जीरय-शागस्द 
भादि प्रमंठ थ्क्तियाँ भी निर्मेस्र पर्याय धरद्ित महुमवर्में आठी हैं । 
प्रत्येक शक्तिका भिन्त भिन्न अनुमद गहीं है छिलतु अमेद आत्माके 
प्रभुमवर्मे भरत शक्तियोका रख एकत्रित हो है। बह वतसामेके लिये 
पहँ भ्राचार्यदेवते आश्माकी पक्तियोंका प्रदुश्रत बर्स़स दिया है । उममें 
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२४ वी “नियतप्रदेशत्वशक्ति” है, वह कसी है ?-“श्रात्माका निजक्षेत्र 
प्रसख्य प्रदेशी है; वह प्रनादि ससारसे लेकर संकोच विस्तारसे लक्षित 
है और मोक्षदशामें वह चरम दारोरके परिमाणसे किचित्‌ अल्प परि- 
माणमे अ्रवस्थित है, ऐसा लोकाकाशके नाप जितना असख्य आत्मग्रव- 
यवपना वह नियतप्रदेशत्वशक्तिका लक्षण है ।-ऐसी भी एक शक्ति 
आत्माम है । 


बाह्ममें यह जो नाक कान आदि द्ावरीरके श्रवयव हैं वे तो 
जड हैं, वे कही श्रात्माके अवयव नही हैं। आत्मा तो मरूपी प्रवयव- 
वाला है शौर असर्य प्रदेश ही उसके अवयव है| लोकाकाझके प्रदेशो- 
की जितनी सख्या है उतनी ही भ्रात्माके अवयवोकी संख्या है। और 
वह प्रत्येक अवयव ज्ञान-प्रानन्दादि शक्तियोसे परिपूर्ण है । 


श्रात्माके प्रदेशोकी सख्या लोकके जितने प्रदेश हैं उतनी होने 
पर भी वह लोकमे घिस्ठृत होकर फैला हुआ नही है। केवली-समुद्घात- 
के समय मात्र एक समय ही उसके प्रदेश लोकव्यापक रूपसे विस्तृत होते 
हैं, और वह समुद्घात केवलज्ञानीको ही हो सकता है। सभी केवली को 
नही ओर इसके अतिरिक्त सपार दक्ामे--उस-उस दरीरके श्रनुसार 
प्रात्माके प्रदेशोका सकोच विस्तार होता है। हाथीके विशाल शरी रमे जो 
शात्मा विद्यमान है उसके भ्रसख्य प्रदेश उत्तने विस्तृत हुए हैं और चींटी- 
के शरीरमे जो भात्मा विद्यमान है उसके अ्रसख्य प्रदेश उतने सकुचित 
हुए हैं, तथापि श्रसख्य प्रदेश तो दोनोमें समान ही हैं । 


प्रदत:--जब विज्ञाल दारीरमें विस्तारको प्राप्त हो तब जीव- 
के प्रदेश बढ जायें और जब छोटे दशरीरमे सकोचको प्राप्त हो तब 
जीवके प्रदेश कम हो जायें--ऐसा होता है था नहीं ? 


उत्तरः--नहीं, भआात्माके “नियत असख्य प्रदेश” हैं, वे तो 

त्रिकाल उतने ही रहते हैं, उनमें एक भो प्रदेश कम अधिक नही होता. 

चाहे जितना विशाल आकार हो तो उससे एक भी प्रदेश बढ़ नही जाता, 
२ 
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तपा चाहे जितता छोटा प्राकार हो तो एक भी प्रदे्ष कम नहीं हो 
लाता | छोटे या बड़े घराहे जिस प्राकारमें एस समान प्रसंश्य प्रदेश ही 
रहते हैं। 

प्रदन"--पो फिर जब जीवका प्राकार संकुचित हो तब उसके 
प्रवेश छोटे श्राकारके हो घायें और जब उसका प्राकार विकसित हो 
तब प्रवेशोंका भाकार भी बढ़ जाये-ऐसा है ? 


उत्तर--शहीं, प्रदे्ष अर्थात्‌ सबसे अन्तिम प्रंध्ध वह कमी 
छोटा बड़ा महीं होता, कोई जोव पहले चींटीके प्तरीरमें रहता था तब 
उसका धाकार सकुचित था, मोर फिर बही जीब हापीके धरीरमें भातेमें 
उसका प्राकार बिस्ताररूप हुआ, डिम्तु उससे रहीं छस बीबके प्रदेश 
बड़े नहीं हो पये, प्रवेक्ष तो ढ्योंके धयों ही हैं। उसकी संक्या भी जर्मोषी 
प्पों है। 

प्रषमः---यदि णीवके प्रदेशोंकी संस्या मी कम-भभिक नहीं 
होती और उसके प्रदेध्योंका ताप भी छोटा बड़ा महीं होता --अवेध 
जिठते हैं उतने ही तथा जिस आकारके हैं उसो आकारके रहते हैं 
तो जीनमें संकोच विस्तार कंसे होता है ? 


छत्तः--प्रशेशोकी उस प्रकारकी हीमाभिक प्रगगाहतासे 
संकोच विस्तार होता है। सोकके प्रसंस्य प्रदेश तबा एक बीषपके 
प्रसंस्य प्रदे-बे दोनों घंस्यारुपमें समात हैं। सोकके एक एकके 
प्रवेक्षोमि ज्यों ज्यों जीबके अधिक प्रदेशोंका प्रबगाहुन होता है, प्मों ए्यों 
जीयके झ्राकारका संकोच होता है और सोकके एक प्रदेशर्मे ज्मों ्पों 
जीवके कम प्रदेश रहते हैं ध्यों ट्यों थीबके म्राकारका बिकात द्वोता है 
इस प्रकार संकोच विस्तार होता है। उदाहरणके रूपमें-अद जीव 
सारे लोकमें प्रबगाही होकर रहता हो तब सोकके एक एक प्रदेश 
में जीबका एक एक प्रवेश है. शौर जब बह धर्म सोकमें समाप्त होकर 
रहेगा तब सोकके एक एक प्रदेशमें जीगके दो दो प्रदेक्ष होगे उसी 
प्रकार जब जीव सोकके प्रसंस्यातनें माममें ब्याप्त होकर रहेगा रा 
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लोकके एक एक प्रदेशमें जीवके “प्रसख्यातवे भागके असरूय”” प्रदेश 
रहेंगे । जीवके असख्य प्रदेशोका नाप इतना बड़ा है कि उसे असख्यसे 
भाग देने पर भी अ्रसख्य श्राता है। और जीवका अवगाहन स्वभाव 
भी ऐसा है कि वह चाहे जितना सकुचित हो तथापि असख्य प्रदेशोको 
तो वह रोकता है, सकुचित होकर सख्यात या एक ही प्रदेशमें जीवके 
समस्त प्रदेश रह जाये ऐसा सकोच उसमे कभी नहीं होता । सुईको 
नोक पर रह सर इतनेसे कदमूलके टुकडेमें भी औदारिक-पअ्रसरू्य 
शरोर हैं और एक एक शरीरमे अनन्त जीव रहते हैं, उस प्रत्येक 
जीवने भी असख्य प्रदेश रोके हैं । 


प्रश्न--सारे लोकके प्रदेश तो असख्यात ही हैं मौर लोकमें 
जीव श्रनन्तानत हैं, तो वे सब जीव लोकमे किस तरह समाये हुए हैं ? 


उत्तर --जीवका स्वभाव अस्त है, इसलिये जहाँ एक जीव 
विद्यमान है वही दूसरे जीवके प्रदेश भी रह सकते हैं; और इसप्रकार 
भिन्न-भिन्न भ्रनन्‍्त जीवोके अनन्त प्रदेश एक प्रदेशमे रह सकते हैं। 
एक ही जीवके पूरे अ्रसख्य-प्रदेश एक प्रदेशमे कभी नही रहते 
( क्योकि जीवके प्रदेशोमे ही उस प्रकार सकुचित होनेका स्वभाव नही 
है ), किन्तु भिन्न-भिन्न अनन्त जीवोके अनन्त प्रदेश लोकाकाशके 
एक ही प्रदेशमे विद्यमान हैं। इसप्रकार लोकके असख्य प्रदेशोमे 
श्रनन्तानन्त जीवोका समावेश है । लोकाग्रमे जहाँ एक सिद्ध भसगवात 
हैं वहीं दूसरे अनन्त सिद्ध भगवान विराजमान हैं, तथापि प्रत्येक 
भिन्न-भिन्न हैं, प्रत्येकका अपना-अपना आनन्द प्रथक्‌ है, श्रपना-- 
अपना शान धथक्‌ है और अभ्रपने-अपने श्रात्म प्रदेश पृथक्‌ हैं,--.इस 
प्रकार एक क्षेत्र से श्रनन्‍्त सिद्ध होने पर भी प्रत्येकका भिन्न-भिन्न 
अस्तित्व है । जिन भज्ञानियोको ऐसे स्वभावकी खबर नहीं है उन्हे ऐसा 


भ्रम होता है कि--मुक्त जोव एक-दूसरेमे इसप्रकार मिल गये हे 
जिसप्रकार ज्योतिमे ज्योति मिल जाती है, वहाँ जीव पृथक्‌-पृूथक 
नही हैं | किन्तू भ्राचायंदेव कहते हैं कि-जीवमें नित्य असख्य प्रदेश- 


हर 
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होनेरुप शक्ति है, दससिये मपने स्वतंत्र भ्रसंस्म प्रदेशरूपसे बह प्रिकास 
रूप मित्यस्पायी रहता है। चर 


भ्रसंस्य प्रदेश ए्योके यों रहकर संसार दष्षामें थोबकी 
पाइृतिगें सकोच-विकास होता रहता है, किन्तु मुक्ति होनेके पश्चात 
सिद्ध दद्ाके पहले समयरमें जेसा आकार हो देसा प्ाकार सदेव रहता है' 
फिर उसमें संझोघ-विस्तार नहीं होता। यहाँ चरम क्षरीरीसे #िचित्‌ 
स्यून प्राकारमें अवस्थित--ऐसे प्रसस्य प्रदेक्षीपनेको नियतप्रदेश्नतव 
प्क्तिका ्रशण कहा है। नरम घरोर सो मोक्षणामीकों ही होता 
है" इससिये मोक्षणामी जोवकी थाठ सी है । लो गरीब प्राश्म क्षक्तिकी 
प्रोर उस्म्रुल हुप्ा है वह अस्पकासमें ही चरम घरीरी होकर अशरीरी 
सिद्ध हो धाबेया । 


प्रश्य--सिद्ध दक्षामें प्राकार होता है? _ 


उत्तर--हाँ' जीगके अप्त॑स्य प्रदेश्त हैं उनका सिय पश्ार्म 
भी प्राकार होता है । 


प्रश्त--सिद्ध दक्तामें जोबका कैसा घाकार होता है ! 


उत्तर--भरम धरीरसे दिचित्‌ ध्यूत प्र्षाद्‌ मोक्षदक्षाते 
पूर्वका लो भसत्तिम शरीरथा उस आकारसे किचित्‌ अल्प सापका 
प्राकार सिद्ध दधामें होता है। यहाँ “चरमपझ्रीरसे किचित्‌ स्यूम कहां 
है. उसके बदसे श्रमशरीरधे तीसरे भागका ग्पुत्त कुछ स्षोग मागवे हैं 
उमकी माम्यठा टीक महीं है। घरीरके केक्ष-सक्ष आदि कुछ भागं्िं 
आाष्म प्रदेश गहीं हैं-उन्हें छोड़कर किचित्‌ म्यूत आकार कहमाता है। 
आपन यहाँ दो हैं-खड्मासन और पश्मापघन । 


ससस्त सिद़सगबर्दोंको क्म्त एक-छा होता है झारन्द पुक- 
सा द्वोठा है, प्रुता एकंसी होती है कितु सबका शराकार एक-प्ता हो 
ऐसा समियम महीं है। मचपि असन्‍्त सिद्ध समान प्राकारवासे भी हैं, 
तथापि समस्थ सिद्धोंका प्राकार एक-सा नहीं होता' किसी का झाकाए 
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बडा होता है, किंसीका छोटा । जैसे कि--बाहुवलि भगवान पाँचसो 
पच्चीस धनुष ऊँचे थे भर महावीर भगवान सात हाथ ऊँचे थे, सिद्ध- 
दश्शामें भी उनका श्राकार तदनुसार भिन्न-भिन्न ही है । 


प्रश्न--सिद्ध भगवान तो सभी समान होते हैं, तथापि वहाँ 
भी आकारमें छोटा बडापतत ? 


उत्तरः--इससे तो यह मालूम होता है कि श्राकारकी 
लघुता-दोर्घंताके साथ ज्ञान-बआानन्दका नाप नही है। सवापाँचसोी 
धनुपका दीघे आकार हो तो उसके ज्ञान-आनन्द श्रधिक और एक 
घनुष जितना भ्राकार हो तो उसके ज्ञान-आनन्द कम-ऐसा नही है । 
प्रदेश तो दोनोके समान ही हैं। किसी जीवका श्राकार छोटा हो 
तथापि बुद्धि अधिक होती है गौर किसीका श्राकार भारी भेस जितना 
होने पर भी बुद्धि अल्प होती है, क्योकि ज्ञानादि ग्रुणोका कार्य 
पृथक है और प्रदेशोके झआाकारकी रचनाका काये प्रथक्‌ है। अल्प 
श्रवगाहना हो तो उससे कही आत्माकी शक्तियाँ या प्रदेश कम नहीं 
हो जाते, भर न॒भ्रात्माके परिपूर्ण ज्ञान, भ्रानन्द श्रथवा प्रमुतामे 
बाधा भाती है, इसलिये मुक्त दछ्शा होने पर आत्माक्रा आकार स्वे- 
व्यापक हो जाये-ऐसा नही है । 

जिसकी दृष्टिमें आत्माकी स्वभाव हक्तिकी महिमा नही श्राई 
उसकी दृष्टि बाह्य क्षेत्र पर गई, इसलिये बाह्में क्षेत्रकी विशालतासे 
(सर्वेव्यापकपनेसे ) श्रात्माकी महिमा मानी, किंतु इस शरीर प्रमाण 
मेरे आत्माके असख्य प्रदेशोमें ही मेरी अनन्तशक्तिसे परिपूर्ण प्रभुता 
भरी है। उसका विद्वास नहीं आया । इसलिये जो आत्माको बरीर 
प्रमाण न मानकर सर्वव्यापक सानता है उसे आत्माके स्वभावकी 
खबर नही है, वह मिथ्याहृष्टि है--ऐसा जानना । 


अहो !' आत्माकी एक-एक दछक्तिके वर्णेनमे कितनी 
स्पष्टता भरी है। ऐसी निजशक्तिको पहिचाने तो झंतरमें भगवान 
आत्माका प्रसिद्ध अनुभव हुए बिता न रहे । 


[९४ ] नियतप्रदेशत्व शक्ति. ( १३४ ) गासप्रसिद्धि 


प्रात्माकी धक्ति क्‍या है उसके स्वमाजकी प्रतीति करके 
उसके अशुमवर्म छ्रीम होता सो धर्म है। घात्मा पसंस्य-घेतन्य प्रदेशों 
का पिण्ड है भौर उसमें श्ञानावि प्रन॑ठ घुण हैं। धात्मामें प्रदे्शोड़ी 
संस्या कम है प्रोर गुर्णोकी संस्या प्रतास्त है। प्रदेशकी भपेक्षासे थो 
एक प्रंध्य है बह प्रस्य स्थाम पर महीं है--ऐसे भरास्य प्र्शोरप 
आत्माका घ्वदोष्ष है खमाह्मामें प्रन्त गुण हैं वह प्रत्येक गुण दो 
प्रसस्य प्रदेक्षोर्में स्थाप्त होकर विध्वमाम है किम्तु प्रात्माके मरॉस्य 
प्रदेक्षोमिंसे एक प्रदेश समस्त प्रदेशयोमिं ब्याप्त महों होवा | जसंस्य 
प्रदेक्ष सर्वत्र शा्र॒ प्रागस्‍्द आदि अनस्त क्षक्तियोस्ति परिपूर्ण हैं--एक 
ध्यान पर ज्ञान प्रौर दूसरे स्थान पर प्राभस्द इसप्रकार मिप्न-मिप्त 
क्षेत्र महीं हैं डिस्सु प्रए्येक प्रदेश्में सवंगुण एक साभ विद्यमान हैं 
इसलिये एरू प्रदेशमें धर्वगुरा हैं कितु एक प्रदेक्षमें धर्व॑ प्रदेक्ष हहीं है 
भ्रौर एक प्रदेशमें एक धुण नहीं है । 
प्रात्मा संसार इस्ामें मी क्रीर-मन-वाणी प्रादिका 
संकोघ-पिस्तार कर छकता है पहमात तो सच है ही महीं। हाँ 
संसार दक्षाके समय बात्माके प्रदक्षोंक्ी पर्यायमें संकोच-गिकास है 
किम्तु वह संकोच-मिकास नित्म होता ही रहे ऐसा सी बात्माका 
स्वभाव सहीँ है; भ्रसस्य प्रद्श नित्य घनस्त गुणोते भरे रहें-ऐसा 
स्वभाव है | सिद्दक्षा होने पर प्रात्माके प्रसंस्य प्रदेश संकोच्र-विस्तार 
हुए बिता बयोंके (यों स्थिर रह बाते हैं। संकोच-विकासकूप भिन्न 
भिन्न भाकारों द्वारा भझात्मा एकरूप शक्षित महीं होवा क्योकि कोई 
भी आकार ज़िकाप्त महाँ रहता, इसप्तिये सकोच बिस्तार धारा धो 
साण एक समासका स्यवहार सक्षित होता है मोर जात्माका असतस्प 
प्रदेक्षीपना तो जिकाल एकरूप रहता है इससिये बह इम्पका स्वभाव 
है । --रैसा होने पर भी प्रकेशा प्रस॑स्य प्रवेक्षीपतरा कहीं प्रात्मा 
का सक्षण महीं है कर्योकि प्रसक्य प्रदेशीपना तो पर्मास्तिकाय बादि 
जड़ इ्मंति भी है।बातमाका शक्षण ठो श्राग' है उसीके हारा 
मात्मा शक्षित होता है। यहाँ ज्ञान-प्क्षण' उसीको कहा है कि 


भात्मप्रसिद्धि (३३५) : [२४ ] नियतप्रदेशत्व शक्ति 


जो ज्ञान अन्तमख होकर भात्माको लक्षित करे-आत्माको प्रसिद्ध 
करे-आत्माका श्रनुभव करे | यदि रागक साथ ही एकता करके राग- 
को ही प्रसिद्ध करे-उसीका ही भनुभव करे और रागसे भिन्नरूप 
श्रात्माको प्रसिद्ध न करे-अनुभव न करे तो वह ज्ञान भी वास्तवमे 
ज्ञान नही है कितु अज्ञान है भर उसे आचार्यंदेव झात्माका लक्षण 
नही कहते । यहाँ तो ज्ञान द्वारा स्वय भ्रपने श्रात्माको प्रसिद्ध करनेकी 
बात है। यदि ज्ञान स्वयं भ्रपने श्रात्माको प्रसिद्ध न करे मोर परको ही 
प्रसिद्ध करे, तव तो वह परका लक्षण हो गया-वह श्रात्माका लक्षण 
नही हुआ-मआर्थात्‌ वह ज्ञान मिथ्या हुआ । 


धर्मास्तिकाय तथा अधर्मास्तिकाय इन दोनो द्रव्योमे भी 
आत्मा जितने ही श्रसख्य प्रदेश हैं, परन्तु उनमें ऐसा स्वभाव नहीं है 
कि कभी सकोच-विस्तारको प्राप्त हो, वे तो त्रिकाल स्थिर, लोकमे 
व्याप्त होकर रहते हैं । आत्मा ही ऐसी योग्यता है कि उसके प्रदेश 
ससार दशामे सकोच-विकासको प्राप्त होते हैं ॥ तदुपरान्त यहाँ तो 
ऐसा बतलाते हैं कि सकोच-विकास जितना हो आत्माका त्रिकाली 
स्वरूप नही है। असख्य प्रदेशीपना नियत है--एकरूप है, इसलिये 
वह जीवका तित्य स्वरूप है। तदुपरान्‍्त प्रदेशोमे ऐसा भी नियत्तपना 
है कि उनका स्थान भी न बदले; सकोच विकास हो, प्रदेशोंका 
विस्तार ऊँचे नीचे हो परन्तु उनके गशूल विस्तार क्रम प्रदेशोका 
स्थान नही बदल सकता। शात्माके ऐसे अ्सख्य प्रदेशोका निर्णय 
गागम' तथा युक्तिसे होता है, कितु छम्मस्थको वह प्रत्यक्ष दिखाई नहीं' 
देता । जिस प्रकार ज्ञान आनन्दका तो साक्षाव्‌ वेदन होता है, उसी 
प्रकार असख्य प्रदेश साक्षात्‌ दिखाई नही देते; किन्तु जितने भागमें 


मुझे श्रपते ज्ञान-आनन्दका वेदन होता है उतने भ्रसख्य प्रदेक्षोमें द्दी 
मेगा भ्रस्तित्व है- ऐसा निर्णय द्वो सकता है । 


देखो, यहाँ आत्माको असंख्य प्रदेशी कहना सो इचय है 
ओर सकोच-विकासके आकाररूप कहना सो व्यवहार है, क्योकि 


[९४ ] नियतप्रदेशत्व शक्ति. (३३६ ) मात्मप्रसित्रि 


प्रसस्पप्र देशीपना तो सदेव रहता है, दिपु संदोघ्र-विशासरूप आकार 
ठो क्षरषक है। लोगको किसी प्रमुक प्राकारवाला तहीं कहां था 
सकता किस्तु “असश्यात प्रवेशी जीव '--ऐसा कहा जा घकता है। 
असम प्रदेश कहे भौर फिर भी उसे मिदचय कहा कर्मोकि अस्स्य 
प्रदेशी कहर कहीं प्रसद्यय भेद सहीं अठलाना है। लीबमें निगोद 
इधाके समय भी असंस्यप्रदेष्तीपता है क्लौर सिद्धदशाके समय भी 
है--भतादि मनस्त है इससिये उसे मिप्चय कहा है। भौर निमोव 
दप्ताके संकोचरूप धाकारके समय सिद्ध दक्माका भाकार महीं है इस 
प्रकार संकोच्र-विकासडुप प्राकारमें एकरूपता नहीं है किस्तु बह 
क्षणिक एब भिन्त-नमम्रूप है इससिये उसे स्यवह्वार कहा 
भाता है । 
प्रात्माके प्रवेक्षमें संकोच्न विकास हो बहू मी उसका नित्य 
स्पायीस्वरूप महीं है, ठो फिर प्रात्मा पर बस्तुकी सम्मी-घौड़ी करे 
बहू बात कहाँ रही ? क्वरीर वस्म मकाम प्रादिका संक्रोच-विकार्त 
झात्मा करे या सड़डू पड़ा आदिका झाकार बमाये-ऐसा कभी नहीं 
होता | बलके धरीरपर कंकर लगते ही सारा ध्वरीर फ़ुरफुरीके सा 
पंकुचित हो भाता है, भगवा कुछएकौ मय होसे पर पैर मोर यु € 
पैटमें सिकोड़ सेवा है, वहाँ वह प्ारीरको सिकोड़नेकी क्रिया बस्क्रबग 
उध-उत्त प्रात्माने महीं की है! उप्तोप्रकार लब घप थामम्वते डोसे 
या छोपमें घाये तब उसका फन फेस जाता है धपा में झरीरकों 
फूछाकर गेंदको तरह विकट्ठित कर देता है'-उसमें भो वास्ठगर्मे उठ 
छत बात्मामे वह किया नहीं की है घरोएके भमुधार भात्माके प्रदेशोर्म 
उप प्रकारका संकोच-पिस्तार हुपा वह प्राध्मामें हुप्रा है झितु उ8 
संंकोच-जिस्ठारकी पर्याय द्वारा प्राम्माका नियत ध्ाकार नहीं 
कहलाता । प्रसंड्यप्रदेशीपना सदेव नियत है | पुमशच, प्रकेले मिमत“ 
प्रदेशस्व द्वारा भी भाष्मा महीं पहचाना जाता सिसु ऐसी प्रतसत 
पक्तियोंका पिष्ड भात्मा है उसे पकड़ते ही प्रात्मा बास्तबिक 
स्वरूपसे जाना णाता है | इस पधिकारके अस्तमें उपशोद्षार करते हुए 


आत्मप्रसिद्धि : (३१३७ ) : [२४ ] नियतप्रदेशत्व शक्ति 


आचार्थदेव कहेगे कि-ऐसी भ्रनेकात्त स्वरूप वस्तु है उसे जानना सो 
जैन नीति है। जो सत्पुरुष ऐसी जन नीतिका उल्लंघन नही करते वे 
स्वय ज्ञान स्वरूप होते हैं, भ्रर्थाव्‌ श्रात्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप हो जाये 
वह॒अनेकान्तका फल है। इसीको दूसरे प्रकारसे कहे तो ज्ञानको 
अन्तर्मख करके श्ञायकस्वभावी श्रात्माको ग्रहण करना ही सच्चा 
भ्रनेकान्त है और वही ज॑नमार्गंकी नीति है । 


आत्माको लोकाकाश जितना असख्यप्रदेशी कहा है उससे 
ऐसा नही समभना चाहिये कि आत्मा विस्तृत होकर लोकमे व्याप्त है 
आत्मा तो शरीर प्रमाण है; केवलीके लोकपूर्णों समुद्घातके भ्रतिरिक्त 
आत्मा कहीं क्षेत्से लोकाकाश जितना विस्तृत नही है कितु उसके 
प्रदेश रूप अवयवोकी सरूया लोकाकाशके प्रदेश जितनी ही है । भात्मा 
लोकाकाश जितना चोडा है वह निश्चय और शरीर प्रमाण रहे वह 
व्यवहार-ऐसा नही है; किन्तु सख्यामे श्रात्माको लोक जितने असंख्य 
प्रदेश त्रिकाल हैं वह निश्चय और हारीर प्रमाण आकार कहना सो 
व्यवहार है । आात्माके असख्यप्रदेशोमें श्रनतगरुण व्याप्त होकर रहे हैं, 
शर्थात्‌ श्रसख्यप्रदेशी श्रात्मा स्वयं ही श्रनत ग्रुण स्वरूप है। उन 
गरुणोमें ऐसी श्रश कल्पना नही है कि ग्रुशका अमुक भाग एक प्रदेश 
और अम्नुक दूसरे प्रदेशमे, प्रात्माके असख्य प्रदेशोमें कोई प्रदेश ग्रुणो- है 
से हीन था अधिक नही है, इसलिये पैर आदि निचले अवयवोंके आ्रात्म- 
प्रदेशोको बुरा कहना तथा ऊपरी मस्तक आदि अवयवोंके श्रात्मप्रदेशों- 
को श्रच्छा कहना--ऐसा भेद आत्मप्रदेशोंमें नही होता है। समस्त 


प्रदेश प्रनत शक्तिसे पूरिपूर्ण हैं। इसलिए तेरे श्रसंख्य प्रदेशोंमें भरी 
हुईं अपनी स्वभाव शक्तिको देख-यही तात्पयं है । 


हे जीव ! श्रपने भ्रसंख्यप्रदेशोमे ही तेरा कार्यक्षेत्र है। तेरा थो 

कुछ है वह सब तेरे भ्रसख्यप्रदेशोमें ही है, अपने असंख्यप्रदेशोसे बाहर 

तेरा कुछ नही है। तेरा सुख था दु.ख तेरा ज्ञान था अज्ञान, तेरी 

शान्ति था अश्ान्ति, तेरी वीतरागता या रागद्वेष--वह सब तेरे 
४३ 
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प्रसेक्षयप्रदेक्षोर्मिं ही है, तेरे प्रसंख्यप्रदेशोसि |बाहुर अष्यत्र कहीं हेरा 
सुस था दुःख नहीं है; पेरी अशास्ति भी बाह्यमें नहीं है | तेरी धांव-- 
छपध्षम स्‍्वमावकी गिकृतिरूप प्रक्षान्तिका बेदत मी तेरे बसंक्यप्रदेर्शो 
में ही है। जहाँ अरक्षांतिका बेदन होता है बहीं तेरा धास्तिस्वमाव भरा 
है, जहाँ अज्ञात है वीं तेरा श्ञानस्वमाव विद्यमान है, बरहाँ पुसका 
बेदम है वहीं छेरा धलानन्दस्थमाव परिपूर्णों है, बहाँ रायद्वेवकी उत्पत्ति 
होती है वहां दैरा बीवरागी स्वमाव विद्यमास है। इससिए अधास्ति 

को दृर करके सारिति दुलको दूर करके सुल अशामको दूर करके 
ज्ञाद और रामगद्गे को दूब करके पीतरागता करनेके सिए कहीं बाहामें 
म देख छिल्तु बपने स्वमावर्में ही देस । तु स्वयं ही शाम-सुल-स्तास्वि" 
वीतरागतासे परिपूर्ण है इसलिए उसमें दृष्टि कर । तेरे प्राश्माका 
एक भी प्रदेक्ष ऐसा लहीं है कि जिसमें शाम-सुल-शास्ति-बीत रामता 

झूप स्‍्वमाव म भरा हो, इसलिए उस स्वमावकों पेशता सीखते तो 
तुझे अपने क्षाम-सुस-श्वास्ति भ्रौर बीतरागताका स्यक्त भगुमव हो । 
बाहयमें दैशसेसे शाम-सुख-सास्ति या बीतरायताका बेवम तहीं होगा, 
ब्योक्ति तैरा शाग-सुख-शास्ति या बीतरायता कहीँ बाह्यमें गहीं है । 


झात्मा प्रपमी इच्छामुसार पर कार्य कर सके ऐसा तो नहीं 
होता भौर इच्छानुसाए ही प्रदे्शोका छेकोष विकास हो ऐसा भी नहीं 
होता । ठिममा शरीर हो वहाँ सम्भा परीर होनेकी इच्छा करता है, तपापि 
उसकी इच्छानुसार धरीर परिणमित गहीं होठा तजा भ्राप्माके प्रयेर्षों 
में भी वैसा परिवतंन नहीं होता। प्रबेश्त झतक्तिका कार्य स्‍्वठरतर है 
उसमें इच्छाकी निरपेकता है। बिसप्रकार इच्सानुसार प्रदेशोंदी रचा 
नहीं होती किम्तु प्रदेश्षोंक्ी बची योग्पतासे ही उउझी रचना होती 
है उसीप्रकार मैं सम्पग्दर्सम-ज्ञाम-चारित्र करू प्रथा मोत प्राप्त 
कर लूँ --ऐसी इच्सा द्वारा सम्यग्वद्तादि नहीं होते डिस्तु अस्‍्तरंग 
पूर्स शक्तिकृप शिज स्वमानका अवसतम्बन लेकर उस रूप परिणमत करे 
तभी सम्पादर्शनादि होते हैं। घम्पम्द्शंशादिका परिणमन शार्माकी 
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शक्तिमे होता है कही इच्चामेसे नहीं होता; भात्माकी शक्तिका अव- 
लम्बन कर और इच्छाको पराश्रयकों निर्ंक जान | 


प्रदन:--शरी रमे जेसा सकोच या विकास हो वैसाही सकोच 
या विकास पझ्ात्मामे होता है। एकहजाद योजन लम्बे मच्छ होते हैं, 
वहाँ उस हजार योजन शरीरमे रहनेवाले आत्माके प्रदेशभी उतने 
विस्तारको प्राप्त हुये हैं, और श्रगुलके श्रसख्यात्वें भागका छोटा 
धरीण हो उसमे रहनेवाले श्रात्माके प्रदेश उतना सकोच प्राप्त करके 
रहते हैं, दोनो आत्माके प्रदेश समान होने पर भी जैसा-जेसा दारीर 


शआ्राये उस-उस श्राकारको प्राप्त होते हैं; इसलिये वह शरीरके कारण 
हुआ या नही _? 


उत्तर---नही, शरोरमें जेसा सकोच या विकास हो, वैसा 
ही सकीच या विकास आत्मार्मे होता है, तथापि दोनो स्वत्न्त्र हैं। 
शरीरमे क्षयरोग होने पर दुबला हो जाये वहाँ जात्माके प्रदेश भी वैसे 
सकुचित हो जाते हैं, और शरोर हृष्ट-पुष्ट होने पर आत्माके प्रदेश भी 
उसी आाकारमे विकसित होते हैं । लेकिन इसप्रकार शरीर और शात्मा 
दोनो एक ही साथमे सकोच या विकासको प्राप्त हो उससे क्‍या ? वहां 
शरीरके कारण आत्मा संकुचित हुआ्ना श्रथवा आत्माने शरीरको 
संकुचित किया--ऐसा नहों है। जगतमें सदेव निरन्तर एक साथ अनत 
द्रव्य अपना अपना कार्य कर हो रहे हैं, एक साथ सबके कार्य हो तो 
उससे कही एक-दूसरेके कर्ता नहीं कहलाते । जहाँ सिद्ध भगवन्त 
विराजमान हैं वही निभोदके जीव भी रहते हैं। सिद्ध भगवन्त श्रपनी 
परमानन्दरूप सिद्धदशामें परिणमित हो रहे हैं और उसी समय तथा उसी 
क्षेत्रमं रहनेवाला निगोदका जीव परम दुख रूप नियोद दद्षामें 
परिणमित हो रहा हैः--वो एक ही समय और एकही क्षेत्रमें दोनोका 
कार्य हुआ, इसलिये दोनो को एक कहा जा सकता है ? श्रथवा उन्हें 
एक--दृूसरेका कर्ता कहा जा सकता है ?--नही । उसीप्रकार जीव 
तथा शरीरके सकोच--विकासका कार्ये एक क्षेत्रमे मर एक कालमें 
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हो वो उससे कहीं दोमों एक महीं कहा था धकता है ।--इसप्रकार 
स्यायपूर्थक थो दस्पोकी मिप्नताकों जाने स्तो समस्त परमेंसे मोह 
(-भात्मझदि ) छूट बाये मौर अपने अंतस्यरूप प्रात्मामें ही इडि 
इस धाय । इसप्रकार इडिको भ्रपवा मतिशुतज्ञामको भ्रात्मह्य गावोस्पुतत 
करसा बह अपूर्व धर्मकी रीति है! प्रभम हष्टिमे निर्मोही हो से हैं 
बाद ऋ्रमण् चारिभर्में मिर्मोह होता है ऐसा क्रम है । 


इस जड़ प्षरीरके अबयव आत्मा महीं है प्रात्मा तो अस॑ल्‍्षय 
प्रदेक्ी चौतस्प शरीर बाला है। माई यह देह तो संयोग-वियोग रूप 
ध्षयभंगुर >-ताएबान धड़ है, तैरा झात्मा उससे पृथक अंस॑योगी 
मिएप चेतस्पस्वरूप है, तेरा अ्रस॑स्य प्रदेशी ध्रीर अतादि प्रगत 
हियत है, धपेब अतीस्ियशानमम है । चारों मतिमें चाहे बितमे हरीर 
धारण ढिये प्रोर धोडे दचापि वैरे प्राह्माका एक प्रदेश सी कम 
प्रधिक महीं हुमा । 


लीषका छोटा-बड़ा माकाद सरीरके मा प्ररकाक्षके तिमित 
से है किश्तु अकेसे जीगका स्वप्राकार तो सिश्ययसे सर्बक्ष समान 
भर्सस्प-प्रदेसी देखा है। इसके पतिरिक्त प्वरीरके प्रययव तो बड़कौ 
रचता है, पम्हें मात्माका मानता भ्रम है। माई, तेशा 'बेतस्मप्तरीए 
मिष्य प्रस॑8्प प्रदेसी है और बहीँ तेरा प्जयव है। प्रध॑स्य प्रदेधोंमें 
प्रमंत प्रक्तियाँ मरी हैं। सचमुण पू बड़-शरीरमें विधान महीं है 
डिम्तु अपने असंख्य प्रदेशोंमें ही त्‌ शिथमान है। प्रतास्म मरदेखी शेर 
ही तेरा पर है बहीं तेरा सपान है । 

निगोदसे मिकश्कर कोई जीव केबसज्ञाम शौर सिद्ध दा 
प्राप्त करे छो बहाँ पहुसे मिगोव दघ्ाें जो अरांश्य प्रदेश ये मे ही 
महंस्प प्रदेक्त पिट द्षामें हैं कहीं ट्रसरे गये प्रवेश महीं प्रा गये हैं । 
अरास्य प्रदेशों शो पक्ति भरी थो बह प्रगट हुई है। कोई एक 
पनुष ( चार हाथ ) के धरीराकारमें मोक्ष प्राप्त करता है प्ौर कोई 
परॉचसों---सवापॉचिसो भमुपाकार शरीरते मोक्ष जाता है तशापि छत 
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दोनोंके आत्मप्रदेश तो समान ही हैं; शानसमान हैं, आनन्द समान हैं; 
प्रभुता समान हैं;--इसप्रकार बाह्य श्राकृतिसे महत्ता नही है--किन्तु 
मसख्य प्रदेशोमे जो पूर्णरूप श्रात्मस्वभाव भरा है उस स्वभावकी 
महत्ता है। --ऐसे मसख्य प्रदेशमे भरे हुए आत्मस्वभावको जाने तो 
देहादि समस्त पदार्थामेसे महकार या महिमा छूट जाये, देह छूटनेके 
प्रसंग पर भी ऐसे स्वभावके लक्षसे शान्ति बनी रहे । मैं शरीरमे रहा 
हैं ही नही, मैं तो अ्रपने श्रसख्य प्रदेशमे ही हैं--ऐसे भमिन्नताके ज्ञात 
द्वारा मृत्यु प्रसंग पर भी समाधि रहती है। 

[--यहाँ चौवीसवी नियतप्रदेशत्वशक्तिका वर्णन पूरा हुम्ना । ] 
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परमात्म पदके सन्म्मुख 

देखो, भैया | यद्दी आात्माके हवितकी बात है, ससारमें परिभ्रमण 
करते करते जीवने ऐसी समम पूर्व अनतकालमें एक सेकन्ड भी नहीं की, एक 
सेकन्ड भी जो ऐसी समम करे उप्ते भवका नाश हुये बिना न रहे गृहस्थद्शा 
होने पर भी जिनने ऐसी समम करके स्वसन्मुख होकर सम्यग्दशन प्राप्त किया 
वह्द जीव मोक्ष महलके आंगनमें आ चुका भले ही उस्ते आहार विद्दारादि हो 
किन्तु आत्माका लक्ष एक क्षणभी दृष्टिमेंसे दूर नहीं होता, अतीन्द्रियज्ञानमय 
आत्माका जो निणेय किया है वह किसी भी सयोगमें छूटने बाला नहीं है- 
उसे तो निरन्तर धर्म होता ही है । 

अंनमुंख होकर, आत्माके स्वसवेदनसे जिसने सम्यरदर्शन प्रगट 
किया उस सम्यग्दष्टिको भगवानका दर्शन हो गया-आत्माक़ा साक्षास्कार 
दोगया, अतीन्द्रिय आनन्दका वेद्न दोगया, स्वानुभव हो गया; निर्विकल्प 
समाधि हो गई, अनत भवका नाश द्वो गया, सिद्ध परमात्माका संदेश 
था गया, आत्माकी मुक्तिके मंकार ञआा गया वह निरन्तर आंशिक स्पसंवेदन- 
के आनंद सद्दित है वह घर्मोत्मा-परमात्मपदके सम्मुख ही है, सम्यम्दृष्टि 


धर्मात्माकी ऐसी दशा द्ोती है, >भले ही वह श्रत्रती द्दो ९००० ४००० तियंच हो, 
या नरक ज्षेत्रमे हो 
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रे जीब | ससार परिप्रमण फरते सनंत धरीरोंमेंसे 
तू पसार हमा फिर भी तेरा सात्मा श्रीरक्े धर्मोमें नहीं स्याप 
गया याने बड़ नहीं ह्ोगया किंतु ज्ञानादि स्वघरमोमें ही स्पाप- 
फर पैतन्पस्वरूप ही रहा है ।--ऐसा घानकर यूं प्रसक 
हो वतेरे भात्माको स्वघरमोमें रहा हुमा ही सनुमव कर । 
गजल सनम 








| 


ज्ञान स्वरूप आत्मामें एक ऐसी प्कक्ति है कि भगादि राससे 
देव मतुष्प नारकी तथा धिर्मपक्े अनेझ्त शरोर धारण करते पर मो 
स्वयं तो एक स्वरूप ही रहा है, भाटमा प्रनेक प्तरीरोरूप नहीं हुमा 
है किस्तु अपने प्रनस्त धर्मोरूप ही रहा है। इसप्रकार ' तब प्रीरंमिं 
एक-स्मरूपात्मक ऐसी स्वभम ब्यापरत्व शक्ति आारमामें है. इसत्तिये 
घरीरके धर्मूप न होकर प्राटमा प्पते ही धर्मोमे रहता है । धतादिकास 
हांसारतें भटकते---मटकते जीबने भ्रनत प्षरीर घारण किये किश्तु एत 
सबमें उसका स्वरूप तो एक ही रहा है वह कमी किसी धारीरके पर्ममें 
व्याप्त होकर महीं रहा है किस्तु प्रपते सिजषमॉँसे स्यात होकर 
एकस्मरूप ही रहा है। मनुष्य परोर हो बहाँ प्रश्मामीको पेह इंढिऐ 
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ऐसा लगता है कि “मैं मनुष्य हूं, - तिय॑चका शरीर हो वहाँ ऐसा 
लगता है कि “मैं तिय॑च है,/---इसप्रकार जो घरीर हो उस घरीररूप 
ही अपनेको मानता है। यहाँ आचाये भगवान समभाते हैं कि अरे 
जीव ! तू छरीररूप नही हो गया है। भिन्न-भिन्न अ्रनत शरीर धारण 
'क्षरमे पर भी तेरा आत्मा तो ज्योका त्यो रहा है। मनुष्य भ्रवत्तारके 
समय तू मनुष्यरूप नही होगया है; तू तो अपने ज्ञानादि अनन्त घर्मोसे 
एकरूप है, शरीर श्रनत बदल चुके हैं किन्तु तेरे स्वरूपके धर्म नहीं 
बदले । प्रनतकाल पूर्व तुममें जो ज्ञानादि निजधर्म थे उन्हीं ज्ञानादि 


निजधर्मोर्में इस समय भी तू विद्यमान है, इसलिये तू अपने निजधर्मो- 
को देख। 


शरीर तो एक जाता है ओर दूसरा श्राता है दूसरा जाता है 
ओऔर तीसरा आता है; कोई भो शरीर भ्रखण्डरूपसे नही रहता; प्रौर 
प्रात्मा तो समस्त शरीरोमें अखण्डरूपसे एकक्रा एक रहता है । भार्मा 
तो अपने ज्ञान धर्ममे विद्यमान है भोर शरीर तो अचेतन जडधमंमें 
विद्यमान है, इसलिये भ्रात्मा तो ज्ञाता घर्ंवाला है, और छारीर तो 
कुछ मो न जानने वाले ऐसे जड़धर्मं वाला है। इसप्रकार दोनोके धर्म 
प्रगट भिन्न-भिन्न हैं । अपने ज्ञानघर्मंसे उस-उस समयके शरीरकों 
जानते हुए “यह शरीर ही मैं है ऐसा मानकरण अज्ञानी जीव अपने 
ज्ञाधर्मंको भूल जाता है। देहको जाननेका आत्माका स्वभाव है, 
किन्तु स्वय देहरूप हो जाये ऐसा श्रात्माका स्वभाव नहीं है, स्वयं तो 
पपने शञानादि स्वभावरूप धर्ममे ही रहता है। 


यहाँ शरीरकी बात ली है उसी अनुसार समस्त पदार्थोंमे भी 
समभ लेना चाहिये | हाथीको जानते हुए श्रात्मा हाथो नही हो जाता, 
चीटीको जानते हुए चीटी नही हो जाता, त्तथा नीमको जानते हुए वह 
नीमकी तरह कडवा नहीं हो जाता शोर आमको जानते हुए आमकी 
तरह मीठा नहीं हो जाता;--भिन्न भिन्न अनेक ज्ञेयोको जानते हुए 
स्वयं तो भ्रपने ज्ञान--धमंरूप ही रहता है। अज्ञानी अपने ज्ञान धर्मंको 
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सूछकर, जिन-बित परक्षेयोंक्रो जाने उा्हींको प्रपता स्वरूप मात 
हैता है। 


प्रमी हो एक इससे भी सूक्ष्म बात है कि थीब अतादिसे 
राग-हेप-मोह ररता प्रारहा है तथापि जीवका स्थभाव उसरूप महीं 
हो गया है| जिस प्रकार छनेक ध्षरीर घारण करते पर भी प्रात्मा 
करीरमपय महीं हो गया है, उसीप्रकार प्रपमी पर्मायमें श्नादिसे प्रतिक्षण 
रागापि करठा भा रहा है ठथापि प्रात्माका स्वभाव रागमम महीं 
होगया है। क्षणमें राग शक्षणमें हेप, क्षणमें हपे, क्षयमें शोक, क्षणमें 
शुभ ओर क्षणमें अपुण-इसप्रकार अमादि कापसे भिन्न मिन्न बिकारी 
भाष बदसते रहते हैं तथापि एक्का एक विकारी भाव प्रक्ंडरूप 
सै महीं रहता; किश्तु झात्मा अपने अनंत धर्मों सहित प्रसण्डरूपसे 
प्रमाधि-भनंत एकहूप बर्तेता है, इसप्िये बिकारी उध्का वास्ट्रविक 
स्वरूप महीं है। श्तत घर्मोमें स्पापकल्व विकास है बही बास्तबिक 
स्वरूप है। ऐसे स्वरूपको पदिचाने तो पर्यायमेंसे रागादिका ब्मापकेत्न 
छूट जाये शोर मिर्मेंसठा व्याप्त हो । 


अज्ञानी तो वेहरूप या रागरूप हौ आ्रात्माका अतुमगग 
करता है मोर जाती तो श्वात- मानंदादि प्रनंत धर्मोमें स्यापकस्मरूस 
झपसे अध्माका अमुमब करता है, इसलिये उसके प्रनुमबर्में श्ञाग- 
प्रामम्दादि प्रमंत घर्मोंकी झुठताका बेदन है 'मेरा आत्मा सबेब 
दर्त--शाम---बारिष--आमस्दादि अपमे निज घर्मोर्मे ही विधमान 
है! --ऐसी शद्धा करे उसे दर्त्त-आ्त-आलारिभ्र-प्रामश्दादि सर्म 
भर्मोंका शुद्ध परिणमत हुये बिना न रहे । 


वो प्रादमो इकट्ट हों वहाँ पूछते हैं कि--“कहाँ रहते हैं ? 
उसीप्रकार पहाँ मात्मासे कोई पूथे कि-.. 'कहाँ रहते हैं ? ” हो श्ञाभी 
कहते हैं कि “प्रपने तिप्रमो्मे रहते हैं। आरसा पपने निभ्रप्मोर्मे ही 
रहता है तिजधर्म को छोड़कर बह कहीं बाहर गहीं रहता। प्रात्मा 
पारोरमें तो नहीं रहता, डिस्तु मात्र शा्रादिमें रहे उत्ते भी बास्तवर्मे 
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प्रात्मा नहीं कहते । शभ्रात्मा तो श्रपने अनंत धर्मोमे और उनकी 
निर्मेल पर्यायोगें रहनेवाला है ।--ऐसे स्वरूपमें पहिचाने तभी श्रात्माको 
पहचाना कहा जाता है। 

प्रभ:---इस समय तो भ्रात्मा घरीरमें विद्यमान है न ? 


उत्तर:-भरे भाई | इस समय भी क्‍या आत्मा अपने ज्ञान- 
स्वभावको छोडकर शरीररूप होगया है ? शरीरमे आत्मा किसप्रकाय 
रहा है ?” दरीरका एक बार पृथक्करण तो कर देख ! शरीर तो रक्त, 
माँस, मज्जा आदि सात धातुओका पुतला है और यह भगवान भात्मा 
- तो चैतन्य धातुका पिण्ड है। एक-दूसरेके सयोगमे दिखाई देते हैं, 
इसलिये लोग कहते हैं कि श्रात्मा शरी रमे विद्यमान है; किंतु वास्तवमें 
तो इस समय भी आत्मा श्रपने गुण-पर्यायरूप धर्मोमे दी विद्यमान है । 
आत्मा अपने घर्मोको कभी छोड़ता नही है श्रौर शरोरादिको कभी 
ग्रहण नहीं करता । 
सडा हुआ शरीर हो था सर्वाग सुन्दर शरीर हो, नारकीका 
शरीर हो या देवका दिव्य शरीर हो--उस किसी दरीररूप आत्मा 
हुआ ही नहीं है; भ्रात्मा तो एक ही धारावाही शरीर रूप रहा है । 
शरीश तो भ्रचेतन पुद्गलोसे रचित है किन्तु आत्मा कही अचेतन नहीं 
है वह तो चेतन्यम्रृति है। भ्रचेतन दरीरमें चेतन्यमूृरति आत्मा कैसे 
रह सकता है ? आत्मा तो अपने चैतन्य घममंमें ही विद्यमान है। 
घही ! देह तथा आत्माका ऐसा स्पष्ट भिन्नत्व होने पर भी अज्ञानी 
जीवको मोहके कारण उसको भिन्नता भासित नही होती । 
हनुमानजी वानण वहाके राजकुमार थे, उनका मुख्य नाम 
शेलकुमार था। वे कामदेव थे इसलिये उनका रूप छह खण्डमें श्रेष्ठ 
था । उसीकप्रकार श्रीक्ृषष्णुके पुत्र प्रयुम्तकुमाय भी कामदेव थे | 
मादिनाथ भगवानके पुत्र बाहुबलि भी कामदेव थे, उन्हें देहसे भिन्न 
चिदानन्द स्वरूपी आत्माका भान था। छह खण्डमे श्रेष्ठ सुन्दर शरीर 
होने पर भी उन्हे छरीरसे किचित्‌ बात्मबुद्धि नहीं थी, जिसप्रकार 
धात्मा स्तभसे प्ृथक्‌ है उसीप्रकार बात्माको देहसे भी श्रत्यन्त भिन्न 
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भानते थे। हमारा प्रात्मा इस सुन्दर द्ारीरमें बिधमात है--ऐसी डुडि 
स्वप्म्में भी महीं थबी--भात्माके स्वप्रके मानमें देहाविसे उदास थे 
ससमें स्वप्नमें मी सुख भापित महीं होता था | बिसप्रकार कोई 
राहुगी३ रास्ते पर भा रहा हो तो उसे एकके बाद एक बुक्षकी छाम्ामें 
पि गुजर्मा पड़ता है, किन्सु मैं इस वृक्षकी सामाझुप हो गया है ऐसी 
कल्पना उस्ते भहीं होती । प्राम भणोक 'ँम्पा, बाझुन, सुपारी, 
लरियलत बादि अमेक प्रकारके गृक्षोंकी लागासे गुजरते हुए भी ममुष्य 
तो एयों का त्यों एक स्वरूप रहा है वह कहीं मनुष्प मिटकर वृष 
की सामारूप तहीं हो जाता । उसीप्रकार धसार परिभ्रमण बात्मा 
एकके भाद एक धरीश घारण करता और छोड़ता है। प्रतेक धरीरों 
प्ेंप्त घुगरसे हुए "मै इस क्वरीररूप हो पया हैं--ऐसी कस्पता भी 
क्ागीको तहीं होती। देव मनुष्य, हाथी, बस भादिक़े क्षरीरसि 
धुजरमै पर भी प्रात्मा तो ज्यों का सयों उसी रूप रहा है, बढ कहीं 
अताप मिटकर बड़ धरीद रूप पहीं होयया है | भाई, इसप्रकार तेश 
स्वरूप स्पष्टठया देहसे अत्यम्त मिन्न है, हो फिर मिन्नको भिन्नरूप 
माममेमें तुझे क्या प्रापत्ति है |! | जिप्तप्रकार रास्ते पर असते बासा 
मनुष्य इसकी परद्याईमेंसे गुधरता लाता है बहाँ उस भगुष्यका षधमाम 
कहीं छायाकृप तहीं हो बाता) मनुष्य तो सारी परपाइमोकी पार 
करके ज्योंका सयों प्रागे निकल बाता है; एसीग्रकार अमादि धार 
मार्पमें बसता हुप्ना आत्मा एकके बाद एक प्यरीरसे प्रुबरा है, सैकित 
बह कमी दिसी शारीररूप तहीं हुमा धदैब एक अक्षण्डस्ससे अपौ्मं 
है विध्माम है । पर्ष प्रात्माओमे ऐसी शक्ति है कि के स्वरपर्ममें ही 
रहते हैं। थो ऐसे मिज धर्मोको पहित्राने उप्ते धरीरशा धम्बत्द छुट 
करे अप्तरीरी पुत्त दक्षा हुए बिता त रहे । 

प्रात्मा क्षरीरके धर्मतें रहा ही महीं है, तो फिर यह बात 
कहाँ रही कि प्राध्मा क्षरीरद्ो क्रिया करे ? सापा बोली थाती है गह 
परीरका धर्म है जोबका महीं। 

प्रपम-- इसमें तो क्रिया उड़ थाठी है ? 
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उत्तर--नही, जिसकी जो क्रिया है उसकी उसीमें स्थापना द्वोती 
है। जीवकी क्रियाकों जीवमे स्थापित किया जाता है और शरीरादि 
प्रजीवकी क्रियाको श्रजीवमे स्थापित करते हैं, इसलियें अजीवकी क्रिया 
जीवमें मान ली है वह बात उड़ जाती है। भ्रात्मा शरीरकी क्रिया 
करता है, अथवा शरीरकी क्रियासे आत्माको धर्म होता है--ऐसा जिसने 
माना उसने प्रात्मा को “स्वधर्म व्यापक” नही माना किन्तु जड शरीरके 
धर्ममिं व्यापक माना है; यानी श्रात्माकों जड रूप माना है ओर जडको 
ग्रात्मारहप भाना है, जीवको अजीव और अजीवको जीव माना-वह 
मिथ्यात्व है। और मिथ्यात्व ही गधमंकी महान क्रिया है। श्रात्मा तो 
ज्ञानादि स्वघर्मीमें ही विद्यमान है, और शरीरसे पृथक है--इसप्रकार 
दोनोंके धर्मोको भिन्न-भिन्न पहिचान कर स्वधर्ममें व्यापक आात्माकी 
श्रद्धा करना सो अपूर्व सम्यक्त्व है । वह सम्यक्त्व होने पर आत्मा 
अपनी निर्मेल पर्यायोमे व्याप्त होता है और वही घर्मकी क्रिया है। 


शरीरादि जड़पदार्थोमे तो तीन कालमे एक क्षण भी श्रात्मा 
प्याप्त नही हुम्ना है। अज्ञान दशामे रागादिको ही निज स्वरूप 
मानकर उसमें व्याप्त होता था, उस समय स्वधमं व्यापक शक्तिका 
भान नही था | श्रव, “मेरे आत्माका स्वभाव तो मेरे श्रनत धर्मोमें ही 
घ्याप्त है, विकारमें या परमें व्याप्त होनेका मेरा स्वभाव नही है--- 
ऐसा सम्यग्ज्ान होने पर साधक जीव श्रपनी निमंल पर्यायोमें ही 
तन्‍्मय होकर उनमें व्याप्त होता है, रागादिमें भी वह तन्‍्मय होकर 


व्याप्त नहीं होता, रागादि बुर होकर उसे भ्रल्पकालमें मुक्तदशा हो 
जाती है । 


प्रन्‍न--भात्मा तो स्वधर्ममे सदेव विद्यमान ही है, तो फिर 
उसे धर्म करनेको क्यो कहते हैं ? 


उत्तर--देखो, श्रात्मा सदेव स्वधर्ममे विद्यमान है ऐसा भाव 
करे तब तो उस जीवको पर्यायमें भी सम्यन्दर्शनादि धर्म होते ही रहे । 
द्रव्य स्वमावसे आत्मा त्रिकाल अपने ज्ञातादि धर्मोर्मे व्याप्त है, किन्तु 
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धमादिसे अज्ञानीकों उसका भाग नहीं है, इसलिये उसे पर्यापर्मं 
निमरपमेंफा प्रमुमण महीँ होता, इसलिये छप्से कहतेःहैं कि तू मपते 
मिजघसको पहिंचानकर उसका प्रमुमब कर सो तुझे पर्याय सम्परू 
दर्घनादि घ्म होंगे । 


समय्सारकी १८ थीं गायाको टीड़ामें भी इसी ऐसोका प्रभ 
पूछा है। शान स्वरूप भारमाका निरंतर सेवम ( अनुभवत ) का उपदेश 
दिया, वहाँ छिप्प पृछता है कि प्रमो ! प्रात्मा तो ज्ञामके छाप 
दादातम्यरूपसे एकमेक है पृथर्‌ महीं है इसलिये झांनका पेगन करता 
ही है, तो फिर उसे ज्ामकी उपासना करमेका उपदेश #र्यो 
दिया णाता है ? 


तब उसका समाघाव करते हुवे आभायदेव कहते हैं कि 
ऐसा महीं है, पत्चपि श्राश्मा शातके साथ हादार्म्य स्वक्प है तभापि 
एक क्षणमापर भी शानका सेब नहीं करता क्योकि स्वयं बुठधत्त 
प्रयवा बोधित बुद्व॒त्य कारण पूर्यक शामकी उत्पत्ति होती है। धर्षाव॑ 
भ्रात्मा स्वमाजसे तो धदेव झास स्वरूप होने पर मी पर्यायूमें प्रनाविते 
जप्तामका सेवन कर रहा है किस्तु ज्ञाम स्वमाजोस्मुख होकर पर्मामर्मे 
कमी (एक क्षण भी उसका सेवम महीं किया और,जब तक पर्यामँ 
ज्ञासस्वभावका सेवत मे करे तब तक वह प्रात्मा प्रज्ञामी है। धन 
प्रस्तरोष्मुश्त होकर पर्यापको शान स्वभावमें एकाकार करके उसका 
छेबन ( श्रद्ा-आम-स्रीमता ) करे ठब प्रात्मा श्ञामी होता है। इस 
प्रकार पर्पायर्मे ज्ञात सया प्रयट होता है। उसीप्रकाद यहाँ आत्माकी 
स्वधर्म ध्यापक कहा हसमें मी इसी प्रकार समझना । स्वमावसे अपने 
स्वथर्ममें भिकाल भ्याप्त होते पर मी धसका भान करे तब पर्यामर्मे 
उसका सिमेल परिणमन हो आर धर्म प्रगटे। इसप्रकार तिर्मल 
पर्यायको साथ लेकर इस दाक्तिका बरोंस किया है-पह बात 
बार हपष्ट की पईं है। विस पर्यायको साथ लिये शिताः प्नक्तिकी प्रतीति 
किसने की ? प्रतीति करतेका ढार्य तो मिमेश्ष पर्यायमे ही होता हैः 


भास्मप्रसिद्धि (३४६ ) :[ २५ ]स्वघमंव्यापकत्व शक्ति 


इसलिये निर्मल पर्यायको साथ लेकर प्रतीति करे उसीको आत्माकी सच्ची 
प्रतीति होती है। पर्यायमे किचित्‌ मात्रव्त्तिमलता न हुई हो शोर 
अकेली थुद्ध शक्तिकी प्रतोति करने जाये तो उसे सच्ची प्रतीति नहीं 
होती, किन्तु एकान्त हो जाता है । पे 


ग्रात्मा अपने स्वघर्ममे ही व्यापक है, किसी परके साथ 
उसका सवंध नही है। श्रज्ञानों ऐसा कहते हैं कि भेस मर गई हो 
श्रौर उसके चमडेका गोफन बनाकर कोई हिसा करे तो उसका पाप 
भेसके जीवकों भी लगता है। देखो यह मृढ़ जीवोकी बात ! उन्होने 
तो श्रात्माको शरीरके धर्म रूप ही माना है। जब भेंसका आत्मा उस 
शरीरमे था, तब भी उस शरीरकी क्रियाके कारण उसे पाप नही 
लगता था । शरोरका चमडा श्रात्मानें कब बनाया है जो उसे उसका 
पाप लगे ? शरीर आत्माके कारण नही हुआ है, किन्तु परमारुकी 
रचना है, श्रात्माका धर्म था पाप-पुण्य शरीरमे नही रहते । आत्मा 


शरीर रहित त्रिकाल अपने स्वरूपमे है, उसे जामे बिना छारीरादिको 
वास्तवमे छोडा नहीं कहा जा सकता । 


“कायसे किये हुये पापको में छोड़ता है”--यह तो चैतन्य 
स्वभावके भान पूर्वेक कायाकी ओरका राग छूट जाये उसको बात है । 
उसके बदले अज्ञानी तो घरीरसे हो पाप होता मानता है और शरीर 
को मैं छोड़ूं यह भी मानता है, इसलिये वास्तघमें वह शरीरकी छोडता 
नही है किन्तु उलटा शरीरके साथ एकता बुद्धि करके मिथ्यात्वका 
सेवन करता है, श्रीर जात्माके सम्यग्द्श नादि घर्मोको छोडता है। 
भाई, पहले शरीरके साथकी एकत्व बुद्धि त्तो छोड ! कायासे भिन्न 
आत्माको तो जाब ! फिर तुझे मालूम होगा कि कायाको छोडनेका 
क्या श्रर्थ होता है । काया ही मैं हँ--इसप्रकार जो कायाको भ्रपना 
माने वह उसे छोडेगा कहाँसे ? काया मैं नही हैं, में तो अपने ज्ञानादि 
अनंत घर्मोमें ही विद्यमान हैँ, कायारूप मैं कभी हुआ्ना हो नहीं हैं, 
कार्मण कायमे भी मैं कभी नहीं रहा हूँ, मैं तो सदैव श्रपनी चैतन्य 


(९१ | छषम॑स्यापकत शक्ति (३४०) जास्मप्रसिगि 


> काया ही विद्यमाम है,--हसप्रकार थो देहसे मिन्त चेतम्पतत्त्वझ 
न करे उसमे श्रद्ा-शानकी अपेक्षासे कायाको छोड़ दिया है! हृत 
प्रिये है जीव ! धारीरपे प्र्यम्त भिन्न मौर अपने प्रन॑तपर्मसि सदैव 
प्रभिन्ष ऐसे प्रपने स्वमावका ऐसा मिणय कर कि जिससे क्षरीरका 
प्स्वस्ध छुटकर अद्वरीरी सिद्दक्षाकी प्रवदय प्राप्ति हो । 


धरीर धारमाका मिवास स्थाम नहीं है, शानादि मनंत पर्म हो 
प्राप्माका निवास स्थान है उसी्मे भ्रात्मा रहवा है। भज्ञानी ऐसे 
पझनतपर्मोंका मिवास स्थान छोड़कर जड़ धरीरमें अपना मिवासत्वात 
पातता है, तपापि तह भी कहीं णड़में तो महीं रहता; गह अपने 
अश्लातमाष में रहता है । 


एक बनह हिजड़ा लोगोंगें ऐसा रिवाज है कि जब नये सात 
में हिवास स्पाम बनाते हैं दब वहाँ सब रोते--पीटते चाते हैं। देसो 
पह तपु सकोंका निवास स्थान | ! उसीप्रकार अनंत धर्म स्वरुप 
चैतस्य स्थमाबोस्मुख होकर उसमें निगास करनेके पुरुषातमसे जो 
रहित हैं ऐसे घृढ़् पश्जानी जोब थेतम्यका तिपासस्पात छोड़कर बड़े 
प्रोर घुमाणुम विकारमें अपता मिगास मात रहे हैं। हम्हें पमम्धते हैं 
कि परे ज्रीषो | बह तुम्हारा मिवासस्पात महीं है. विकारमें निवास 
करनेका तुम्हारा स्वभाव नहीं है, तुम्हारा स्वभाव तो अपने भरा 
ज्ञात भान॑वादि प्रस॑त घमॉर्मे बास करते का है इससिये अपने स्थभावकों 
पहुचातकर उसमें निबास करो, उसकी अ्रक्धा-आत-एकाप्रता करो 
धोए विकारकी बासना छोड़ो ! 


अपने शनत धर्मोंतें प्पता निगाछ है उस्ते स मासकर भौ 
लड़ प्रीरादिमें अपना गिबास मानते हैं मे स्यूस अज्ञाती हैं. उ्हें 
चेगघर्म की गंध तक हहीं है वे तो अजेतबर्मी प्र्षाव मिध्यादष्टि हैं। 
खगरगोस बेसा कोमस अपबा ममर छोसा कठोर रोच्न णेधा कासा 
क्षपषवा हंस चैसा सफेब थात्मा कमी हुआ ही महीं है ध्रात्मा तो 
प्रपने ध्रमंत धर्मोमें ही विधमात है। “प्रात्मा प्रनत घर्मो्मे विद्यमात 


भ्रास्मप्रसिद्धि : (३५१ ) :[ २४ | खधमेज्यापकत्व शक्ति 


है” ऐसा कहनेसे अनंत घर्मं श्रौर उनमें रहनेवाला आत्मा--ऐसी 
भिन्न २ दो वस्तुयें नही समझना चाहिये, कितु आत्मा स्वयं श्रनत धर्म 
स्वरूप है; अनत घम्मेसे भिन्न भ्रन्य कोई श्रात्मतत्व नही है ।--ऐसे 
अनत धर्म स्वरूप एकाकार अपने श्रात्माको सम्यकृतया पहिचानना 
सो श्रनेकान्त है और उस अनेकान्तका फल परम' अमृत है; भर्थात्‌ 
आत्माको पहिचान कर उसका प्रनुभव करनेसे परमग्रानन्दरूप अमृत- 
का स्वाद धनुभवमें आता है । 


[ --पहाँ पत्चीसवी स्वधर्म व्यापकश्व धक्तिका वर्शंत 
पूरा हुआ। |] 
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अंतर्सृखर्धष्टि द्वारा बिसप्रकार विकार व जानकी 

जुदा करके प्रानस्वमादक्मा अनुमद हो सकता है, उस प्रकार 

शान प सानेदको शुद्ा नहीं कर सकते, क्ष्योंकि बे पो दोनों 
मास्माके स्पमावरूप ईं । 
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ज्ञामस्वहृप प्रात्माकी ध्क्तियोंका ब्णोेत भस रहा है। २१९ 
शक्तियोंका बरोत हो हुा है प्र २६ वीं प््तिका बरणम प्रारम्भ हो 
रहा है। स्व-परके समान श्समाम झौर समापत-प्रसमात ऐसे तीन 
प्रकारके भावकि भारसा स्वकृप साधारसा-असाधारण छसाभारणा 
सापारण धम्मेत्वन लक्ति है । 


जाश्मार्मे अनठ धर्म हैं, किम्तु बे सब एर-से तहीं हैं. छनमें 
कुछ साधारण हैं कुछ मसाधारण हैं, भौर कुछ साधारण-प्रसाभारण 
हैं इसप्रकार तीन प्रकारके घमम हैं उत दीमों प्रकारके घर्मोशों धारण 
करनेकी थात्मामें घक्ति है। उस प्रक्तिका माम 'साधारण ध्रसाधारण- 
साधारणासापारण घमत्व पक्ति है। 


आत्मप्रसिद्धि : (३५३ ) : [२६] साधारण ...असा० शक्ति 


साधारण धरम श्रर्थात्‌ क्या ? 

--जो धर्म जीवमे हो तथा जीवके अतिरिक्त अन्य द्रव्यमे भी 
हो वह साधारण धर्म है,-जैसे कि अस्तित्व धर्मं जीव और श्रजीव 
समस्त द्रव्योमे है इसलिये वह साधारण धर्म अथवा सामान्य गुण है । 


मसाधाररणा धर्म भर्थात्‌ क्‍या ? 

--जो घमं जीवमे हो श्र जीवके श्रतिरिक्त अन्य किसी 
पदार्थमे न हो वह जीवका असाधारण धर्म है। जैसे कि--शान धर्म 
जीवमें हो है श्रौर जीवके अतिरिक्त अन्य किनन्‍्ही द्वव्योमे नही है, 
इसलिये वह जीवका असाघारण धर्म अथवा विद्ेप धर्म है। 


साधारण-प्रसाधा रणधर्म अर्थात्‌ क्‍या ? 


--जीवका जो घर्मे अन्य कितने ही द्रव्योके साथ समान हो 
और कितने ही द्रव्योकि साथ अ्रसमान हो, उसे साधारण-मसाधारण 
धर्म कहते हैं | जैसे कि जीवमे श्रमूत धर्म है वह श्राकाशादिमें भी 
है, इसलिये श्राकाद्यादिकी श्रपेक्षासे वह साधारण है श्रौर पुदुगलमे 
अ्मृर्तपता नहीं है, इसलिये पुदुगलको अपेक्षासे वह असाधारण है,-- 
इस प्रकार भ्रमूतपना वह जीवका साधारण-असाधारण धर्म है। 


इस प्रकार जीवमे तीनो प्रकारके धर्म एक साथ हैं। धर्म 
तो अनत हैं, किन्तु इन तीन प्रकारोमें उन समस्त धर्मोका समावेश 
हो जाता है । 


श्रात्मा है ?-कहते हैं हाँ, आत्मा भी है और उसके अतिरिक्त 
अन्य पदार्थ भी हैं। होना श्रर्थात्‌ श्रस्तित्व तो समस्त पदार्थोमे है 
इसलिये वह सामान्य धर्म है। अकेले अस्तित्वसे आत्माका श्रन्य द्रव्योसे 
पृथक स्वरूप लक्षमें नहीं जाता । 

मात्मा है तो भ्रवश्य, लेकिन वह कैसा है ? 


न्‍-भात्मा ज्ञान स्वरूप है, आनद स्वरूप है, ज्ञान-आनंद 
आदि घमर्मंसि देखने पर आत्मा समस्त भ्रन्य द्रव्योसे भिन्न लक्षमे आता 


हैक ७8 


(२६] साधारय....भसाणए शाष्ठि (३१४ ) मात्पप्रसिद्धि 


है, बर्योकि भात्माके अतिरिक्त कहीं क्वान या आमन्द नहीं है। इस 
प्रकार ज्ञान-आमन्व बे आात्माके असाधारण घम हैं। प्राट्माडी बह 
मुश्य विक्षेपता है । उस बिदेयता द्वारा आत्मा भ्रस्य ब्रस्योप्ति पृणक हो 
थाता है। प्रस्तित्व कहनेसे प्रत्य द्रब्योंकी अपेक्षा भोत्माकी कोई 
विप्लेपता मासूम महीं होती ओर श्ञागस्वरूप कहमेसे शास्मादी प्रख 
द्रष्यंत्ति मिप्नता-विशेषता ज्ञात होती है । 


मोर प्रार्माको पसूर्त कहनेसे मी उसका वास्तबरिक स्वरूप 
सर्व पदा्थंसि पृषर्‌ शक्षमें गहों प्राता, क्योंकि प्रमुर्त शो धराकाप्त पी 
है, भय्ूतें कहमेपते सिफ मृूर्तं-पुदुगल ट्रम्पसे प्रसाधारणता ज्ञात होती है, 
इसशिये उस धर्मको साधारण-भसाधारण भर कहते हैं। 


इसप्रकार अस्तित्वाव साधारण पघर्मे ब्लाम-आतवादि 
असाघारणा भर्म ध्या अप्रृ्ते आदि साधारएण-असामारण पर्म--ऐसे 
हीनों प्रकारके घमें ध्ात्मामें हैं। “आत्मा सत्‌, चैतस्य प्रसृतिक' 
है---ऐसा कहनेसे उपरोक्त तीनों प्रकारके भर्म उसमें बाजाते हैं। 


शामगुभ सर्व जीवर्मि है' ठमापि इस श्रीभका णो जाग है गह 
प्रस्‍्य जीवर्मि नहीं है, इसलिये अपने ज्ञान द्वारा स्वमं भस्प पर्व जीगोसि 
भिन्न प्रहुमवर्मे झता है । 


अत्तित्वरूपसे झात्मा छोर समस्त प्रदार्ण समाम हैं! ढिश्तू 
झात्मामें झात है भौर घड़में ज्ञान महीं है, इसप्रकाश प्रात्माकी विशेषता 
है। जिस प्रकार पुदुगसमें रूपीपमा भर्पाव्‌ स्पर्ण रस यंघर-बर्य 
हैं थे प्रत्प रिसी ह्स्यमें हीं हैं' इससिये रूपीपना बह पुदुगतका 
प्रधाधारण धर्म है। उसी प्रकार-क्षाम-दर्शन-आतद धोबमें हैं भौर 
अप्य पदापर्ति महों हैं, इसमिये शासादि के फोवके भपाषारण 
घम हैं । 


यदि धर्व प्रकारसे सर्व दस्तुएँ पमात ही हों ? प्रोष सबके 
बिदेप घममे पूषषू भ हों तो यह भाष्मा है मौर मह पर है --ऐसी 
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भिन्नताका-ज्ञान कैसे होगा ? “यह वस्तु भात्मा है जोर यह वस्तु श्रात्मा 
नही है--ऐसी भिन्नता आत्माके असाधारण घर्म द्वारा ज्ञात 
होती है । 


पुनश्च, जिसप्रकार आत्मामें अस्तित्वादि गुण श्रात्मामें हैं 
उसी प्रकार परमें भो हैं। आत्माका एक भी ग्रुण परमे नहीं है; परच्तु 
शात्माकी जातिके ( श्रस्तित्वादि ) कुछ गुण परमे हैं । यदि ऐसा न 
हो-भोर सवंधा असभान धर्म ही हो तो श्रात्माकी भाँति परका भ्रस्तित्व 
सिद्ध ही नहीं हो सकता; इसलिये आत्मा है भर परवस्तु नही है; 
श्रथवा परवस्तु है और आत्मा नही है-ऐसा ही जाये; किन्तु ऐसा नही 
है। आत्मा भी भ्रस्तिरूप है और पर वस्तु भी अस्तिरूप है, आत्मा 
भी वस्तु है मोर परवस्तु भी वस्तु है,--इसीप्रकार अस्तित्व, 
वस्तुत्वादि साधारण घम है; और आात्माके ज्ञान-प्रानदादि भाव पर- 
द्रव्योमें नही हैं; इसलिये प्रात्माकी परसे असाधारणुता-सिद्नता है | 


जिस प्रकार मनुष्यरूपसे सब शआ्रादमी समान हैं, तथापि उनसें 
कोई क्षत्रिय है, कोई ब्राह्मण है, कोई वेश्य है, फोई शुद्र है,---इसप्रकाय 
उनमें विशेषता है । उसी प्रकार जड़-चैतन्य सर्वे वस्तुएं अस्तिरूपसे 
समान हैं, किन्तु उनमे कोई वस्तु ज्ञानयुक्त है कोई ज्ञान रहित है, कोई 


अमूर्त है, कोई मूर्त है--इसप्रकार उनमे विशेष धर्मों द्वरा विशेषता 
भी है । 


आत्मामें अस्तित्व है, ज्ञान है, अमृ्तंत्व है;--वे सब घममें 
एकसाथ विद्यमान हैं । अस्तित्व सर्वे वस्तुओमे समान है, किन्तु 
“समान” कहनेसे एक ही भ्रस्तित्वगुण से वस्तुमओमे विभाजित नहीं 
ही गया है, प्रत्येक वस्तुमें अपवा-अपना भिन्न श्रस्तित्वगुण है; एकका 
अस्तित्व दूसरेमें नहीं है, किन्तु अ्रपना-अ्पत्ताा अस्तित्व सबमें है; 
इसलिये उसे समान कहा है | जिसप्रकार लोगोको मनुष्यरूपसे समान 
कहा, तो उससे कहीं सारे मनुष्य एक नही होगये हैं, प्रत्येक मनुष्य 
भिन्न-भिन्न है। उसीध्रकार भ्रस्तित्वरूपसे सर्व पदार्थोको समान 
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कहा, किस्तु उससे कहीं समस्त पदार्प समान महीं हो मये, प्रत्येक 
पदार्थ मिन्न-मिन्न है। 

परप्ते ठो भारमा भिन्न है भ्ौर भतरके प्ररुपी विकारते मी 
उसका अससी स्वभाव भिन्न है। जिसप्रकार प्रात्मा मी है पोर 
परमाणु भी है तथापि दोनों भिन्न हैं क्योंकि दोसोंका स्थमाव भिन्न 
है | उसीप्रकार इस भप्राट्मामें तिकाली शुद्ध स्वभाव भी है प्रोर कझग्िक 
विकार भी है प्रस्तिश्व दोसोंका होमे पर भी दाद्धस्वमाव विकारहप 
पहीं प्रौर विकार घुदुस्वभावरूप महीं है --इसप्रकार वोगोंकी मिन्नता 
है ।--दोभमिं मिन्नता होनेसे प्रभ्तमु खहष्टि द्वारा बिकारपे मिप्नत्वका 
अतुमब होता है! जिसप्रकार विकारको झौर ज्ञानकों पृथक करके श्रम 
स्‍्वसाबका अपुमय हो सकता है उसीप्रकार ज्ञाम श्रौर 
पृथक महीं किया था सकता क्योकि गे दोनों तो जात्माके स्वमावकूप 
हैं, वे दोनों घम आत्मामें एकसाथ विद्यमात हैं उम्हें प्थक महीं दिया 
ला सकता । किन्तु बिकारको घारण कर रखतेका कोई धर्म प्रात्मार् 
गहीं है इससिगे उसे पृथक किया जा सकता है। बिकारसे तथा परते 
मिन्त आात्माका भ्रमुमब हो सकता है किश्तु श्वाससे भानादसे भिन्न 
भ्रात्माका बतुमब नहीं हो सकता । 

पमत्‌र्मे शरीरादि भ्र्तीब हैँ रागादि विकाए भी हैं. भौर 
ज्ञामस्थमाव भी है ।--सब कुछ है-ऐसा जामना चाहिये। गदि ठमके 
प्रस्तिश्यको ही नजाने तो प्रश्मात है धौर उत सबका मत्तिष्व होने 
पर भी उतके मार्बोकी बिश्लेपठा द्वारा उनकी मिन्नताकों भी छातता 
अाहिये पदि मिप्तताको त थाते तो बह अज्ञान है | प्रीर है किस्तु वह 
है गहीं हैं राग है डिम्तु वह मैं नहीं है मैं तो मिरध्ठर श्रात 
स्वभाव ही है-इसप्रकार परसे तथा विकारसे लिप्त ऐसे अपने 
ब्राम॒स्‍्वमावका प्रमुमब करना बह पर्मं है। 

धारीर है 

राग है 

ज्ञाम है, 
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--तीनो होने पर भी उन तीनोका स्वरूप एक-सा नहीं है। 


घरोर तो शअजीव है, ज्ञानरहित है, उसकी ओर ज्ञानकी 
बिलकुल भिन्नता है। तथा, राग तो विकार है, श्रौर ज्ञान प्रात्माका 
स्वभाव है,--इसप्रकार राग भौर ज्ञान दोनो समान्र नही हैं, कितु 
भिन्न-स्वभावी हैं ।--ऐसा मेदज्ञान करके शुद्ध ज्ञानादि पभ्रनत दक्तियोसे 
एकाकार ऐसा श्रपना श्रतुभव करना वह मोक्षमार्ग है । 


आत्मा सर्वेज्षत्व दक्तिकों घारण करनेवाला और पुद्गल 


बिलकुल अचेतन,--ऐसा स्वभावभेद होने पर भी अस्तित्वरूपसे 
दोनोमें समानता है । 


आत्मा असख्यात प्रदेशी मर्यादित क्षेत्रवाला है और श्राकाश 
अनन्त प्रदेशी श्रमर्यादित क्षेत्रवाला है; तथापि दोनोमें अस्तित्व समान 
है, भर श्रमृतंत्व भी दोनोमें समान है। अस्तित्वादि समान होने पर 
भी आत्माकी श्रपने चेतन्य ग्रुण द्वारा श्राकाशके साथ असमानता है । 


प्रस्तित्वादि सामान्य गुणो द्वारा सब द्रव्योमे समानता होने 
पर भी अपने-अपते ज्ञानादि विद्येष गुणों द्वारा प्रत्येक द्वव्यमे श्रसमा- 
नता है। वे समान तथा असमाच श्रोर समान-असमान ऐसे श्रिविध 
घ॒म प्रात्मामें एक साथ विद्यमान हैं ।--- यद्यपि समस्त द्रव्योंमें 
विद्यमान हैं कितु यहाँ श्रात्माकी प्रधानता है । 


अस्तित्वके कारण प्रत्येक द्रव्य अनादि-अनंत स्वतःसिद्ध 
स्थित है. । परतःसिद्ध नही है । 


वस्तुत्वके कारण प्रत्येक वस्तु श्रपनी प्रयोजनश्वृत क्रिया 
सहित है । अपनी क्रिया रहित नही है । 


द्रब्यश्वके कारण प्रत्येक द्वव्य अपनी पर्यायोके प्रवाहरूपसे 


द्रवित होता है-परिणमित होता है। किसीको राह देखना पड़े-रुक 
जाय ऐसा नही है । 


प्रमेयत्वके कारण प्रत्येक द्रव्य प्रमाण ज्ञानमें प्रमेय होता 


(९६] सापारण....भसा० शक्ति ( ३१८ ) आसमप्रसिद्रि 


है-शात होता है। सक्ष्षा श्लाम प्रमट करे प्लोर अस्तुस्वरुप ज्ञात त 


हो ऐसा महीं हो सकता । 


शगुरलघुस्वके कारण प्रश्येक द्रव्य भ्पने दृष्य-गुण-पर्याग- 
हपसे स्यवस्थित रहता है, भोर परके द्रस्य-गुरा-पर्यायरूप नहीं होता 
ओर म कोई किसीका कर्ता हो सकता है । 


प्रदेश्व॒स्व गुणके कारण प्रत्येक द्रब्य प्रपने प्रदेशरूप बारारमें 
स्पित रहता है। अपना प्राकाररूप स्वक्षेत्र सहित है स्वश्षेत्र रहिए 


नहीं है! 


-पह अस्तित्व भ्रादि सामान्म श्रुण हैं, थे प्रत्येक इहस्पमें 
हैं। बीव-शुदगसत-घरमें-अपमे-प्राकाश् ओर काल यह घहों अम्प इस 
सामाम्प पुर्णोकी प्रपेक्षास्रे समाम हैं, जर्वातु सामास्य पुण छहों द्र्ब्यों- 
में हैं। भौर शात छरूपीपना मतिहेतुत्व स्थितिहेतुध्व, प्रवगाहनत 
पेतुत्त तथा परिणमतर हेतुष्य प्रादि विशेष धर्मों द्वारा प्र्येक दरस्पको 
हूसरे ह्रब्यसे म्रसाधारएपमा है । आत्मामें जमस्त घर्मं हैं किस्तु घने 
शाम भसाभारण धर्म है, उसके दादा प्रात्मा सक्षित होता है । 


देशो यह प्रात्माको इूड़नेशी रीति ! भाई, 'पात्मा है, 
--श्सप्रकार प्रकेसे अस्तिरवगुणसे जात्माकों दृढ्वेगा तो परसे भिन्न 
प्राश्माकी प्राप्ति महीं होगी। दाष्मा अमूर्ते है--इसप्रकार भकेसे 
जसूठेपनेसे हूड़ते पर भो यधार्थ प्रात्माकी प्राप्ति महीं होगो, दियु 
'हा्त' बरात्माका जसाघार्य स्वभाव है उस ज्ञात द्वारा हू ढ़ने परे 
परसे तथा बिकारसे भिप्त प्ौर अपने मततप्मोके साथ एंकमेह ऐसे 
जाश्माकी प्राप्ति होती है । बिकार सो धात्मा-ऐसी प्रतीति करतेसे 
झ्रात्माका वास्तविक स्वरूप प्राप्त महीं होता कितु ''क्ञामस्वरूप प्रात्मा/ 
“-ऐसी प्रतीति करने पर आत्माझा ययाय॑ स्वरूप प्राप्त होठा है। 
प्रस्येक घक्तिको भिन्त सक्षमें सेकर सद्धा करतेते सम्पूर्ण मात्मा सदा 
पं महीं श्रावा कितु द्रक्ति द्वारा शक्तिमात ऐसे प्रसंड दृब्पकी भडा 
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करने पर सम्पूर्ण श्रात्माका अनुभव होता है, वह सम्यग्द्शनकी रीति 


है। 


मेरे कारण दरीरमे हलन-चलन होता है भथवा शरीरके 
कारण मुझे घर्म होता है--ऐसा जो मानता है वह वास्तवमे बात्माके 
समान घमंको नही मानता, क्योंकि श्रात्मामें श्रपना श्रस्तित्व है और 
शरीरके परमाणुओमें उनका श्रस्तित्व है ।--इसप्रकार दोनोके समान 
अस्तित्वको न मानकर (-स्वतत्र सतूपना न मानकर ), दोनोकी एकता 
मानकर पअस्तित्वका लोप करता है (श्रद्धामे अस्वीकाद करता है । ) 
पुनश्च, भात्मा और शरीरकी एकता मानता है, इसलिये उसने आत्माके 
असमान घधमंको भी नहीं माना शरीर तो रूपी-जड़ है ओर शआ्रात्मा 
चेतन्यस्वरूप है--इसप्रकार श्रसाधारण घमंसे दोनोके स्वभाव भिन्न 
हैं, इसलिये वे दोनो भिन्न हैँ-ऐसा वह नही मानता । 


उसीप्रकार कमके कारण प्ात्मामे विकार होता है--ऐसा 
जो मानता है वह कर्म और आत्माकी एकता ही मानता है, क्योकि 
वह भी भात्मा श्रौर कमंके भिन्न-भिन्न अस्तित्वको अथवा दोनोंके 
भिन्न-भिन्न स्वभावको नहीं मानता, इसलिये वह श्रात्माके समा 
पधसमात घर्मोको नहीं जानता | यदि समान, असमाच तथा समान-- 
अससान--ऐसे त्रिविध घर्मोका धारक--ऐसे जात्माको पहिचान ले 
तो परसे भौरसे भेदज्ञान होकर छुद्ध आत्माका अनुमव हुए बिना न 


रहे। 


[--यहाँ २६ वी साधारण-अ्रसाधा रण-साधा रणा साधा रण 
धमंत्व घक्तिका चर्णत्त पूरा हुआ । ] 


जैर 


ब्शस्मप्रसिद्धि (३१६०) [२५] झनंतधमस्र शांति 














महान है। लोकमें कद्टा माता हे कि 'बढ़ेके साथ मैत्री 
फरना?- माने क्ष्या ९ रागादि माव तो तुख्छ है 

इन है, व पिदानन्द भगवान भात्मा पड़ा (मदन) अन॑त 
शक्तियोंपाला है; उस पड़ेके ( महानके ) स्राथ मित्रता 
|| रस्‍लेसे मोभपद प्राप्त होता है। 
मम लीन जप परम 
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है जप ! तेरा सात्मा अनंत श्रक्तियोंके कारण 











जानस्वरूप प्रात्मा्में प्रतंत क्षक्तियाँ हैं उसका बर्णत बस 
रहा है उनमें पिस्तक्षय अनत स्वमावोस्ति साबित ऐसा एक भाव 
बिसका सवाण है ऐसी बनंतधममंत्वक्षक्ति है ।” प्रात्मा स्वयं एक: 
भावरूप रह कर भिप्त २ सक्षणवास अंत धर्मोंको भारण रूरता 
है--ऐसी उसकी भ्रमतघमरव थाक्ति है। श्रात्मामें कितवी सक्तियाँ 
हैं ?7--.तो कहते हैं भमस्त उन अनंत शक्तियोत्ति पमिमम्वित ( प्रसि 
मंडित ) भात्मा एकस्मरूप है एक ही ध्वरूप मनंत भर्मेरूप है -- 
एस प्रकार मनम्तधमत्व मामकी एक घक्ति आात्मामें है | 


एक आत्मा एकसाथ धसतधमे हैं, उन धमी घर्मोशा सतण 


भासत्मप्रसिद्ि : (३६१) :[२७ ] अनंतधमत्व शक्ति 


भिन्न-भिन्न है; अपने भिन्न-भिन्न कार्यों द्वारा प्रत्येक गुण भिन्न-भिन्न 
लक्षित है; जैसे कि--जानना वह ज्ञानका लक्षण; प्रतीति वह श्रद्धाका 
लक्षण; भाह्वादका अनुभव होना वह पशानन्दका लक्षण) अनाकुलता 
वह सुखका लक्षण, भ्रखण्डित प्रतापवान स्वतत्रतासे छ्ोभायमानपना 
वह प्रभुत्कका लक्षण; त्रिकाल स्थायीपना वह भस्तित्वका लक्षण; 
जात होना वह प्रमेयत्वका लक्षण--इसप्रका२ प्रत्येक शक्तिका भिन्न २ 
लक्षण है। इसप्रकार मनत द्रक्तियाँ विलक्षण स्वभाववाली हैं, तथापि 
ग्रात्मा उन अनंत दशक्तियोसे खडित नही हो जाता, आत्मा ,तो श्रवत 
धक्तियोसे श्रमेद ऐसे एक भावस्वरूप है । ग्रुण एक-दूसरे भिन्न होने 
पर भी वस्तुसे कोई गुण भिन्न नही है । भिन्न-भिन्न अनंत धर्म होने 
पर भी एक भाव स्वरूप रहनेकी श्रात्माकी जो थ्क्ति है, उसका नाम 
धनत धर्मत्व शक्ति है । 


श्रात्माकी अनंत द्षक्तियोंमे एक शक्तिका जो लक्षण है वह 
दूसरी शक्तिका नहीं है । इसप्रकार मनत दाक्तियाँ विलक्षण स्व भाववाली 
हैं, कितु उनमे विकार लक्षणवाली एक भी शक्ति नही है। श्रात्माकी 


समस्त शक्तियाँ परसे तो भिन्न हैं औय विकारसे भी वास्तवमें 
भिन्नहैं। 


देखो, यह भेदजश्ानकी अपूर्वे बात है। प्रत्येक श्रात्मा अनत 
परद्रव्योसि तो प्रथक्‌ है श्लरोर अपने भ्रनत धर्मोर्मे व्याप्त है। भात्माके 
भ्रनतग्रुण वस्तुरूपसे तो एक हैं, किन्तु ग्रुणरूपसे प्रत्येकका लक्षण 
भिन्न २ है। अनतघर्म परस्पण विलक्षण होने पर भी एक भाव 
स्वरूप हैं, इसलिये ज्ञानलक्षणद्वारा भभेद शभ्रात्माको लक्षमें लेकर 


एकरूपसे भ्रनुमव करने पर उसमें एकसाथ श्रनत धर्मोके निर्मेल 
परिणमनका अनुभव होता है | 


श्राठवी शक्तिमे सर्व॑ भावोंमें व्यापक ऐसे एक-भावस्वष्ठप्‌ 
विश्वुत्व कहा था। इस सत्ताईसवी शक्तिमें विलक्षण भ्रनत स्वभावोसे 
भावित ऐसे एक भाव-स्वरूप भ्रनत घमम्मत्व बतलाया है। 
४ड्द्‌ 


रे 
कि आ४४२००० अप 


[२५ ] अनंतपमेत्व शक्ति (३६९ ) गारमप्रसिरि 


धर्नंत धर्मोके साधारण, प्रसाधारण, ठंपा सामाप्णा- 
साधारण-ऐसे तीन विभाग करके उम तोन प्रकारके घर्मोके धघारस 
स्वरूप छख््मीसवीं क्षक्तिका बर्णोन किया । उसमें तीस प्रकार बतधाकर 
ठीनों प्रकारोंको अमेद आत्माके साथ एकरूप क्रिया; भौर यहाँ विसतण 
पमत धर्मोंप साबित ऐसे एकमान स्वरूप अनंत परमस्वश्कक्ति कहकर 
भाष्मामें प्रन॑त घर्मोकी अमेदठा बतसाई | भिन्न २ धनठ धरम प्रौर 
तथापि प्रात्माका एकल्ब--ऐसा अरखित्य अनेकान्त स्वभाव है! श्ागका 
आरमा पृथक प्रानन्वका धातमा पृथक, शद्धाका क्राध्मा पबक-ऐेसा 
पहीं है, मारमा तो अनत गुणोके पिल्डरूप है । 

छप्नस्थको मिस्त २ प्रमंत भमं समझें महीं आते किस्तु 
अनंत भर्मोंसे झमेद ऐसे एक प्राश्माका अनुभव होता है । उस प्रनुमग 
में समस्त धर्म भाजाते हैं मौर मुक्ति सबा आगमादिसे प्र्नत धर्मोग़ा 
मिणय होता है । 

भारमा परसे मिस्त है, एक समयके गिकारसे जात्मशक्तियोंदा 
स्वमाव भिस्त्र है प्रौर बात्माकी मनंतक्षक्तियोि भी प्रत्येकका ्वूमाव 
भिम्न है तथापि शात्मामें ये सब शक्तियाँ एकसावरूप होकर विदमास 
हैं ऐसा ही आत्माका स्वमाव है। जिसप्रकार प्रौपधिकी एक योसीम 
प्रमेझ प्रकारकी बड़ी-बटियोंका स्वाद निहित है उसीप्रकार प्रात्मस्त 
भाबके प्रमुममर्मे श्रंत क्षक्तियोंका रप एकत्रित है ।--इसप्रकार 
झमस्त भमत्व धक्ति बासा एक झारमा है ! उन छाक्तियोंके बर्णाम हारा 
बर्मोके भेद बतसामेका प्रयोजन महीं है, रितु भर्मकि धर्मों द्वारा वर्मी 
ऐसे प्रसंड भात्माको सत्य बनाना है । 

पात्मामें अन॑त धक्तियाँ हैं ढिस्‍्तु उसमें ऐसी तो कोई धरक्ति 
महीं है जो परका कुछ कर दे | झ्ारमाझी छ्क्तियों द्वारा तो बात्मा 
सक्षिव होता है, डिम्तु आत्माको शक्ति बह सक्षण भौर पर उसका 
शदय--पेसा महीं होता | इससिये परप्तक्षत्ते प्रात्मश्क्तियोंकी प्रदीति 
तहीं होती: भसंड प्रात्माके सक्से ही उसकी शक्तियोंड्ी मभार्ज 
प्रतीति होती है । 


भात्मप्रसिद्धि : (३६३)  :[(२७ ] अनंतघमेत्व शक्ति 


ज्ञान लक्षण द्वारा अनंत धर्मों वाला शभ्रात्मा प्रसिद्ध होता 
ईै-उसकी यह बात चलती है । लक्षण उसे कहते हैं कि अनेक पदार्थोमें 
से किसी एक सुझ्य पदार्थंकी भिन्न पहिचान कराये। समस्त पर पदार्थों 
से भिन्न और अ्रपने अनंत धर्मोका पिंड ऐसा श्रात्मा ज्ञान लक्षण द्वारा 
ही पहिचाना जाता है। ज्ञान लक्षण तो वास्तवमे विका रसे भी श्रात्माको 
भिन्‍न बतलाता है । “ज्ञान लक्षण” अनंत्त धर्मों वाले आत्माको लक्षित 
करता है, किन्तु वह कहीं विकारको लक्षित नही करता | आत्माकी 
अनत दक्तियोममें विकार होनेकी कोई शक्ति नहीं है। “वेभाविक” 
नामकी एक दरक्ति है, किन्तु उसका स्वभाव भी कही विकार करनेका 
नही है । किसी भी विशेष भावरूपसे परिणमित होना वह वैभाविक 
शक्तिका कार्य है, उसमें भी निर्मेल-निर्मल विद्ेष भावोरूप परिणमित 
होना ही उसका स्वभाव है । --ऐसी वैभाविक दछाक्ति सिद्धदशामे भी 
है। विकाररूप परिणमन होता है वह तो ऊपरकी ( पर्यायकी ) 
एक समयकी वैसी थोग्यता है, कितु आत्माकी कोई भी शक्ति 
ऐसी नहीं है। “श्क्तिमानको भजो,“--ऐसे शक्तिमान प्रात्माको 
पहिचान करण उसे भजे ( आराधता करे ), तो विकार दूर होकर 
शुद्धता हुए बिना न रहे । एक समयका विकार तो शक्ति रहित है, 
उसके भजनसे कल्याण नही होता । किन्तु अनन्त छुद्ध शक्तियोसे 
परिपूर्ण ऐसे श्रपने झात्मस्वभावकी प्रतीति करनेसे ही घर्म तथा 
कल्याण होता है । 
आत्मा स्वय सिद्ध तत्त्व है, वह परसे तथा विकारसे भिन्न है 
कितु श्रपने भ्रनंतगुणोंसे पृथक्‌ नही है । ओर अनत ग्रुयोसे अमेद। एक 
तत्त्व होने पर भी उसके प्रत्येक ग्रशका स्वभाव भिन्‍न २ है । --ऐसे 
झ्ात्माकी समक कहो अथवा घर्में कहो, धर्म श्रीर आत्माकी 
समझ--वे दोनो प्रथक्‌ नही है। आत्माकी सच्ची समझ वह प्रथम 
झपूर्व धर्म है, उसके बिना धर्म नही होता । 
आत्मा अनंत शक्तियोका पिण्ड है, तथापि आत्मा, उसका 
कोई गुणा, भ्रथवा किसी गुणकी पर्याय परका कार्य नही करते । परफ्ी 


(१७ | भर्नवर्धमत्व शक्ति. (६६४ ) झापप्रसिढ़ि 


बात तो वूर रही, दिसतु स्वयं अपनेगें भी एक गुण दूसरे गुणका ढार्य 
सहीं करता | जातता वह काम गुणझा कार्य है एस कार्यक्रो अद्धारि 
गुरा महीं करते । भह्दो | अपना एकग्रुएं भपने ही दूसरे छुणका कार्र 
तहीं करता, तो फिर अस्प पर ॥हरम्पोक्ठा क्या कामे करेमा ? जाना 
लक्षण “शादृत्व” क्‍या पुष्म-पाप करेगा ?-परका कार्ये करेगा ! 
प्रसीप्रकार श्रद्स्‍ाका कार्य प्रवीति, प्रामन्‍्दका काये ब्रान्लार- ४. 
प्रकार प्रध्येक गुणा अपना-प्रपमा कार्य करता है, गिकार करता अपणा 
परक़ा कार्म करना किसी गुणाका कार्य महीं है । 


प्र० “-राग-द्प वह भारित्र गुखका कार्य तो है से 


छ०--जिसे गुणा गुभीको एकताकी खबर नहीं है ऐवा 
झहाती जीव विकारको अपने गुभका कार्य भागठा हैं उसे भकासिक 
स्वभाव दया क्षरिक विकारका भेदज्ञाम रहीं है) झाती तो एएुणी- 
की एकताकी इषहिसे धुया-स्वमावके आश्रयते निर्मसता रूप ही परिण- 
मित होता है हाँ साधरुको शो भस्प विकार रहा है उसे बह स्वभाव 
को हह्लिमें गुणके कार्य रूपते स्वीकार महीं करता किंतु उठे ग्रणसे मिन्र 
बातता है। धुणके साथ एकता होकर बितती भिर्मश्न परिणत्ति हुई 
बड्दी धुणाका कार्य है। जिसे गुसके शुद्ध स्वमावक्ी खबर ही नहीं है 
उसे परुणका श्रृद्ध कार्य कहाँसे होया ? जिसको इृष्टि गिकार पर है 
उसकी हि गण पर महीं है । 


प्रात्माका कोई पुणा परका कार्य करे यह तो शव ही पहीं 
है. प्ौर विकार करे मह बाठ भी महीं है। तदुपराष्त महाँ तो कहते 
हैं कि एक गुणकै निमंत्त कार्यको भी द्वरा एस महीं करता! गर्मोकि 
प्रश्येक धुण विसक्षण है। प्रलष्ड भरात्माके घाश्मप्ते सके समत्त 
पुसोंका सिमेशक्ता्य एकसाथ होने लगता है। एकबस्पुमें बिचमात 
झनत थरणोंमें मी धवे प्रुण परस्पर भरसह्वाम हैं एक डरा प्रृसरे ग़ुरको 
धद्ायक गहीं हैं. यदि एक यूण दूसरे युयको धहायर हो तो बस्पुके 
मनेत गुण सिठ महीं होंगे प्रुधोकी गिसक्लणता सही रहेगी। भाएदँ | 


भात्मप्रसिद्धि : (३१६५). :[२७ ] अन॑तधंमत्व शक्ति 


तेरा एक गुण तेरे दूसरे गुणके कार्यमे भी सहायता वही करता, तो 
फिर तेरा झात्मा परका कायें करे-यह मान्यता कहाँ रद्दी ? श्रोर शरीर 
पा पुण्य तुके घम में सहायक हों--यह बात ही कहाँ रही ? तेरा मात्र 
शानका विकास भी सम्यक्‌ श्रद्धामें सहायक नहीं होता,--( क्योकि 
मात्र ज्ञानके विकाससे सम्यक्‌ श्रद्धा नही होती ), तो फिर राग या 
बाहरकी वस्तुएँ तुझे सम्यक्‌-श्रद्धा श्रादिमे सहायक कैसे होसकती हैं ? 


जो अनत धर्म वाले आ्रात्माको सचमुच मानता है, अपने 
धर्ममे बाह्य वस्तुओको या रागको सहायक कदापि नही मानता, और 
मात्र एक गुणके भ्राधारसे भी धर्म नही मानता, अर्थात्‌ भेद पर दृष्टि 


नहीं रखता, किन्तु अनत ग्रुण॒के प्रमेद पिडरूप शआात्माकी दृष्टिसे उसे 
पर्याय-पर्यायमे घर्म होता है । 


प्रात्मके भ्रनंतव धर्मापें प्रत्येक गुणका लक्षण स्वतंत्र है, 
तथापि समस्त ग्रुणोका कार्य तो श्रमेद आत्माके ही आश्रयसे होता है। 
एक गुण श्रनत ग्रुणोसे पृथक होकर अपना काये नहीं करता, किन्तु 


आत्माका परिणमन होने पर उसके समस्त ग्रुण एक साथ परिणमित 
होते हैं। हु 


ज्ञानके लक्षण द्वारा श्रद्धाकी पहिचान नही होती श्रोर श्रद्धाकै 
लक्षण द्वारा ज्ञानकी पहिचान नहीं होती; उसीप्रकार शभ्रनत गुण भिनश्न- 
भिन्न लक्षणावाले होने पर भी “आ्रात्मा” कहनेसे उसमें एक साथ 
समस्त ग्रुणोका समावेश होजाता है । जो ऐसे श्रभेद भ्रात्मामे अन्तमुख 
होकर अनुभव करे उसे श्रात्माके श्रनत घर्मोकी प्रतोति हो । श्रात्मा 
शनत ग्रुणोसे परिपूर्ण होने पर भी जो स्वसन्मुख होकर उन्हे सँमाले 
उसीके लिये उनका सच्चा अस्तित्व है | जिसे श्रनत शक्तिवान आत्माका 
निर्णय नही है उसके अनत दाक्तियाँ होने पर भी उनका क्‍या लाभ ? 
>-उसके लिये तो वे न होनेके समान हैं। जिसप्रकार-घरमें रत्नादि- 
का भण्डार भरा हो, किन्तु उसको खबर न हो तो वह न होनेके 
समान ही है, उसीध्रकार आत्मामें सिद्ध भगवान जैसी अनत करक्तियाँ 


[२७ ] भनंतघमेस्व शक्ति (१६६ ) आरमप्रसिडि 


होने पर भी जिसे छमको समर महीं है--उनकी भ्रोर उत्सुल होरूर 
थो प्रामन्‍्दका प्रमुमन नहीं करता, घोर मात्र विकारकों ही स्जस्व 
सासकर उसका शनुसवप्त कर रहा है उसके तो थे ्क्तियाँ म होनेके 
समान ही हैं वे प्क्तियाँ उसे पर्यायर्में महीं उछ्सतीं | “प्रहों' | मैया 
झ्रात्मा तो अमंह धक्ति सम्पन्न है, क्षरिक विकार बितता मेश प्रस्तित्त 
महीं है,”--.ऐसा जहाँ निर्णय किया वहाँ स्वसन्मुश् भ्पूर्ण परुरुषायपे 
बै प्तियाँ पर्यायर्मे चछलने श्गगीं.. परनंत पक्तियोंका मिर्मशररूपसे 
बेदत हुआ थर्नेस प्क्तिवान भगवाम माहमा प्रकाप्चित हुप्ला. तमी 
बनेत पक्तियोकी सच्ची महिमाकी प्रतीति हुई | पर्यायमें प्रसिद्धि हुई । 


भ्रमंत घक्तियोकि मिन्न-भिस्न सक्षणोका बणुेत वाणी द्वारा 
नहीं होसकता और विकस्पसे प्रषका घभ्मस्पके क्वानसे भी उसे प्रहस 
लहीं किया जासकता' किस्तु बनतशक्तिपोतति प्रमेद एक दृस्यक्रो झ्ञात 
प्षक्षण द्वारा प्रहएणा करके छसमें ज्लोग होते पद समस्त क्षक्तियोंको 
भिन्न-भिन्न सक्षणणों द्वारा चाने ऐसो भ्रपाय क्षक्ति बासा कैबेसशात 
बिकसित हो जाता है। झक्तिके सेद पर सस्त है बहाँ समस्त क्षक्तियोंका 
मिक्त भिन्न श्ात नहीं हो सकता सितु जहाँ मेदरका लक्ष छूटकर प्रमेद 
प्रत्माके अ्बसबमसे केबसशान हुमा बहाँ समस्त क्षक्तिमोंका भिप्न-पिन्त 
ज्ञात भी हो जाता है। इसप्रकार प्रतरके अमेद स्वमावका अवसम्बत 
ही मार्मे है। सम्परदर्क्षत भी प्रंतरके अमेव स्वमावके प्बसम्जतसे ही 
होता है पम्पस्भाग मी उसीके अ्वलम्बनप्ते होठा है, भौर पम्पक 
बारित मी उसीके अधस्तम्शससे होता है | सबमें अतंमु शबृत्तिकी एक 
ही धारा है। 

इस लीबकी परिणतिकों प्रतादि पघंसारस्यी पीहरसे सिद्ध 
इश्तारुपी ससुराल भेजते समय छंत उसका वहेज बतप्ताते हैं। 


जिसे मात्माकी लगन क्षणी है, मोझकी सयप कझ्षगी है, ऐसे 


छातसार्णी सोक्षार्पी ्ोदको शाचायदेद अआात्माका देमब बतसतोे हैं । 
भाई | भिद्च-भिन्न स्वरूपकयात पनंत शक्तियोंका दैभद तुसुमें है; उसे 


झात्मप्रसिद्धि : (३६७ ) :[ २७ ] अन॑तघमेत्व शक्ति 
सम्हालकर वह वेभव सिद्धपदर्मे साथ ले जाना है ।' 


पहले जीवत्व शक्तिका लक्षण ऐसा बतलाया कि-आश्ष्मद्रव्यको 
कारणभूत ऐसे चेतन्यमात्र भावका घारण करना सो जोवत्व शक्ति है) 
इस दारीरको अथवा दस प्राणोको घारण करता वह आध्माके जीवह्व+ 


का स्वरूप नही है, किन्तु शुद्ध चेतन्यप्राणको घारण करना वह 
झात्माके जीवत्वका लक्षण है । 7 


फिर दूसरी चितिश्षक्तिमे कहा है कि--अजडत्व स्वरूप 
प्र्थात्‌ु जिसमें किचितुमात्र जडपना नहीं है ऐसों चिंतिशक्ति है, 
भर्थात्‌ परिपूर्ण जानना वह चितिशक्तिका स्वरूप है। 5« - 


0 


सुख शक्तिका लक्षण अनाकुलता कहा; जा पनपरछकर 
स्वरूपकी रचनाका सामथ्यं वह वीये शक्तिका लक्षण कंहीं; 


अखडित प्रतापवंत स्वतत्रतासे शोभितपना वह प्रभ्ुताका 
लक्षण कहा, पा गे 

प्रकाश शक्तिका लक्षण स्वयं प्रकाशमान विशद स्व-सवेदन 
फहा, 


3% 


विलक्षण शभ्रनत स्वभावोसे भावित ऐसा एक भाव वह अनन्त 
धमेंत्व धक्तिका लक्षण कहा, 


न 


तथा तद्रूपता और भ्रतदुरूपताको विरुद्ध धर्मत्व-शक्तिका 
लक्षण कहेंगे । 
-इसप्रकार प्रत्येक शक्ति विलक्षण है; अर्थात्‌ उनके लक्षण 
एक-दूसरेसे नहीं मिलते । जब श्रपने गरुणोमें भी इसप्रकार एक गरणुके 
लक्षण॒की दूसरे गूणके साथ एकता नही है, तो फिर परके साथ यथा 
विकारके साथ एकता कंसे हो सकती है ? श्क्तियोमें तो लक्षणमेद 
होनेपर भी आत्मस्वभावकी श्रमेदताकी अपेक्षासे वे स्व शक्तियाँ श्रमेद 
हैं, किन्तु विकाद या परवस्तु कही जआत्मस्वभावके साथ अमेद नहीं 
है। प्रात्मामे अनन्त शक्तियाँ होनेपर भी उनमे एक भावपना है--ऐसे 


(९७ ] झन॑तपमत्व शक्ति. (३६८) आसमप्रश्चिद्ि 


झ्ारमाकों सक्षम लेमेसे विकार पा पर छसमें नहीं आते, इसलिये गिकार 
पौर परके सायकी एकता बढ महीं रहती । प्रमस्त ध्क्तिबान एक 
स्वसावमम ही एकस्नजुडि होकण! उसके आश्ममप्े झक्ियोंका मिर्म 
बिकास हो थाता है। 


प्रात्मार्में अपमी प्रनस्द प्क्तियाँ हैं उसधीप्रकार घर्मास्तिकाब 
शआदि द्रस्पो्में भी प्रमन्‍्त ध्क्तियाँ हैं। प्रनन्‍त पक्तियाँपे रहित कोई 
वस्तु हो नहीं हो सकती । पह तो थेस तत्त्यका मल रहस्य है। ऐसे 
सूस पस्तुस्वरूपके मान बिना धर्म केसा ? और साधुपमा कैसा ? 


“जेनके बेरिस्टरः कहलाते बासे एक स्पक्तिसे किसीने पृ्ठा- 
#पर्मास्तिकायमें कितने गुण हैं?” हो थे बोले कि-- 'दो ' फिर 
पूछा-- 'कौस-कोससे ?” तो धोसे- एक प्ररूपीपता और पूसरा 
पतिहेतुत्य | ” देशो यह बेरिस्टर !! जिसे जिनेस्न भगवातके कहे हुए 
वस्तुस्वरुपकी खबर नहों है बह जेत कदसाने योग्य महीं है। ऐसे ही 
दूसरे एक ध्यक्तिसे किसीसे पूछा कि---“प्रात्माका लक्षण कया 7 तो 
उत्तर दिया कि--- 'आत्माका सक्षण धरीर | फिर पृछा क्रि “प्राट्मा 
का गुणा क्या ?! ठो बोला शरीरकों बताये रसना! देखो मह 
दघा !! एक प्रत-प्रतिमा घारीसे पूछा कि प्राह्मा कंधे रंगका होता 
है ? ---तो विघार कर बोसा कि “सफेद रंगका | दारीर जगम्त 
परमाणुरघोंसे मिमित है--ऐसा सुनकर एक प्रादमी ते पृष्ठा कि-८ 
“महाराज ? आत्मा कितमे परमाणुभोसे बना होगा |! प्ररे | प्रति 
दिन सामायिक झौ३ प्रतिकमथ करता है प्रपनेको प्रती या साषु 
मानता है शोर ठत्यका किब्रित्‌ माम भी ल हो--ठतका तो सब 
थोषा है । भले ही कदाबित्‌ अष्य बातें जानता हो किस्तु भेतरपत्न 
कूप आप्माको म पदहिचागता हो तो उसे जाने बिसा धर्म तहीं हो 
सकता । 


प्रमठ पदार्थोकि मध्यमें रहे पर भी आटमा कभी दिसी पर 
रूप महीं होता भोर न अपने अर्गत धर्मोे कमी पृषर होता है 


आस्मप्रसिद्धि : (३६६) :[ २७१] अन॑ंतधमंर शक्ति 


ऐसा अनं॑तशक्तिवान एक आत्मा हैं। जगतके छहो प्रकारके द्रव्य, 
उनके कोई ग्रुण या उनकी कोई पर्याय कभी पररूप नही होते । अन्य 
वस्तुके द्रव्य, ग्रुण या पर्यायकों करे ऐसी शक्ति जगतके किसी तत्त्व- 
में नही है; प्रत्येक द्रव्य श्रपनती भ्रनंत शक्तिसे अपने द्रव्य-ग्रुग-पर्यायरूप- 
से स्थित है । परके कारण विकार होता है--ऐसा माननेवाला 
अपने तत्त्वको परसे भिन्न नही जानता; तथा विकारको ही आ्रात्मा 
मानकर उसका अनुभवन करनेवाला श्रपने शुद्ध अनत द्वक्ति सम्पन्न 
चेतन्यतत्त्वको विकारसे भिन्न नही जानता । भेद विज्ञानी जीव जानता 
है कि मुभमे अनत-ध्मेत्व शक्ति है अर्थात्‌ मैं श्रपने एकस्वभावरूप रह 
कर अनत शक्तियोको धारण करनेवाला हूँ, वही मेरा स्वतत्त्व है । 
विकारको या परको मैं अपने स्वभावमे घारण नहीं करता,-इसप्रकार 
अनत घर्मोवाले शुद्ध चैतन्यतत्त्वको श्रंतरमे देखना सो सम्यक्‌-ज्ञान है 
झभौर वह मोक्षका कारण है। 


मगलाचरणके दूसरे इलोकमें ही भाचायेदेवने कहा था कि 
-+परसे भिन्‍त अनत घमर्मस्वरूप ऐसे आत्मतत्वको देखनेवाली 
अनेकान्तमयी मूर्ति सदेव प्रकाशमान रहे । ऐसे आत्मतत्त्वको देखने- 
वाला ज्ञान ही सम्यग्शान है वह जयवत हो, अर्थात्‌ साधक दक्षामें 
हुआ सम्यक्‌ ज्ञान श्रप्रतिहृतभावसे श्रागे बढकर केवलजान बने--ऐसी 
भावना है । प्रत्येक श्रात्मामे ज्ञानादिगुण समान होने पर भी, एक 
धात्माका जो ज्ञान है वह दूसरे आत्माका नही है--इस अश्रपेक्षासे 
उनमें असाधारण पना भी है। प्रत्येक आत्माके गुर भिन्‍न-भिन्‍त हैं; 
प्रत्येक झात्माका गस्तित्व भिन्‍त-भिन्‍न है। परसे भिन्‍त तथा अपने 
प्रमतधर्मोके साथ एकरूप ऐसे आत्माके अस्तित्वको देखना वह सम्यक- 
दर्शेत तथा सम्यक्‌ज्ञान है, वही सच्ची विद्या होनेसे सरस्वती है । ॥ 


शक्ति कहो, ग्रुण कहो, स्वभाव कहो, धर्म कहो,---वह्‌ 
सब एकार्थ है। एक भआात्मामें श्रनत गुण हैं, गुर पृथक और चस्तु 
एक--ऐसा ही अनेकास्तस्वरूप है भोर वह सर्वेज्ञ-भगवानने प्रत्यक्ष 
४७ 


[१७] झन॑दधमंत्व शक्ति (३७० ) जहपरसिदि 


वेशा है। सबंह भगवान जिनवेवके मतके अतिरिक्त प्रम्प कहीं ऐसा 
पथाध॑ वस्तुस्थरूप है हो महीं । ऐसा मयाबं बस्तुस्वरूप घन्मामी ध्ो्यों- 
के श्याप्तमें नहीं धागा इसमिये एकास्त नित्य या एकाम्त धमित्व 
अथवा ईएवर कर्ता-- ऐसा अनेक प्रकारसे विपरीत मात लिया है, ओर 
इसोसलिये घंसार परिभ्रमण है । यहाँ थानारयद्रेवने शनेकास्तके बताया 
पथाथे श्लात्मस्वरूप भदुमुत दरैसीमें प्रस्तुत किया है। प्रात्मा बस्तुझूपसे 
एक होसे पर मी उसमें प्रन॑त गुण हैं । प्रामस्दका सक्स मिन्त अद्धीका 
भिम्न, क्ञामका भिन्‍न--इसप्रकार गु्णोके सक्षण भिस्म हैं कितु शानकी 
वस्तु मिस्त शामस्दकी भिम्न, अ्रद्धाकी भिश्स इसप्रकार कहीं मिस्त-मिस्त 
बस्तुएँ नहीं हैं, बरतु तो एक ही है। एकसाप प्रनंत गुरा-स्वरूपसे 
एरू ही वस्तु मासित होती है। यदि एक प्रुणका सकषाण दूसरे गुर्सों- 
में ब्राजाये---तो उस ज्क्षणकी भ्रतिस्पाप्ति हो ब्रायगी भौर मिम्त 
मभिन्‍न प्रध॑ंत घुण सिद्ध हहीं हो सगे, ठथा गुण भेद सहों तो 
झापिक धम्यग्दर्शंत होने पर प्रस्य समस्त युरा पूर्ण शुद्ध क्षापिक 
सागरूपसे प्रयट हो श्रामा चाहिये छितु ऐसा नहीं होता । घाषकदधा 

में भद्या शाम चारिभादि गुणोके बिकासका क्रम होता है, रमोंकि 
मुर्णोंका शक्षण भिम्व भिन्‍न होनेसे कार्य भिन्न भिन्न है| प्रौर एकास्ठसे 
पूणमेद ही है--ऐसा भी महीं है, बस्तुरूपसे प्रमंत गु्णोकी प्रमेदवा 
भी है इसलिये बस्तुके आप्रयसे परिणमस होने पर समस्त पुणोंकी 
मिर्मंसठाका प्रंश एकसाथ विकसित हो थाता है। सम्यकदशेत होते 
पर केबसजञान भले ही उसी समय म हो डितु धम्यकशात भी ग हो 
ऐसा महीं होता ।--इसप्रकार समस्त पुरयोका एक प्रंश् हो प्रयट हो 
जाता है ।-इसप्रकार भस्तुरूपसे अनंत एणोॉकी भमेदता तथा गुरणकरि 
सक्षण मेद से मेद-ऐसा ही अस्तुस्वरूप है । इसप्रकार अमत धर्म स्वरूप 
जाएमाको पहिच्वामकर उसका प्रमुमव करना बह सुक्तिका कारए 

है। 

बात्मा अनंत पमंस्‍्वरूप है। उसके स्व॒मावर्में मब नहीं है 
बहू स्वयं ही अपनेसो तारमेबाला देव है प्रम्म कोई तारनेबातला 


झात्मप्रसिद्धि (३७१) :[२७ ] अन॑त्तधमेत्व शक्ति 


नही है। प्रत्येक पस्तुको अनादि श्रनंत भौर स्वतंत्र है ऐसा समझे 
बिना स्वरूपका भान नहीं होगा। भरे जीव ! तुमे अपनी वस्तुका 
भान नहीं है। तेरी श्रद्धाका भी कोई ठिकाना नही है । तेरे देवका 
स्वरूप क्या है, तेरे गुरुका स्वरूप क्‍या है, तेरे धर्मका स्वरूप क्या है 
उसकी भी तुझे पहिचान नहीं है तो तू किसके बलपथ तरेगा ? विपरीत 
सानन्‍्यता और कुदेव, कुगुरु, कुघमंका सेवन तो संसारमे दुवानेवाला 
है। तेरा भ्रात्मा ही तेरी निर्मेल पर्यायरूप सृष्टिका सष्टा होनेसे तू 
ही ब्रह्मा है, तेरा प्रात्मा ही स्वत) तेरा रक्षक होनेसे तू स्वयं ही' 
विष्णु है; इसके भ्रतिरिक्त अन्य कोई ब्रह्मा या विष्णु तेरा कल्याण 
करनेवाला, स्रष्टा था रक्षक नही है। अन्य कुदेवोकी तो बात 
ही क्‍या ! किन्तु सर्वेज्ञ जिनेन्द्र देव भी तेरा कोई धर्म तुझे नहीं दे 
सकते । भगवान तो ऐसा कहते हैं कि हमारे जैसे ही समस्त धम तेरे 
झ्ात्मामे भी हैं, वह विद्यमान हैं उन्हें स्वीकार कर तो तू हमारे जैसा 
बन जायेगा, तेरा कल्याण हो जायगा ।--ऐसे श्रपने स्वभावकों जो 
जीव स्वीकार करे उसीने सर्वेज्ञ देवको और उनको वाणीको स्वीकार 


किया है।जो इससे विपरीत मानता है उसने स्वज्ञ देवको अथवा 
उनकी वाणीको स्वीकार नही किया है । 


वास्तविक आत्मा क्‍या वस्तु है, उसके धर्म कंसे हैं,--उसकी 
जिसे खबर नही है वह जीव मृढताके कारण या तो पुण्यमें मोहित हो 
जाता है, या फिए उसी जेसे अनेक व्यक्ति जिसे मानते हों उसीको सच्चा 
मानकर कुमार्गमें फेंस जाता है भौर भवतारको व्यर्थ गेंवा देता है । 
जिसप्रकार--राख तो प्रत्येक घरके चुल्हेमे भरी रहती है, कितु 
रत्न तो कहीं बिरले ही होते हैं, उसीप्रकार बाह्यसे और रागसे धर्म 
भाननेवाले भ्रज्ञानियोकी सख्या तो जगतुर्मे भारी है, कितु राय रहित 
चैतन्य र॒त्तको परख करनेवाले घ॒र्मात्मा जीव जगतुर्में बिरले ही हैं; 
सत्यकी श्रपैक्षा श्रसत्यको माननेवाले मरूढ जीवोकी संख्या अधिक हो, 
तो उससे कट्दी वह सच्चा नही हो जाता; क्योंकि सत॒को सख्याकी 
आवदयकता नही है, धर्थातु सख्या द्वारा सत्यका माप नहीं निकलता। 


[२७ ] झन॑तपघमेस्य शक्ति. (३७९ ) आ्पप्रश्िड़ि 


भनुष्योंकी प्रपेक्षा चींटियोंडी संख्या मधिरु हो तो उससे कहीं भींटियाँ 
मनुष्यंत्ति बड़ी महीं हो बातीं। सिद्ध भगवस्तोंकों णपेक्षा तिगोरके 
जीोकी संख्या प्रतगुणी है, तो क्या उससे सिर्खोकी प्रपेझ्षा निगो* 
दिपा अच्छे हो पगरे ? तहीं, संस्यापत्र महीं देशना है, कियु बपता 
हित कोमसे माबमें है वह देखना है । 


जिस भाजमें श्पता हित हो बह उत्तम है, फिर भले ही उत्े 
माननेषाले मिसकुस कम हों। छोर जिस माबमें प्रपता हित ने हो 
बह छोड़ने योग्य है, फिर भसे ही उसे मानमेबासे प्रनंत हों । प्रपतै 
प्ाप्माका धर्म करमेमें तुझे किसी बाह्य बस्तुकी प्रावप्यकता गहीं हैः 
परे घात्मामें गिद्यमात भरत घर्मोा ही तुझे साथ है। इसमिये उतकी 
प्रतीत एवं श्रद्धा करके उनके साथ एकता कर तो ठछेरी पर्माग्म 
अधर्म दूर होकर सम्पक दर्सन-क्षास-भारिभरूप घर्म हो । 


देसो क्षुम्दकुम्दकुमाद ग्यारह बर्षकी आमुर्मे बरह-परिषार 
को छोड़कर वमबासी मुभि हुए ये । 


प्रश्ना---सम्हें एकाकीपम केसे प्रश्या समता होगा ! 


उत्तर:--प्ररे ! मकेसे नहीं हैं कितु प्रंतरमें मर्तत पुर्णोद्ा 
साथ है | बाहहझा सग छोड़कर प्रंतरमें झात्माके धप्रतम्त गु्णकरि धाष 
गोष्ठी की है. उसमें प्रपूष प्लामत्व है ठो बयों भना्छा महीँ सगैमा ! 
प्रामश्दर्में किसे पक्छा तहींसवता ? प्रात्माके झ्लामंद गुर्णोके साष 
गोष्टि (एरुता) करना उसमें शमत्त श्रामाद है, कितु भ्रहानीकों बह 
पामम्द सासित नहीं होता; भौर बाहमें परगसस्‍्तुके साथ ग्रोछ्ति करता 
उसमें भाकुस्ताका दुच्च है तपापि उसमें प्रश्नानीको सुश्ष मासित होता 
है। अरे | कैसी विविज्रता है कि 


“प्रभात सुख ताम दुःश बहाँ रही ने मित्रता ! प्रमस्त पु 
शाम सुस प्रेम स्यां, बिचित्रता | उघाड़ स्याय मैबको निद्वास रे भिद्नात 
हू, मिवृत्ति छीधुमेब धारी थे प्रदृत्ति भास तू ।' 


आत्मप्रसिद्धि : (३७३). : [२७ ] अन॑तधमत्व शक्ति 


प्राध्माके स्वभावर्मे भ्रक्षय अ्रतत सुख भरा है, तथापि भज्ञानी 
उसके साथ तो मित्रता नही करता, उसके सन्मुख दृष्टि भी नही करता; 
और बाह्य वस्तुओमे अथवा राग्रादिमे भ्रशमात्र भी सुख नहीं है, 
उनके लक्षसे तो एकान्त दुःख है तथापि मूढ जीव वहाँ प्रेम करके 
“पिनत्रता करता है; यह कैसी विचित्रता है |--ऐसी ज्ञानियोंको करुणा 
आती है, इसलिये कहते हैं कि भ्ररे जीव ! तू अपने ज्ञानरूपी नेत्रोंको 
खोलकर निहार ' स्वभावमें सुख है और वाह्ममें कही सुख नही है-- 
ऐसा तू न्याय पुरवेक समझ, श्रौर बाह्यमे सुखकी मान्यतारूप ग्ज्ञान- 
से तू शीघ्र ही निदृत्तिको प्राप्त हो ! भज्ञानकी उस प्रवृत्तिको तू जला 
दे! अपने बात्माके भ्रततत घर्मोकों पहचानकर उनके साथ गोष्ठी 
कर . उनके साथ प्रेम कर ..उनके साथ मित्रता कर ..उनके आनन्‍दमे 
केलि कर ! स्वभावके साथ गोप्ठी करे और वहाँ अच्छा न लगे ऐसा 
नही हो सकता । अनंत संत अपने स्वभावके साथ गोष्ठी करके उसके 
प्रानन्दमे केलि करते हुए मुक्तिकी प्राप्त हुए हैं; इसलिये रागादिके साथ 
एकतारूप मित्रता छोड़कर श्रनन्त शक्ति सम्पन्न श्रात्माके साथ एकता- 
्ूप गोष्ठी कर, जिससे तुझे ज्ञान-मानन्दमय ऐसे मुक्तिपदकी प्राप्ति 
होगी । 


[-यहाँ सत्ताईसवी अनत धममंत्व शक्तिका वर्णन पूरा हुआ । ु 
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[२१८ ] बिरुद्धपमंत्र शक्ति. ( ३5४ ) 





अनेकान्त दी धर्मझा प्राण है; मैसे प्राणके बिता 

मीबन नहीं होता; पैसे सनेकास्तस्वरूपको सममे भिना धर्म 
नहीं होता; इसलिए अनेकान्त ही घर्मका प्राण है। मनेकान्त 
| से दी बीतरागी जिनशासन मनादिसे अ्यवंत वर्तवा है ! 
। अमृतमय ऐसा मोक्षपद्‌ बद्द भनेकान्त द्वारा ही प्राप्त होता 
० 








है, इसलिए मनेफान्त भसृत है । 
ज्ख्य्य-9 








प्रमेकान्त ही पमका प्राण है। जिसप्रकार प्राण बिमा भीजम 
महों होता, उसीप्रगार भनेकाम्त स्वरूपको समझे बिमा परम महीं होता 
इसलिये अमेकाग्त ही पमका प्राण है। प्रतेकारतसे ही वीठरागी 
जिनष्ाध्तन प्रनादिसे जयवंत प्रवत्तमाम है। अमृतमय ऐसे मोक्षपष्डी 
प्राप्ति धनेषास्स द्वारा ही होठी है इसलिये अनेकास्त अमृत है। 


'बिरद्ध पर्मे्य धक्ति' शह्दी विरोध उत्पप्त करनेबासी तहीं 
है. डिन्‍्ठु वह हो रागादि विरोपो भावोंड्रा माद् करके अविदय धारित 
दैगेबाली है । 


शायदस्वरूप प्रार्मार्में “तद्गपमयपता धौर धहद्भप्रमपप्ना 


आस्मप्रसिद्धि (३७५४५) :[२८ ] विरुद्धधर्मत्व शक्ति 


जिसका लक्षण है--ऐसी विरुद्ध धमंत्व शक्ति” भी है। 
आत्मा अपने ज्ञान, आनन्दादिके साथ सदैव तद्रपमय है, 
और पर पदार्थोके साथ सदैव अतद्गूप है, इसप्रकार तद्ूपता एवं 
अतद्ूपता ऐसे विरुद्ध धर्म एकसाथ हैं । यदि ऐसा विरुद्धधर्मपना न हो 
ओर अकेला तद्गूपपना ही हो, तो आत्मा जडके साथ भी तद्गूप हो जाये 
भर्थात्‌ जड़ हो जाये, श्रौर अकेला अतद्रपपना ही हो तो आत्मा अपने 
शानानन्दसे भी प्रथक्‌ सिद्ध हो, इसलिये तद्ूप तथा अतद्गप ऐसी दोनों 
शक्तियाँ उसमे एक साथ हैं; उसका नाम' विरुद्ध धर्मपना है। किन्तु 
सर्वंथा विरुद्धघर्मपन्रा नहीं है; बर्थात्‌ आ्रात्मा अरूपी है और 
रूपी भी है, आत्मा चेतन भी है और अचेतन भी है,--ऐसा विरुद्ध 
धर्मंपना नही है। प्रस्ति-नास्तिपना, तत्‌ अततुपना ऐसे धर्मोको 
परस्पर विरुद्धता होनेपर भी स्थादवादके बल द्वारा बह विरोध दर 
होकर दोनो धर्म प्रात्मामें एक साथ रहते हैं। आत्मामे प्रस्तिपना 
है “--कहते हैं-हां, आत्मामें स्व अपेक्षासे श्रस्तिपना है। श्रात्मामै 
नास्तिपना है? कहते हैं-हां, पर भ्रपेक्षासे आत्मामें नास्तिपना है। 
उसी प्रकार ततूपने-प्रतत्पनेमें भी समझना । इस प्रकार भ्रनेकातस्वरूप 
आत्मा एकसाथ परस्पर विरुद्ध घ्मोंको धारण करता है--ऐसी विरुद्ध 
धमंत्वशक्ति उसमे है । जिस समय तत्रूप है उसीसमय उससे विरुद्ध 
अततृरूप भी है, जिससमय श्रस्तिरूप है, उसी समय उससे विरुद्ध 
नास्तिरूप भी है,--ऐसा विरुद्ध घमंपना शात्मामें है। 
एक ही वस्तुमें अस्तिपना झौर नास्तिपना इत्यादि विरुद्ध 
घ॒र्म एक साथ विद्यमान हैं, “विरोध है रे, विरोध है ”_हइसप्रकार 
अज्ञानी लोग पुकारते हो तो भले पुकारें, वस्तु स्वरूप जाननेवालोका 
तो कोई विरोध नही है, वे तो जानते हैं कि वस्तु स्वरूपमे ही विरुद्ध 
धर्मत्व नामकी शाक्ति है, उस्तु स्वय ही ऐसी है कि परस्पर कथचित्‌ 
विरुद्ध धर्मोको अपनेमे पारण कर रखती है। ऐसा वस्तु स्वरूप 
समभनेके पदचात्‌ परसे पराड सुखता होकर स्वोन्मुखता होती है; परके 
साथकी एकत्ता हुंटकर स्वके साथ एकता होती है, मिथ्याक्षजे दूर 
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होकर सम्पझ्‌ शुद्धि होतो है, पराश्य दूर होकर स्वाभय होता है, भौर 
यीतरागता एवं केबलज्ञान उसका फल है। 


प्रात्मा स्व-झमसे रहता है प्रौर पर-रूप महीं होता घपे 
घ्ाम्मावके साथ सदेद एकरूप रहता है ओर परके साथ सीमकाप्तमें कमी 
एकूस्प नहीं होता,--ऐसा तद्रूपपना तथा शतद्रूपपना उसमें एक साथ 
है। भौर सूदमतासे लें तो आात्मतर्व प्रपमे ज्ञान-आतस्दावि स्वमा्थों- 
के साप सदंब एकरूप है भर रागके साथ कमी एकरूप महीं होता- 
ऐसा उसका स्थभाव है, बातमाका मिश्य शानानतन्द स्यमाव रामके साथ 
कमी एकमेक्र नहीं हुप्ना है #ितु पृषक हो है। ऐसे स्वमावकों पहिषान 
कर उस प्रोर उम्मुस् होनेसे पर्यायमें भी वैसा ( रागसे भिन्नत्यका ) 
परिणमन होता है इससिये उस स्वमाबोस्मुल पर्यायमें मी क्ात-घातत्व- 
के साथ तद्रूपता थोर रागादिके साथ प्रठदुश्पता ऐसा अपेकास्ठपमा 
प्रदान्चित होता है। मह्दी पर्म है पौर यही मोक्षमार्म है। 


#एक अस्तु्मे बस्‍्तुपतेको उत्पन्न करनेबाली दो परस्पर विश्य 
दो शक्तिमोंका प्रकाशित होता सो अनेकांत है। 


देखो भाषामंदेवते ब्रशोकिक स्याकष्या करके दनेकास्तदा 
स्वरूप समझाया है। इस भ्रमेकाम्ठसे ही वीतरागी नेमश्षास्म 
प्रनाविकाप्तस्ते रयंत बर्ते रहा है, क्योंकि गस्‍्तु स्वयं ही ऐसे परमेझांत- 
स्वहप है। प्रमेकांत ही घमेंका प्राण है। जिसप्रकार प्रापपके बिया 
भीवत गहीं होता उसोप्रकार अनेकास्त स्वरूपको ध्रमझे बिता धर्म 
महीं होता इससिमे प्रमेशास्त ही धर्मका प्राय है। प्रमेकास्तको प्रमृत 
भी कहा थाता है क्योंकि प्रभूतमय ऐसा लो मोकषपद बह बनेकागत 
णरा हो प्राप्त होता है। प्रतेकाम्तमय वस्तुस्वकूपको श्ीवने प्रतस्तकासमें 
एक क्षण भी सहीं समम्ा श्लौर उसे जपमी भिस्या-कल्पता द्वारा 
विपरीतरूपसे सामकर 'रापसे भी धर्म होता है, भ्रात्मा परका भी 
करता है”--ऐसा मागता है। डिस्तु अमेकास्तका ऐसा स्‍्वकप गहीं 
है। बीतरागता बह धर्म है ओर राग भी धर्म है--ऐसा अमेकास्त 
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नही है, किन्तु बीतरागता ही धर्म है श्रौद राग धर्म नही है--ऐसा 
अनेकान्त है। भ्रनेकान्त तो वस्तु स्वरूपमे परस्पर विरुद्ध दो शक्तियाँ 
बतलाता है; किन्तु कैसी ?--कि वस्तु स्वरूपको उत्पन्न करनेवाली । 
“वीतरागता वह हितरूप धर्म ओर राग भी हितरूप धर्म--ऐसा 
कहनेमे धर्मका स्वरूप सिद्ध नही होता, कितु वीतरागता ही धर्म है 
और राग वह कभी घमम नही है,--ऐसा कहनेसे हो घर्मंका वास्तविक 
स्वरूप सिद्ध होता है भश्रौर वही सम्यक्‌ श्रनेकान्त है । 


ग्रनेकान्त तो वस्तुस्वरूपमें स्वयमेव प्रकाशित होता है। किस 
प्रकार ? कि जो वस्तु तत्‌ है; वही श्रतत्‌ है, जो एक है वही श्रनेक है; 
जो सत्‌ है वही असत्‌ है; जो नित्य है वही भ्रनित्य है,--इसप्रकाय 
एक वस्तुमें वस्तुपनेका उत्पन्न करनेवाली (-सिद्ध करनेवाली ) परस्पय 
विरुद्ध दो शक्तियाँ स्वयमेव प्रकाशित होती हैं, उसका नाम भनेकान्त 
है । इस ज्ञानमात्र आत्मवस्तुको भी स्वयमेव अनेकान्तपना प्रकाशित 
करता है--ऐसे श्रात्माको पहिचाने तो धर्म हो । 


प्रात्मा अपनी क्रिया कर सकता है भ्रौर परकी क्रिया कभी 
नही कर सकता,--इसीमें ( ऐसी तात्तविक श्रनेकान्त दृष्टि समभनेसे 
ही ) धात्माकी परसे भिन्नता सिद्ध होती है, इसलिये वहू सम्पक्‌ 
प्रमेकान्त है । किन्तु भ्रात्मा अपनी क्रिया कर सकता है गौर परकी 
क्रिया भी कर सकता है-- इसमें परसे भिन्न आत्मा सिद्ध नही होता, 
इसलिये वह सम्यक्‌ श्रनेकान्त नही है | उसीप्रकार स्वभावके झ्राश्वयसे 
धर्म होता है श्रौर परके श्राश्नयसे घर्म नहीं होता, ऐसा सम्यक 
प्रनिकान्त है, क्योकि उसमे परसे भिन्न आत्माका जैसा स्वरूप है वैसा 
ही प्रकाशित होता है। “ऐसा भी होता है, श्रौर ऐसा भी होता 
है--इसप्रकार अनेकान्त गडबडी नही कराता; किन्तु "ऐसा है और 
ऐसा नही है --हसप्रकार वह यथार्थ वस्तु स्वछूपका निर्णय कराता 
है। जो वस्तु स्वरूपमे हो उन घर्मोको मानना सो प्रनेकान्त है, भौय 


वर्तुस्वरूपमें न हों उप्र घर्मोको मानना वहू मिथ्यात्व है। आत्मा 
ए८ 
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अपना कार्य करता है और परका काये भी करता है वहाँ विस्य 
परमेश्ब महीं हुमा किस्तु प्रात्मा झपना कार्य करता है भोर परडा महीं 
करता-इसमें विरुद्ध पमत्वदार वस्तुको सिद्धि हुई, इससिये गह 
प्रमेकाम्य है । 

झात्मा छपने शामक स्वमावशूपसे जिंकास तद्रप ( उसमय ) 
है धोर परके साथ सदुरूप नहीं है प्रर्षाव्‌ प्रततरूप है'--इपप्रकार 
तदुरूपपना तथा अतदुरूपपता--ऐसे दो विरुद्ध मार्थोको एक साष 
धारण करमा वह बिरुद धर्मत्व क्क्तिका लक्षण है। थो हुरूप हो 
चही प्रतदुरूप कैसे हो-सकता है ?--ऐसी गिदय्ता अशानीको 
भापित होती है, किम्तु भगवान कहते हैं कि ऐसे बर्मोको भारस 
करमेका हो तेरा स्‍्वमाव है अपने रूपसे तत्‌ मोर पररूपते 
भ्रदतु--ऐसे बियद्ध धर्मोंको धारस करनेका ही तेरा अविदद्ध स्व॒मात 
है। तत्‌ू-भठस्‌, एक-भनेक धत्‌-भ्रसत्‌ थादि चौवह बोलते अनेदान्त 
की व्याहृपाका अत्यम्त विस्तार, पूर्वक स्पष्टीकरण इस परिणिडके 
प्राश्म्मर्मे ध्रायया है । 

झआारमाका स्वभाव अपने स्वरूपने रहनेका है पररूप होतेका 
उसका स्वमाव नहीं है इससिये परसे कुछ पहायता से अपना परवस्पु 
बात्माको क्षरणसृत हो-ऐसा बस्तुस्दमाव महीं है। 
पम्रमामि अरहंत रण पस्मस्जामि 'हुसा भक्तिमें मितय पूर्वक 
कहा लाता है उसमें अ्रिहंतादिको पहिचामकर छतके बहुमातकी 
माबता है कितु भात्मा परकी क्रणस्स से भ्रयणा पर किसी प्रा्माकों 
क्षरणघुत हो--ऐसा प्रपता था परका स्वमाव महीं है। यदि झात्माकी 
परकी झरण हो शो बह परके साथ ठएुरूप-एकमेक हो थागे' 
डिसु ऐसा कभी महीं होता । भनैछांत स्वभावरूपी पमेव गढ़ ऐसा 
है कि भ्रात्माकों सदैव परसे पक्‍्रध्यन्त मिन्त ही रकण्तता है। परकै एकः 
पंपको भी प्रात्मामें महीं बामे देता | मंतर इढ्िते ऐसे (-परस्ते मत्बस्त 
विभक्त तया अपने स्वरूपसे एकस्थ ) बस्तु स्वमावकों लातना १ह 
अपूर्य सम्पप्दर्शम तथा सम्पकन्ञाम है । 
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ग्रात्मा अपने ज्ञानरूप है भौर पर शेयरूप नही है; ज्ञानके 
साथ ततपना है भ्रौर परज्ञेयोके साथ अततृपना है। यह आत्मा 
श्रपनेसे भिन्न किसी भी द्रव्यका किसी भी क्षेत्रमे, किसी भी कालमे; 
अथवा किसी भी प्रकारसे कुछ भी नही कर सकता; क्योकि उसे 
परके साथ अततपना है । बस, सबको तलाक ! एक स्वतत्त्वका ही 
श्रवलम्बन रहा । भ्रात्मा ओर पर वस्तु (शरीरादि) कमी क्षेत्रसे भी 
इकट्ट नही हैं, सबका स्वक्षेत्र भिन्न-भिन्न हैं । आत्माको अपने असंख्य 
प्रदेशोरूपी स्वक्षेत्रसे सतपना है भौर शरीरादिके प्रदेशोरूप पर क्षेत्र 
भ्रसतपता है । दोनो कभी एकरूपसे इकट्टू नही हुए हैं, सदेव भिन्न- 
भिन्न हित्वरूपसे ही रहे हैं, तो फिश कोई किसीका क्या कर सकता 
है ? इसी न्यायसे भ्ात्मा तथा कर्मका भी परस्पर अततृपना समझता । 
श्रपने स्वधर्मोप्ते बाहर निकलकर श्रात्मा कभी कमंरूप हुआ ही नहीं 
है, और न कर्म भ्रात्माके स्वरूपमें बाये हैं, तो फिर वे आत्माका क्या 
कर सकते हैं ? 


प्रइनः--क्या कर्म नही हैं ? 


उत्तरः--ऐसा कौन कहता है कि कर्म नही हैं ? कर्म तो 
कर्मेमें है कितु आत्मामे नही है । भौर आात्मामें जिसका अ्रस्तित्व नहीं 
है वह भ्रात्माका क्‍या कर सकता है ? आत्मा अपने चेतन्यमय द्रव्य- 
शुण-पर्यायके साथ एकरूप है ? भर क्मके द्रव्य-ग्रुणं-पर्यायसे 
अततृ्‌रूप है--भिन्न है। यदि ऐसा न हो तो आत्मा और जड़ दोनो 
एकमेक हो जायें, इसलिये वस्तुका हो श्रभाव हो जाये, कितु वस्तुके 
प्रभावकी इच्छा कौन करेगा ? नास्तिक हो वही ऐसा मान सकता है। 


एक वस्तुमें कार्य होते समय दूसरी वचस्तुको निमित्त 
कहा जाता है; वह तो उस का्यको और उसके योग्य उपस्थित 
श्रत्य वस्तुकी पहिचाननेके लिये कहा जाता है, कितु वह प्रन्य चस्तु 
कुछ कर देती है--ऐसा बतलानेके लिये उसे निमित्त नही कहा जाता । 
नि्ित्तके साथ तो कार्यका अभ्रततृपना है। जिसे जिसके साथ अततृपना 


(९८ ] पिरद्धपर्मेंख शक्ति. ( ह८० ) अएर्पप्रसिद्ध 


छपमें वह कुछ महीं फरठा इसप्षिये मिमित्त प्रकिभित्कर है ।-ऐशा 
जो महीं मानते ढिसु ऐसा मानते हैं कि कार्य्मे निमित्त कुछ न पु 
करता है, ये वस्तुकी तत्‌ भ्रतत्‌ ध्क्तिको महीं जानते; भमेदाग्तमय 
वस्तुस्वरूपको नहीं पहिचामते; इससिये वे मिध्याहृष्टि हैं। 


पह देश गुर-धास्त्र स्णे प्रौर इमसे विरुद्ध कपन करनेबाते 
अय भी सच्ने--ऐसा जो मामता है, अयवा तो बया सत्य होगा 
झसके सम्देहमें रहते हैं प्लोर सतपका निशाय नहीं करऐे उनके प्रद्मानका 
लादा महीं होता। रबड़ी मसाईमें जरासा विप पड़ा हो ऐो स्तोग अं 
नहीं खाते | अरे | विष म हो शिसु “इसमें जिप पड़ा होगा --पैसी 
छोर हो जाये ठव मो उस रबड़ीढ़ो नहीं खाते धी फिर यहां पर्ममें 
सष्णे देव-गुर-शास्त्र ओर बुदेब-कुगुद-हुघाप्प्न--दोनोंकों समान 
मानकर उनका प्रादर करमा बह हो अमृत जोर बिपको एकमेक करने 
के समान है। भौर सब्मे देव-गुर-धास्त्रकों मामने पर भो पदि एव 
अपमे ज्ञानमें सत्यका निशाप ने करे तो धत्यका साभ महीं होता, इस 
छिपे प्रपने क्वानमें सतू-असत्का विदेक करता चाहिये ! पैसादिकी 
प्राप्ति हो शुद्धिके बिसा पुण्यप्ते हो जाती है किंतु पर्मको प्राप्ति शििक 
बुद्धिके बिता महँों होठी । 


पुण्यके बिमा पेस्तेडी प्राप्ति हों होतो | पदि पुम्पके कस 
स्वप पेछेके ढेर लग जायें तो उससे भात्माकों कपा साम ? घोर पंहा 
सू मिले हो उससे झारमाढ़ो हानि भो गया ? धाएपा तो पेंधाहि 
परवसतुप्रत्ति भिप्च-प्रठददरूप है परवस्तु उस्ते सुम-दु खगा मां शाम 
द्वाविष्या कारण महीं है इससिये माई ! जहूं तेरा सप गहीं है रन 
शोर भ देश । शिसके शाप देरो तदुरूपता है ऐसे मपते स्वक्पड़ी दैत 
पपने धामर्ट्रबरूपमें तदुकुपता होनैपर तुमे मपने घासरद हा समुषद 
होगा । पड़े पतिरिक्त बाह्य दें रत्पताडे घोड़े दोड़ाकर पहँ सुग-4 7 
माने हो बह भ्रमणा है। मरे माई] केसो णाति | बता बुद्मर 
ऐंधा धम्प्रराप! दादा पेंशा घोर ढशद्ांदा परोर --॥हु यश वो 


भारमप्रसिद्धि : ( ऐ८१) :[ २८ ] विरुद्धधर्मत्व शक्ति 


आत्मासे बाहर है, तु उन सबसे पृथक है; तेरा उन सबके साथ अततु- 
पता है, भ्ौर अपने ज्ञान-भ्रानन्दादि भ्रनन्त धर्मोके साथ ततपना है। 
जो आत्माका स्वरूप--भअपना रूप-है, उसे न जानकर विपरीत श्रद्धा- 
से परको श्रपना मानता है वह मोह अनन्तससारका कारण है; इस- 
लिये हे जीव | वाह्ममे प्रपतापनत न मानकर श्रतरमे श्रपने आत्माकों 
देख ! वही मोक्षका फाररण है। 


में अपने स्वभावके साथ तत्रूप हूँ, और परके साथ श्रतत्‌- 
रूप हैं--ऐसे स्वभावका भान होने पर जीवकी पर्याय स्वभावमें 
एकतारूपसे परिणमित होती है, इसलिये वह पर्याय स्वभावमे तदुरूप 
हुई है भोर रागके साथ अ्तदरूप हो गई है,--इसप्रकार जिसकी 
पर्यायमें निर्मेल परिणमन हो उसीको स्व शक्तिकी यथार्थ प्रतीति हुई 
है। जिसकी पर्यायमात्र विभावमे ही तदुरूप होकर परिणमित होती 
है, घह तो रागक़े साथ एकता बुद्धिवाला मिथ्याहृष्टि है, उसे भ्रात्माकी 
शक्तिकी प्रतीति नही है; “रागसे तथा परसे भ्रतदुरूप”--ऐसे स्वभावको 
उसने वास्तवमें जाना ही नहो है। 


विरुद्ध धर्मोको धारण करनेवाली पश्रात्माकी शक्ति कही, 
उसमें विरुद्ध धर्म कहनेसे राग-द्वेषादिको नही लेना चाहिये कितु तत्‌- 
अतत्‌, अस्ति-तास्ति इत्यादि स्वभावरूप धर्मोक्रों लेना चाहिये, भ्रर्थात्‌ 
विरुद्धधर्मं कहे वे दोनो स्वभावरूप हैं और वे तो श्रात्मामें त्रिकाल 
हैं। राग आत्माके स्वभावसे विरुद्ध है, उस श्रपेक्षासे उसे भी विरुद्ध 
घ॒म्में कहा जायेगा, कितु यहाँ जो विरुद्ध धर्म कहे हैं उनमे वह नहीं 
भायेगा। यह विरुद्ध धर्म तो श्राध्माका नित्य स्वभाव है । 


& परसे भिन्नता और अपने द्रव्य-ग्रुरा-पर्यायके साथ एकता 


होकर जो निर्मल परिशमन हुआ वह “विरुद्धधमंत्व शक्तिवाले भत्मा- 
का भ्रविरुद्ध परिणमन” है | औैर-- 


& स्वभावकी एकताकों भूलकर राग्ादियें एकता होनेसे जो 


जा 


हा नन्‍न्‍नकाजकआ. 


[एद ] विरुक्घमेत्व शक्ति. (8८२) भरारमप्रश्चिद्ध 


मस्त परिणमन हुप्रा वह विरेद्धघमत्व क्षक्तिवाले प्रात्माका विरुद्ध 
परिणमन” है। 

--शस्प्रकार आाश्माझ्ी प्क्तियोंकों पहिच्रानकर उस प्रोर 
उम्ुस होनेे प्क्तियोंका मिंस्त परिणमम होता है बशानीको मिर्मत 
परिणमम महीं होता। रामके साथ तद्रूप होकर परिणमित्त हो ऐसा 
मात्माका स्वमाव महीं है, कितु रागसे मिन्नतारूप तथा मातस्दगँ 
एकताहुप परिणमित हो ऐसा आत्माका स्वभाव है। जो मपने ऐसे 
स्वमागको पहिचाने उसे बेसा परिणमन हुए बिना नहीं रहता । 

ज्ञान-प्रामम्द स्वमाषर्में एकला ( तद्रूपता ) भीर परमा- 
दिछे मिश्नद्ा ( अठदुरृपता )-इसप्रकार धात्मामें परह्पर बिदद्ध धर्म 
हैं। दलों पह प्रात्माकी बिरद्ध धमत्व दाक्ति ) यह विद धर्मत्व 
पक्ति ऐसी है कि जो स्‍भात्माका परसे मिन्त परिणमत ठथा स्वभाव 
एकता करके क्षात्माको सामरप हो । विद धमेट्व ध्यक्ति कहीँ शिरोप 
उत्पस करनेबाली महीं है परम्तु वह तो रागादि बिरोमी भारी 
माष्य करके अविरद्ध शाम्ति देमेबासी है। 

आारमाकी अनंत दरक्तिपोर्तिं ऐसी तो कोई पक्ति महीं है कि 
जिसके साथ प्रभेद परिण्यमतसे आत्माका अहिठ हो ! भात्माके पुरोकि 
साथ प्रमेद परिणंमन होनैसे क्षाम ही होठा है प्रोर ठसीको मात्मा 
कहा है शोौचमें विकारणा परिणमन हो थह गुणोके साथ प्रमेद महीं 
है इससिये वह थारमा सहीं है, शार्माके शुर्णोका बहु सघ्चा परिणमत 
महीं है । गुणके साथ एकतासे गुणकी (निर्मेंलपर्यायको) उश्यप्ति होती 
है। एणकी झोर देखनेसे साभ ही होता है भौर गुणको प्रोर म देसे 

उसे बिकार होता है. बह विकार कहीं गुएके कारण नहीं है गई ठो 
उस पर्यायका प्रपशभ है ।--इसग्रकार निर्दोष पुणोत्ते परिपरुण 
प्रात्माका भाग करे तो मुक्ति हो। सम्पहत्वोको हृष्टि अपेक्षासे ठो 
मुछ ही कहा है। 

प्ररभ*--भरकमें भी घुक्ति ? 

उछर--हा, ऐसे घुदत्वभावशी हृश्टिबाला सम्यवत्बी दृष्टि 


अापमप्रसिद्धि : (१८३) : [२८ ] विरुद्धधमेत्त शक्ति 


प्रपेक्षासे मुक्त ही है। नरक श्रौर नरककी भोरका किचित्‌ वेदन-उन 
दोनोसे झपने स्वभावका अ्रततृरूप अनुभव करता है, इसलिये स्वभाव- 
दृष्टिकी अपेक्षासे तो सम्यक्त्वी सर्वत्र मुक्त ही है; भौर उस दृष्टिके बलसे 
एकाघ भवमे ही वह साक्षात्‌ मुक्त सिद्ध परमात्मा हो जायेगा । 


अही ! पहले भ्रात्माके ऐसे स्वभावका अपूर्व प्रेम भाना 
चाहिये उसको बात सुनते हुए भी उत्साह पभ्राना चाहिये . ...भाई ! 
जो प्रतर स्वरूपके प्रेमकी बात है वही तुझसे कही जा रही है, उसका 
तू प्रेम पूवेंक श्रवण कर ! बाह्य पदार्थेके प्रति प्रेम कर-क रके तू श्रन॑त- 
कालसे दु खी हुआ है; भ्ब अपने प्रात्माका प्रेम कर ! जगत्के पदार्थो- 
की शभ्रपेक्षा श्रपने आत्मासे ही श्रधिक प्रेम करेगा तो तेरा अपूर्वे 
कल्याण हो जायेगा । 


[--यहाँ २८ वी विरुद्धघर्मत्व शक्तिका वरणन पूरा हुआ। ] 
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सैतन्पमूर्ति मात्मा ऐसा है क्लि उसके स्वमावपरमें 

शाकर दरवाश्ा पद फर देनेपर ठसमें मोइ-राग-डेप 

प्रधेध्त नहीं कर सकते । हानीको थे रागादिमाय सपने 

स्व॒मावरूप किंचित्‌ मी माप्तित नहीं दोते, स्वरूपसे बाइर ही 

भापते हैं ! 

( मोक्तफ़े लिए क्या करना १ -क्कि स्ममावसन्धख 
होफर तद्रूप परिणमन फ़रना | सम्यक्पका भणे प्षसे 
मोक्षके वरफ ही परिणमन हो रहा है । 




















तदुरूपपता झोर अतदुरूपपना--ऐसे दो विद धम आाश्मामें 
हैं पह वात २८ वीं धक्तिमें कही है अब २९ वीं तथा ३० मीं प्रक्तिमेँ 
उन दोगोंडा कार्य यतसाते हैं। तदुरूप भवमस्प ऐसी तत्वशक्ति है 
ओर धतदुरूप मबतरूप ऐसो प्रतस्‍्वध्क्ति है। शानस्वरूप मात्मा 
स्वपमेब ऐसो धाक्तिबात्ता है। 

म्रबनहप अर्पात्‌ रहमे योग्य झयवा परिणामझप' शामस्वहूप 
पारमा प्रपमे च्रेनस्वभावरुप रहदुर ही परिष्म्रित्र द्वोता है डिग्पु 


शात्मप्रसिद्धि : ( ३८४ ) : [२६-३०] तत्त्व, और भतरव, 


जड़रूप नही होता । इसप्रकार चेतनस्वभावरूप रहनेकी दाक्ति सो 
तत्वशक्ति है, श्रौर चेतत मिटकर जडरूप न होनेरूप शक्ति वह अतत्त्व- 
दक्ति है | ऐसी दोनो शक्तियाँ आत्मामे त्रिकाल हैं। आत्मा ज्ञान मात्र 
है ऐसा कहनेसे उसमे इन दोनो शक्तियोका भी समावेश हो जाता है । 


आत्मामे अपने ज्ञानादिस्वरूप होने की शक्ति है, कितु पररूप 
होनेकी शक्ति नहीं है--पररूप न होनेकी शक्ति है। और वास्तवमें 
षुद्ध आत्म द्रव्यमें तो पुण्य-पापरूप परिणमित होनेकी भी शक्ति नही है, 
पुण्य-पापसे भ्रतद्रूप रहनेकी उसकी श्वक्ति है । यदि त्रिकाली स्वभाव 
एकसमयके विकारमें तदरूप हो जाये तो वह विकार दूर हो ही नही 
सकता, अथवा तो विकार दूर होने पर सम्पूर्ण स्वभावका ही नाश 
होजायेगा, इसलिये त्रिकाली धुद्ध स्वभावकी विकारके साथ तदुरूपता 
नहीं है। समयसारकी छुठवीं गाथामे भी कहा है कि--शुद्ध द्रव्यके स्व- 
भावकी दृष्टि पूर्वक देखनेसे ज्ञायक भाव शुभाद्गुभ विकाररूप परिणमित 
नही होता । आत्माकी शक्तियोमे विकाररूप परिणमित होनेका भी 
स्वभाव नही है, तो फिर श्रात्मा देहादिक्रे कद त्वरूप परिणमित हो 


यह कंसे हो सकता है ? विकार वह त्रिकाली दाक्तिका भाव नहीं है 
किु क्षरि[क पर्यायका भाव है । 


श्ात्मामे अनतशक्तियाँ होने पर भी उसमे ऐसी कोई शक्ति नही 
है जो परका काये करे श्रथवा विकार उत्पन्न करे। हाँ, पररूप या 
विकाररूप परिणमित न हो ऐसो उसकी अतत्त्व शक्ति है, श्रौर 
स्वभावरूप परिणमित हो ऐसी तत्त्वशक्ति है । 


यहाँ तो श्रनेकान्त स्वभावो श्रात्मतत्व बतलाना है, आत्माका 
स्वभाव बतलाना है, श्रात्माकी श्षक्तियाँ बतलाना है, इसलिये उसमें 
अशुद्धता नही भाती । यद्यपि राग-हव ष-दुःख श्रादि विकार श्रात्माकी 
ही एक समयपरयतकी योग्यता है कितु उस विकारकी योग्यतासे पहिचानने' 
पर आत्मतत्त्वकी प्रतीति नही होती । मात्माके त्रिकाली स्वभावमे 


भ्रथवा अनतशक्तियोमें विकारकी योग्यता भी नही है । जैसा स्वभाव 
($& 58 ०॥ 


(९६ ३०] दत्त धौर झदत्व. (३८६) बास्मप्रपिदि 


है बसी ही पर्याय हो उसे मात्मतत्त्व कहते हैं। धर्म करनेगालेको रह 
हहि डासमा चाहिये ?--कि बरहाँसे धर्म आगे बहाँ हष्टि डापतता 
भाहिमे । बेहसे पा विकारमेंसे धर्म आता है एक समय जिठमी बिकारकी 
योग्मताका आश्रय करके श्रद्धा करनेसे मिस्यात्व होता है। मेरा प्राध्मा 
तो जिकास धाम, सुस एवं प्रदाएप होनेकी क्षक्तिवाशा है, विकाएड्प 
अथना पररुप म हो ऐसा स्वभाव है -इसप्रकार शुरुस्वमावके प्राधमएे 
श्रद्धा करमे पर सम्मक्त्वादि घर्मं होता है। 

परछरूप अथवा कर्मरूप होनेकी स्षक्ति तो आर्माके वध्पा-- 
गुणमें था पर्यायमें एक समय भी नहीं है, उससे तो प्राए्मा सगंगा 
अतइरुप ही परिणमित होता है। 

पर्याममें श्वो विकार है उसरुप होसेकी झक्ति भी प्रात्माके 
द्रस्पर्म या गुणामें नहीं है, बह पो मात्र एक समय जितनी पर्यायकी ही 
पोग्पता है। पिकासी द्रस्‍्प-गुण ठस बिकारके साथ तदुरूप-एकाकार 
पहीं हो पये हैं। 

विकाशी धख्य-गुणकी भोर ढस कर अरहाँ पर्याय उसके सादे 
एकाकार-तदुरूप हुई, गहाँ उस पर्याममें बिकारर॒प परिणमतर भी गहीं 
रहा; बह पर्याय विकारके साथ प्रतदुरृप परिणमित हो यई। इसप्रकार 
र्धक्तिके भ्वश्तम्बनसे पर्याय घुद्धरूप परिणमित हो ऐसी ठस्वश्नक्ति प्रोर 
बिकारकूप महीं परिणमे ऐसी प्रठर्गष्क्ति मात्मामें है। भात्मा स्वमावी 
है थोर पह धरक्तियाँ स्‍्वमाव हैं। भात्मा स्वभावगासा है कि पपने 
स्वमाब्में (-द्वस्म गुण भौर छुद्ध पर्यावमें ) तदुरूप-एकाकार होकर 
परिस्रमित होठा है। घौर विकारकूपसे कर्यावु उसरूप परिणमित 
महीं होठा | महो | विकाररूप परिणमित होनेका श्ात्माका स्वभाव 
ही मह्टीं है वो फिर कूमे उसे गिद्ार करायें यह बात कहाँ रही ? सिधकी 
हष्टि कर्म पर था बिकार पर है उसे आत्माके छुद्ध स्वमावकी हृष्टि 
महीं है विकार पर्यत ही भारमाका प्रतुमबन करठा है बह मिध्या्ि 
है। उसे प्राभायंदेव धममाते हैं कि भरे भाई। तेरा स्वमाव 
विकारझूप परिणममेका तहीं है, हैरा रपभाव तो शुदबठग्यस्प 


णास्मप्रसिद्धि : ( ३८७ ) ; [२६-३०] तरव, और अत्तरव, 


परिणमित होनेका ही है। उस्त स्वभावकोी ओणय जाकर उसकी 
सम्यक्‌ श्रद्धा-शान करना तथा उसमें लीनता करना वही मोक्षका मार्गे 
है । इसके अतिरिक्त अन्य कोई मोक्षमार्ग नही है। बीचमें शुभभाव 
हो कितु वह मोक्षमार्ग नही है तथा उस्कूप परिणमित होनेका आत्माका 
स्वभाव नही है। यदि उस शुभको मोक्षमार्ग माने भ्रथवा उसमें तदुरूप- 
ता माने तो उस जीवने शुभ विकाररूप परिणमित न होनेरूप श्रात्म- 
स्वभावको नही जाना इसलिये वह मोक्षमार्गंसे भ्रष्ट है। 


जिस प्रकार-जब किसीको श्रूत श्रादिका भय लगे तब मकानके 
द्वार बन्द कर देता है, उस्ती प्रकार जिसे विकारका भ्रथवा भवका भय 
लगा है ऐसा जीव भतत्त्वशक्ति्री प्रतीति द्वारा आत्माके द्वार बन्द कर 
देता है कि--विकारका मेरे स्वभावमे प्रवेश ही नही है, मेरा श्रात्मा 
विकारके साथ अतदुरूप है, इसलिये मेरे आत्माके द्वार विकारके लिये 
बन्द हैं । मकानके द्वार बन्द कर दे तथापि उसमें तो भ्रृत्र प्रविष्ट भी हो 
सक्रता है कितु यह चेतन्यमूर्ति भ्रात्मा ऐसा है कि उसके स्वभावगृह 
में प्रविष्ट होकर मिथ्यात्वरूपी द्वार बन्द करनेसे उसमें राग द्ेष-मोह- 
रूपी भूत प्रवेश नहीं कर पाते; ज्ञानीको वे रागादि अपने स्वभावरूप 
किचित्‌ भासित नहीं होते । 


शानीको कोई परमभाव स्वभावमें तदरूपरूप ही भासित नहीं 
होते, किन्तु अतदुरूपरूप ही भासित होते हैं, इसलिये ज्ञानी रागादियें 
तदुरूप होकर-एकाकार होकर परिणमित होते ही नही । जो रागादिमे 
तदुर॒प होकर परिणमन करता है उसे प्रात्माकी प्रतीति नही है। 
धहो ! एक भी दक्तिसे आत्माका स्वरूप भली भाँति समझे तो उसमें 
भ्रनत छाक्तियोको प्रतीतिका समावेश हो जाता है । 


चैतन्यका चेतन्यर्‌प ही होना सो तत्त्वशक्ति है, भ्ौर चैतन्य- 
का जडरुप न होना सो अतत्त्वशक्ति है । 


“जड़ ते जड़ श्र॒ण कालर्मा, चेतन चेतनरूप, 
कोई कोई पलदे नहीं, छोडी भाप स्वरूप ।” 


(२१ए-३१०] दत्त भौर भवच्त.. ( ३८८) आरमप्रसिड्ि 


शेतन विकास चेतमरूप रहकर परिणाम करता है; भौर 
लड़ तिकाप्त जड़रुप रहकर परिणमित होठा है। घड़ पप्तट कर कमी 
छेतमरूप महीं होता और चेतन पस्ट कर कमो जड़रूप महीं होता। 
--ऐसा ही वस्तुका स्वभाव है | बात्मा ब्ेतत भोर घरीर 
लजड़;--दोर्तो जिकास भिन्त-मिन्त हो परिणमित हो रहे हैं कमी एड 
हुए ही नहीं । तदुपराष्त यहाँ तो भ्रतरंग माषकी सुक्षम बात है ढि बेठत 
अपने चेतयस्थमावसरूप ही परिणमित होता है भौर रामादिश्प 
परिणमित नहीं होता--ऐसा उसका स्वशूप है। 


पदि ठव्घक्ति हो वो बात्मा अपने भेततस्‍्वर॒प गई रह 
सकता भेतनरृपप्ते वह पृषक हो जायेगा भौर यदि प्ठदुशनक्ति व हो तो 
प्रात्मा क्रीरादिसे भिन्न महीं रह सकेगा" बड़रूप हो भागेमा 
अध्पा क्षरितक विकाररूप ही सम्पूर्ण स्वमाव हो बागेया।-“ 
इसप्रकार प्रात्माकी ततु अतत्‌ थरक्तियोंको धमममे पर चढ़े 
जोर विकारसे भिन्न भेवत-स्वमाव समममें प्राता है प्रपता श्राप्मा 
बैतनस्वमाबमय रहता है ध्रोर विकारमय नहीं होता--ऐसा मेदकात 
होता है-वह्‌ घर्म है। पम्मात्‌ उस घमंकी मूमिकार्में थो-यो शुम-मपु्म 
परिणाम शाययें उम्हें पर्मी घोष प्रपने स्‍्ममावस्े प्रतदुरूप शेयरूपते 
जानता है इससिये उसे स्वमावको ही प्रधिकता रहती है और विकार 
को हीनतवा होती जाती है ऐसी भ्रटरदशा हुए बिगा ब्रत या त्याग 
धुमपरिसाम करे तो उसका कोई मूल्य महीं है उसका फल्त मी संधार 
ही है। बर्समाम परिपूर्ण शुद्ध चिदानब स्वमागकी उपादेम बुद्धि होसे 
पर धमस्त परमाबर्मि हेय शुद्धि होगई, बह सम्मग्दशंस मोर छम्यरज्ञाम 
है भोर बही 'वारिधकी सुमिका है। ऐसी धूसिका बिता आए्सा धर्मर्म 
प्रवेक्त महीं कर सकता ! 


प्रशाती सुस्म बस्तु स्वकूृपको सममझौते पूर्व श्रत दगा ध्यासकी 
बातें करते हैं घोर कहते हैं कि---“समफमेके बाद भी यही करता है 


आत्मप्रसिद्धि ( ऐ८६ ) ; [२६०३०] तरंव, और अतर्व. 


न! इसलियें हमें प्रभीसे प्रारम्भ कर देना चाहिये, यही करते-करते 
आत्मा समभझमे भ्राजायेगा ।/--किन्तु उनकी सारी बात मिथ्या है । 
श्रात्माकों समभतेके बाद भी तुम्हारे माने हुये ब्रतादि नहीं शायेंगे, 
षुद्धतारहित भ्रकेले रागको तुम ब्रतादि मानते हो, किन्तु ऐसा ब्रतका 
स्वर॒प है ही नही । और अपने माने हुए मात्र शुभरागर्‌प ब्रतादि अनंत- 
काल तक करते रहो तथापि उनसे आत्माकी यथार्थ समझ नहीं हो 
सकती । भाई ' रागका मार्ग भिन्न है प्रौर घर्मका मार्ग भिन्न है । 
तुमने रागको धर्मेका मार्ग मान लिया है, उसमे तो विपरीत मान्यताका 
पोषण होता है। 


आत्मा परके साथ कभी तदुर॒प हुआ ही नही है, इसलिये 
परका त्याग करना तो आत्मामे नही है। श्ौर राग श्रपनी पर्यायमें 
होता है, उस रागका त्याग भी “इस रागको छोड दू”-..ऐसे लक्षसे 
नहीं होता, किन्तु राग रहित शुद्ध चिदानन्द स्वभावमे एकाग्रता होने 
पर सहज ही रागरहित परिणति होजाती है और विकार छुट जाता 
है,--उसका नाम विकारका त्याग है, इसलिये प्रथम आत्माके 
शुद्धस्वभावकी प्रतीति की हो तभी उसमें एकाग्रता द्वारा विकारका त्याग 
हो सकता है। इसके श्रतिरिक्त जो जडका त्याग करना मानता है वह 
तो श्रात्माको जडके साथ एकमेक मानता है इसलिये उसने जड़से 
भिन्न आत्माको नहीं पेहिचाना। जैसे--कोई वरिकसे कहे कि तू 
माँसका त्याग कर दे,--तो उसने वरशिकको नही पहिचाना, क्योंकि 
वरिकका स्वभाव तो मॉसके त्यागरूप ही है, वरिकने कभी माँसका 
प्रहरा ही नही किया है तो वह छोडेगा क्या ? उसीध्रकार जो श्रज्ञानी , 
परका त्याग करना मानता है उसने परसे भिन्न आत्माको पहिचाना ही 
नहीं है, आत्माका स्वमाव तो परके त्यागरूप ही है। आत्माने परवस्तु- 
को ग्रहण ही नही किया है तो छोडेगा किसे ? यहाँ तो स्वभाव हृष्टिमें 
“विकारका त्याग करू”-....ऐसा भी विकल्प नही है, क्योकि स्वभावमे 
विकारका ग्रहण हुआ ही नही है ।--ऐसे स्वभावमे जो पर्याय अमेद 
हुई वह पर्याय भी स्वयमेव विकारके भ्रभावरूप ही है, वह स्वभावमें 


[९६ ३०] ठक््य भौर भठत््व (३४० ) आध्मप्रसिद्धि 


तदरूप सथा बिकारमें प्रतदुरूप है। थाए्मा जड़से प्रतदुरूप है इससिने 
लड़के संग रहित केले मत्माको सक्षमें लेगेसे बह शुद्ध ही है उसमे 
विकार नहीं है । 


भात्मामें ठवुरूप परिणमित होनेको धक्ति है भर्बात्‌ बचा शुद्ध 
स्वमाब है उसीर॒प परिणमित द्ोनेकी शक्ति है मौर बह शक्ति जाटमाकी 
होमेसे उसके समस्त पुणोर्में भी तदुर॒प परिणमतस्वमाव है। इससिये 
ह्वामका ज्ञान रुपसे परिणमम हो बह तदुर॒प परिणमम है किंतु प्रशामगृप 
परिणमतर हो तो उसे हदुर॒प नहीं कहा जा सकता । छसीप्रकार थदा 
श्ानम्द, भारिप्रादिके सम्बन्ध्में भी समझता भाहिमे |--एसशकार 
पमस्स धुणोंका त6रुप परिणमतस्वमाव है और विकारके साथ 
पतदुर॒पष्ा है। ऐसे स्वभावकों म जालमेबासे अज्ञाती रागमें तदर॒प 
एकाकार होकर परिणमत करते हैं प्ौर शामी तो स्वमाबमें ह्ढी 
तदुर॒पतारृप परिख्मन करते हैं। इसप्रकार मिर्मेप्ष परिणमम सहित 
धक्तियाँ ही भाष्मा है। आास्माममें शुदतार॒प होनेकी शक्तितों विकाप्त 
है, भोर असुदताएुप होनेकी योग्यता तो माघ एक ध्रमम पर्यैवकी 
पर्यायमें है उसे बास्तममे प्रात्मा महीं कहते, क्योंकि उसमें बात्माकी 
प्रसिद्धि रहीं है। 


प्रश्त'--मह भात घममनैसे समायको क्या साभ ? 


छत्तर.---जिससे एक बीबको साम होता हो उससे पी 
को प्लाम होता है! समाय कोई भिन्न अस्सु महीं है कितु श्यक्तियों 
का समूह हो समाज है। इसलिये ब्यक्ति भी समामका एक भप्रंध्त है। 
जिससे एक ब्यक्तिको ज्ञाभ हो उससे सबको सताभ होता है. इससिये 
लो एक ब्यक्तिके हिठका मार्ग है बही समाजके दितका मार्ग है। ब्यक्ति 
के हिंतढ़ा मार्ग मिन्त हो प्रौर समाजके दितका भिन्त हो--ऐसा नहीं 
है। 


इसलिये इसे समझकर स्वर्य भ्रपना द्िव साथ सिमा भाहियै । 


आस्मप्रसिद्धि : (३६१ ) : [२६-३०] तरव, और अत्व, 


हिंतका यह एक ही मार्ग है। समाजके जितने जीव इसे समभेंगे उन्ही- 
का फल्याण हो सकेगा । 


परण ॒पदा्थेमे आत्मा कुछ नही कर सकता । या तो “पैसा 
ही मेरा परमेश्वर है और मैं उसका दास हूँ-ऐसी तीन ममता करता 
है, था फिर ममत्व कमर करके दानादिके भाव करता है; कितु उसमें 
भी कही घम्म नही है। में तो सबसे भिन्न चिदानन्द स्वरूप हँ---इस- 
प्रकार स्वरूपका भाव करके परकी ममताका श्रभाव करना तथा 
स्वर॒पमे स्थिर होना उसका नाम धर्म है; इसके भ्रतिरिक्त लाखो- 
करोडो उपायोसे भी धर्म नही हो सकता । 


प्रदतः--यह बात तो बडे बडे आचार्योौको भी कठिन मालूम 


हो ऐसी है ” 


उत्तर---भाई ! बडा किसे कहा जाये ? क्या विशाल दरीर 
वालोको बडा कहना चाहिये ? तब तो मत्स्य भी बडे बड़े हजार 
थोजन लम्बे होते हैं; तो क्या उन्हे बडा कहोगे ? क्या जिसके पास 
श्रधिक सम्पत्ति हो उसे बड़ा कद्दोगे ? क्या जिसका पद बडा हो उसे 
बड़ा कहना चाहिये ? तब तो माँसाहारी पापी जीव भी पैसेमें तथा 
पदवीमें बडे होते हैं। क्या उन्हे बडा मानोगे ?--नहीं, शरीर, लक्ष्मी, 
था पुण्य द्वारा घ॒र्ममे बडापन नहीं माना जाता । घमममें तो धमंसे ही 
बडापन माना जाता है । जिसे घर्मका भान भी न हो वह भले ही 
समाजमें भ्राचार्य कहलाता हो, तथापि उसे घमममें बडा नही मानते- 
समयसारकी चौथी गाथामें कहते हैं कि--परसे भिन्न एकरव स्वर्प 
आत्माके भान बिना समस्त अज्ञानी जीव परस्पर शआ्ाचार्यपना 
बतलाते हैं। सच्चे तत्त्वसे विरुद्ध प्ररुपणा करके श्रज्ञानी एक दूसरेके 
भज्ञानको पोषण देते हैं, वह तो विपरीत आचायंपना है । जगतके जीव 
मानें था न मारने उसको यहाँ चिन्ता नहीं है, ससार तो इसी तरह 


ज्यो का त्यो चलता ही रहेगा, यहां तो स्वय सत्य समफकर अपना 
हित कर लेनेकी बात है । 


[२६ ३०] तत्त्व भौर अतक्य (३४२ ) आध्मप्रसिद्धि 


भाई, तू अनस्तवार मनुष्य हुमा बड़ो बड़ी पदवियाँ तबा 
राज्यपद मी अमन्तबार प्राप्त हुए, कितु यह चतम्य राजा स्वयं कोन 
है-ठसकी बाठ भी सूने कभो प्रेम पूर्वक नहीं सुनी । परमें तेरा पर 
तहीं है, विकार मी पेरा सच्चा पद महीँ है, बे तो सव मपद हैं. अपर 
हैं इससिये उनसे बिपुस हो ओर इस प्रमस्त दाक्ति सम्पत्त घुढ 
अदम्यपदमें प्रवेध् कर ! एक बार झपने सिमपदकों प्रनन्त ऋडद्धिका 
निरीक्षण करे, सो बाह्य ऋद्िको महिमा घूट णाये । छैरी घेतस्प ऋदि 
सबेज् भगगानके धमान है, सब ध्लास्त्र परे चैतस्यपदकी महिमा गाते 
है। पुन--- 
'जिनपद शिक्षपद एकता मेदमाव महिं काई | 
सक्ष पवामे तेहमो कहां शास्त्र सुलदाई' ॥ 


भगवान सर्वेश्ञ जिमदेव झौर तेरा आत्मा परमार्षत' समान 
हैं, 'जिन! मोर “निज! दोनों स्वभावरूपसे समान हैं, स्वमागमें किषिद्‌ 
प्रतर महीं है। ऐसे स्वमाषका स्त्ष करानेके शिये ही सर्व प्तास्त्र रपे 
गये हैं। भ्रतमु स होकर ऐसे चंतायपदको ध्षक्षमें सेवा हो सर्वशाोंका 
पार है ऐसे चैतन्यपदको जिसने सक्षमें महीं लिया उसने धाक्षोक्रा 
हाएपये नहीं जाना । 

आरमाके क्ञान स्वमावरमेंसे ही मगवासको सवश् पदकी प्राप्त 
हुई प्रोर बाणी ढवारा उस समझ स्वमावका कथत किया | जिसमें उ8 
सबग स्वमावकों सक्षमें स्ियरा वह मगबामके मार्यमें सम्मिलित हुपा 
बह सापक होगया मोर उप्तीमे मगवान का उपदेश यथा र्परूपसे जाता। 

सोग पूछते हैं झि कया करें ? 

देखो यहाँ गया करना वही कहा जारहा है। 'सक्ष षबाने 
तेहनो ' तेरा धुद् चेतम्यपद धर्बश हवमावसे परिपूर्ण है. उधका हू 
सदा कूर। ध्वणन्‍्पठत विधार ममम-उन सबमें इस धुड़ ऑुतरपपदकों 
सहार्मे रस । कहाँ दा करमे योग्य है सौर कटटति सप्त उठाने जैसा है 
छप्ते समझ। बाह्ममें तेरा पद महीं है बाझयमें लर्त करके सभी तक 


आत्मप्रसिद्धि ( ३६३ ) : [२६-३०] तरव, और अ्रतस्व, 


भटका, इसलिये वहाँसे लक्ष उठा कौर अंत्तरमे तेरा चैतन्यपद सर्वेज्ञ 
समान है-उसमें लक्ष कर । भतर्‌झुख लक्ष करनेसे ही कल्याण है; 
इसलिये वही करना है । 

देखो, यह सीधीसादी बात है । हु 

तू है या नही ? कि--हाँ । 

पर है या नही ?--हाँ । 

तू और पर एथक्‌ हो या एक ?--प्रथक्‌ । 

जो पृथक हैं उनके कार्य पृथक्‌ होते हैं या एक ?--पृथक्‌ । 

--इसप्रकार जो प्रथक्‌ हैं उनके कार्य भी पृथक होते हैं; 
इसलिये पृथक्‌ पदार्थोकोी दृष्टि छोड ! उनका मैं कुछ करता हैं यह 
मान्यता छोड; और अपनेमें देख । 

तुममें जो विकार है वह नित्य स्थायी है या क्षरिक ? 

--विकाय तो क्षरिक है । 


झौर तेरा स्वभाव नित्य स्थायी है या क्षरिएक ? 
--पश्रात्माका स्वभाव तो नित्य स्थायी है । 


बस [ क्षरितक विकार जितना आत्मा नही है; जात्मा तो 
नित्यस्थायी ज्ञानादि अनन्त गुणोंका भडार है, उस अनंत गुणरूप 
स्वभावको देख ! उस स्वभावमें एकाकार हो ओर विकारकी एकता 
छोड | --यही घर्में तथा हित है। भआत्माको परसे भिन्न जानकर 
स्वभावमें एकतारूप परिणमन करे वह घर्मा-- भ्रतरात्मा है, और जो 


परके साथ एकता मानकर विकारमें एकतारूप परिणमन फरे वह 
भधर्मी-बहिरात्मा है । 


अ्तर्‌ स्वरूपका अवलोकन करनेसे विकारकी उत्पत्ति नहीं 

होती, क्योकि स्वभावमे विकार नही है, घिकारके साथ स्वभावकी 

एकता नही है । बाह्य दृष्टिसे ससार उत्पन्न हुप्ना है, भ्रतरघुख होकर 
स्वभावका अवलोकन करनेसे उसका नाष्ठ हो जाता है । 
भृ० कं 


[शंज>] वश और भंदकत्य (३४४ ) आपमप्रसिद्धि 


“उपजे मोह बिकस्पसे समस्त यहू संसार । 
झ्रंदमु ले बबसोकतें विसय थर्ता महि बार ॥ 


प्रहो ! चैताय स्वप्ावमें ठो विकाप्त प्रानन्‍्दरूप होतेकी ही 
धक्ति है, किस्तु जीब प्रपतों उस थक्तिडों नहीं देखता इसीसिये उसे 
प्रामन्दका परिणमन-बेवन नहीं होठा, भ्ौर बाह्य हहिसे बह हुःखका 
ही वेदन करता है यह दुःख बेदमेका उसका स्वभाव महों है। दुख 
तो एक मय माघ परययिमें है भौर प्रामष्दस्वथभावसे इृस्प-पुय 
विकास परिपूर्ण हैं। बकेसे सिद्धोर्सि सहीं किस्सु सब ब्राध्माप्रमिं देसा 
आरस्दस्वमाब भर! है, उस स्वमाबमें देसे इतनी देर है| 


देखो धुमुक्तु बिधार करता है कि मुझे सो मोक्षकी भावस्‍्पकता 
है झुक भब ( संसार ) हहीं भाहिये। इसका थर्य पह होता है कि 
प्रास्‍्मा्में मोक्ष होनेका स्वभाव है किस्तु भज शोमेका स्वभाव नहीं है। 
भवकी उत्पत्ति म हो ऐसा भात्माका हवभाव है। ऐसे क्ररमस्‍्वमाजकों 
पक्षमें लिये बिना-“मोक्त क्री आबद्यकंता है भौर भव महीं भाहिपै “7 
ऐसी मसाजना सप्ची महीं होती । समके काररस्प गिमाबकों थो अपती 
स्व॒माममें मानता है या शुभाप्ुम रामको हितकर मानता है उ्े मबसे 
छूटसेकी सप्ली भागमा ही महीं है, इससिये सच्ची मुम्ु्ुता उसे गहीं हुई 
है । जिसमें भव नहीं है-ऐसे धात्मस्थमाबकी भोर उत्पुल हुए बिना 
पबरहित होनेकी ७श्ती मावना पहों होती । 

प्रध्न*---धम्यकत्थीकों मवरहित स्वमावकी अ्रद्धा होने पर मी 
उसे एकाघ पब हो होता ही है । 

उत्तर---अमृत क्षक्तिके पिडरूप भव रहित स्व॒मावकी इहिगें 
प्रति क्षण उसे मोक्षरूप परिणमन ही हो रहा है वहाँ एछाम 
भव रहा है उसका बह हाता है स्वमाबोस्मुल वृत्तिमे उसे भषकी मोर 
& परियमनकी प्रधामता महं है किम्तु मोककी धोरके परिणसमकी 
ही प्रघानदा है' भौर जिसड़ो प्रधानता हो उतीझा पत्तित्व माता 
जादा है, इसलिये सम्पक्बीको मब महीं है। 


आात्मप्रसिद्धि | (३६४ ) : [२६-३०] तत्त्व झौर अतत्त्व: 


“गात्माको जाना किन्तु झ्रानंद नहीं आया अथवा अनंत भव- 
की शका दूर नहीं हुई/-ऐसा कोई कहे तो उसने श्रानंदके साथ 
आत्माको तदर॒प नही माना है, कितु उससे प्रथक्‌ माना है भ्र्थात्‌ 
उसने आत्माको जाना ही नही है। अनन्त गुणोके साथ तद्गप ऐसे 
आत्माको जाननेसे उसके अनन्त ग्रुणोमें तद्गप श्रर्थात्‌ जेसा स्वभाव है 
उस स्वभावर्‌प परिणमन होता है; आनन्दका वेदन द्वीता है मोर 
भवकी शका दूर हो जाती है ।--ऐसे साधककों अल्प विकार रहे 
उसकी मुख्यता न होनेसे (-उसमे तद्गरपता न होनेसे ) वह अभाव 
समान ही है । 


आत्माकी तदुर॒प परिणमनरूप दाक्तिको जानने पर भी 
पर्यायमे मात्र विकाररृप ही परिणमन है--ऐसा जो माने उसने वास्तव- 
में स्वभावके साथ तदूर॒प भात्माको जाना ही नही है; उसने तो बात्मा- 
को विकारके साथ ही तद्र॒प माना है। यदि यथार्थ जाने तो गुणके 
परिणमनमें भी विकारसे अतदुर॒पता होकर स्वभावमें तदुर॒पत्ता हुए 
बिना न रहे, क्‍योंकि ऐसा ही आत्माका स्वभाव है। आत्मामे ज्ञान- 
आनन्द-श्रद्धादि अनन्त गुण हैं, उन भ्रनन्त ग्रुणोके साथ तद्र॒प होकर 
परिणुमित हो ऐसा आत्माका स्वभाव है । ज्ञान तद्र॒ुप परिण॒मित 
ही भौर भ्रानन्‍्दादि का परिणमन न हो--ऐसा वही होसकता । प्रमेद 
परिणमनमें समस्त गरुणोका भ्रश सम्यक्र॒प परिणमित्त होता है-ऐसा 
प्रात्मस्वभाव है । 


[--यहाँ २६ वीं तत्त्वशक्ति श्रौर ३० वीं अतत्त्वशक्तिका 


वरणुन पूरा हुआ । ] 


[३१ ३२] एकल दवा अनेकत्व॒ (३६६ ) श्ारमप्रसिश्धि 


देवजअल4 44:4३) 


[३१-३२ ] 
०एकलशक्ति तथा अनेकतशक्ति ० 
#५चैन्चन्चसअस्यस्चुस्स्चसचस्चस तर चृ१ मर 


७ ५५399:09)33304200200व॥७ ०५४०७: | 
घर्मात्माने निय शद्धात्म द्रज्पका स्पीकार फरके 
परिणतिफी ठप्त भोर उन्पुस्त॒ किया है, इसलिये उसका 
परिणमन प्रतिष्षण प्ृक्तिष्यी भोर द्वी दो रद्या है, पह पृरक्ति 
पुरीफा प्रवासी हुमा हे; इसलिये “मंत्र पके भनन्‍्त ससार 
होगा !” ऐसी धंका उसे उठती ही नहीं। ठसे मबका 
सन्देद्द दूर हो गया हे मौर बह मोप्तके पथ पर मग्रसर 
हुमा है! ठतकी भ्रद्धाका बढ़ स्पोन्प्ुख हुमा है, उसके 
ड्ानने छद्ध द्ृत्यको स्बड्ेय बनाया हे, उसका पूरुपार्थ स्व 
दरष्योन्युख दवो गया है; ठतफों फपायोंक्रा पेदन कुटकर 
आत्माके शांत रसका पेदन हुमा है; इसप्रफार 
परिणतिमें नई लागृति भा गई है भौर बह हीव मग 
बानके मागेमें सम्मिलित हुमा है ।--ऐसी ह पर्मीझी 
| अपूर्ब दमा ! 
०७ 
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धानस्थरूप भात्मामें अन्त दाक्तियाँ होनेते बह ममैकास्त 
शवरूप है, उसका पह बरण्णेत रस रहा है । तीस शक्तियोंका बर्णत हो 


आस्मप्रसिद्धि : ( ३६७ ) ; [३१-३२] एकत्व, तथा अनेकत्व, 
चुका है; अब एकत्व शक्ति तथा अनेकत्व शक्तिका वर्णोन करते हैं । 


“झनिक पर्यायोगें व्यापक ऐसे ' एकद्रव्यमयपनेरूप एकट्व 
दक्ति है।” और “एकद्रव्यसे व्याप्प जो अनेक पर्यायें-उन-मय-पनेरूप 
प्रनेकत्व शक्ति है ।” ज्ञानभाव भ्रात्मा स्वयमेव ऐसी शक्तियोवाला है । 


जशञानस्वरूप आत्मा कही परमें या विकारमे व्याप्त-नही है 
कितु अपने अनेक गरुणा-पर्यायोमे एकरूपसे व्याप्त है। धर्मी:जानता है 
कि मेरी अनेक पर्यायोमे मेरी आत्मा ही व्याप्त है, कमे॑ या विकार 
मेरी पर्यायमे व्याप्त नही है। विकार तो दूसरे ही क्षण नष्ट हो जाता 
है, उसमे ऐसी शक्ति नही है कि बढकर समस्त पर्यायोमे व्याप्त हो; 
प्रात्मस्वभावमें ही ऐसी शक्ति है कि सर्व पर्यायोमे व्याप्त होता है । 
ऐसा भान होने पर व्यापक-व्याप्यकी एकतासे (द्रव्य पर्यायकी एकता- 
से) निर्मेल पर्यायें ही होती हैं। अनेक निर्मेल पर्यायोमे व्याप्य होने 
पर भी श्ात्मा स्वय द्रव्यरूपसे तो एक ही होती है, द्रव्यरूपमे कही 
स्वय अ्रनेक नही हो जाता ऐप्ती उसकी एकत्व शक्ति है। और द्रव्यरूप- 
से एक होने पर भी अनेक पर्यायोरूपसे भी स्वय ही होता है ऐसी 
उसकी श्रनेकत्व शक्ति है। इसप्रकार एकपना तथा अनेकपना दोनो 
शक्तियाँ आात्मामे एक साथ हैं। उसमें "एकत्व”! वह द्रव्याथिकनयसे 
है और उसके साथ “अनेक पर्यायोमें व्यापक! ऐसा कहकर पर्याय भी, 
बतलाई है | तथा दूसरे बोलमे “अनेकत्व” कहा, वह पर्यायाथिकनयका 
विषय है और उसके साथ “एक द्रव्यसे व्याप्य” ऐसा कहकर द्रग्पको 
भी साथ ही रखा है। द्रव्यका लक्ष्य छोडकर मात्र अनेकपना साने 
तो वह्‌ यथाथे नहीं है। उसी प्रकार निर्मेल पर्यायोसे रहित मात्र 
द्रव्यको माने तो वह भी यथार्थ नही है। द्रव्य ओर निर्मेल पर्याय 


उन दोनोको व्यापक-व्याप्यरूपसे साथ ही साथ रखकर श्राचायंदेवने 
अद्भुत वर्णन किया है । 


आत्मा परसे मौर विकारसे तो प्रतत्‌ है इसलिये उसमें चह्ट 
व्याप्त नहीं है-बहू बात पहले बतलाई, तो आ्रात्मा कहाँ रहता है ? 


[११ ३५] एकश्व तथा सनेकस्व (ध्श८ ) ब्याहमप्रसिश्धि 


न्‍-कहुते हैं कि अपनी अनेक मिर्मेस पर्मायोमें रहता है।खजाए्मा 
फैसकर--विस्तारको धाप्य होरूर परमें ब्याप्य सहीं होता किसु भ्पनी 
पर्यायमें ध्याप्त होता है। पहाँ निमल पर्यामोंकी ही बात है। एकके 
बाद एक पर्यायमें झुद्धता बड़तो जाये तथापि बे ब पर्यायें आत्मामें 
ही प्रमेद होतो हैं। अमेक पर्यायें होनेसे आ्राध्माको एकता नहीं दूटती । 
सम्यग्दर्धमके प्रारम्भमें भी कही है मोर केषलज्ञामके समय भी बही 
है,--एसप्रकाद प्रनेक निर्मेल पर्यायोरूप होते पर भी ध्वर्य॑ चैतन्य 
स्वश्पसे एक ही है। श्वाम पर्यायर्में प्रात्मा, प्लाम॑वर्में प्रात्मा इसप्रकार 
पनंत पुणोडी पर्यायमें बिचमात होमे पर भी श्लानका जात्पा मिष्न, 
वक्षेनका आत्मा मिन्न मौर आतस्दका आत्मा मिश्त इसप्रकार रहीं 
ज्ञातमाका मिन्तत्य सही है आत्मा तो एक ही है। ”जयतमें तब 
मिलकर एक ही प्रात्मा (भद्वैत ब्रह्मा) है” पह बात भिष्या है, उधकी 
पहँ बात नहीं है। बगतमें तो प्रनम्तामप्स शीबारमा मिश्न-मिप्त हैं, 
कितु उममेंसे प्रश्पेक ब्यक्तिका ध्पना प्रा्मा अपने प्रतस्त-झुण पर्यामो 
में एकरूपसे विद्यमान है तथा परसे मिन्नरूप है। परमे पेश प्राप्मा 
नहीं है इससिये परका क्षक्ष छोड़, देहमें-वाली में-मनरमें “'भात्मा” ऐसे 
दाग्धमें-कममें या शापमें कहीं तेरा भात्मा शहीं है. इससिये उस सबका 
सक्ष छोड़ हैरे प्रनेक गुणा पर्यायों तैरा प्रात्मा विद्यमाम द्वोमे पर भी 
बहु अमेकरूपसे लडित महीं हो गया है किम्तु एकरूप ही रहा है। 
इसलिये अमेझेके मेदका सक्ष भी छोड़कर द्रब्य स्वमावकों एकताका 
झ्रबसस्गत कर । उस एकताके प्रबलम्बतसे प्रतेक मिर्मल पर्मार्ये होकर 
छम्त एकठामें ही एकाकार हो जायेगी । 

शगादिसे पकेली विकारी पर्याय हुई बह आलगतत्त्व है 
उसमें पचमुच्न बात्मा ध्याप्त ही महीं हुआ है #र्पोड्ठि बिकारी पर्मायर 
साथ प्रात्मस्थभावषकी एकता महीं है। मिमंप्तपर्याय ही प्रस्वरोग्प्ुतत 
होकर स्वमाबके साथ एकमेक होती है इसम्िये उसीर्में मारमा स्यापक 
है। भहो | मिकारी पर्पायमें भी प्राष्मा विद्यमान महीं है तो फिर 
दारीरादि जड़में तो वह कहाँ छे होगा ? पाध्मा छरीरत दिध्वमान महीं 


आत्मप्रसिद्धि : ( ३६६ ) : [३१-३२] एकत्व. तथा अनेकत्व, 


है--यह बात सुनकर अज्ञानी तो भडक उठते हैं कि "अरे ! क्‍या आत्मा 
इस छशरीरमें नहीं है? तो किर वह कहाँ रहता होगा ? श्राकाशम्में 
रहता होगा ?”---पभरे भाई | शान्‍्त हो, शात्त हो | शरीर भी जड' 
है और आकाश भी जड है,--क्या आत्मा जडमे रहेगा ? या जडसे 
भिन्न रहेगा ? आत्मा शरीरमे नहीं है शोर झाकाशमें भी नहीं है, 
आत्मा तो अपने ज्ञान आनन्दादि अनन्त गुण-पर्यायोमें ही विद्यमान 
है | भाई ! तेरे गुण-पर्यायोसे बाहर अन्य कही तेरा प्रात्मा नही है । 
जड धरीरादिमे यह चैतन्य मृति आत्मा कभो रहता ही नही है, तो 
फिर आत्मा उन घारोरादिके कार्य करे यह बात ही कहाँ रही ?--- 
वह ॒ तो गई श्रज्ञानीकी भ्रमणामें ! भ्रज्ञानीको भ्रम होता है कि हम 
यह खाना-पीना-बोलना करते हैं न  कितु भाई ! तू यानी कौन ? 
तू जड अथवा तु श्रात्त्मा ? श्ात्मा बात्मामे रहेगा या जडमे ? खाना- 
पीवा-बोलना वे क्रियाएँ तो जड घरीरमे होती हैं, वे जडके स्वभावसे 
होती हैं, तेरा स्वभाव तो ज्ञान है, तू त्तो उनका ज्ञाता ही है । जडकी 
बात तो दूर रही, किंतु यहाँ तो कहते हैं कि--भकेले रागादि विकार- 
मे ही आत्मा विद्यमान है--ऐसा अनुभव करनेवाला भी मिथ्याहेष्टि 
ही है। 
जिस प्रकार नारियलका ग्रोला बाहरके छिलकेमे नहीं है 
भौर भीतरकी छालमे भी नही है, नारियलका गीला तो सफेदी श्ौर 
मिठासरूप अपने स्वभावमें ही है, उस्ोप्रकार यह चेतन्य गोला भग- 
वान श्रात्मा बाहरके छिलके जेसे इस जड शरीरमें तथा भीतरकी छाल 
जैसे रागादि विकारमें भी नहीं है, चेतन्यमृत्ति आत्मा तो ज्ञान और 
ध्रानन्‍्दरूपी अपने स्वभावमे ही है। अकेली लाल छालको' खाकर ही 
उसे नारियलका स्वाद मानें तो वास्तवमें उसने नारियलको जाना 
ही नहीं। उसीप्रकार मात्र रागके अनुभवकों ही जो झ्रात्माका स्वाद 
मानता है उसने वास्तवमें आनद मूति आत्माको जाना ही नहीं है । 
रागमें-पुण्यमें भ्रात्माका विस्तार नही है, रागसे तो श्रात्माका परिण- 
मन सकुचित होता है। भात्माका विकास और विस्तार तो अपनी 


[६१ ३९] पएकस्य तथा अनेकत्त (४००) ब्ातप्रस्िद्धि 


मिर्मस पर्मायमें ही है। प्रकेला ध्रम्य प्रपने प्रतस्तस पुण-पर्यायद़े 
विस्तारमें पहुँच जाता है तथापि एकूपमा छोड़कर सब्डित म हो ऐसी 
प्रात्माको दाक्ति है। ऐसे प्षक्तिमान जात्माको जानता सो जपूब बम 
है। ऐसे प्रात्माको समझे विना थरो भम सनाता है--रांगसे धमे 
ममाता है--बह अपने चैतस्य-सृति आत्माका घनादर करता है 
भगवानके मार्गका अनादर करता है ओर भग-प्रमणके मार्यको 
प्रावरणीय माम रहा है। 

कोई मारे या मासी दे तथापि क्रोप स करता धो धर्म-ऐसी 
स्ामाष्य मस्द कपायमें ही सृढ़ जीव घर्म माव भेते हैं. किस्तु उसमें 
ओेतन्प स्मरूप आत्माके अनादररूप प्रनंत क्रोष है-ठसको उन्हें खबर 
नहीं है। परे मेरे प्रछुम कर्म का उदय है, उसमें किसी टवूसरेका दोष 
महीं है -हस प्रकार मात्र कमेकी ओटमें क्षमा रखे तो वह भी बास्तमर्में 
क्षमा नहीं है उसने स्‍भ्राह्माका स्मरण करिया-बही गिपरीष हष्टि है। 
भ्रह्ो मैं तो 'बैतम्प स्वभाव है । क्रोध मेरे स्वभावमें है ही नहीं-ऐसा 
जिसे सम्यक मास है उसके अमंत क्रोघका साप्त हो गमा है। कदाचित्‌ 
उसे किसीके प्रति क्रोष हो तथापि बह क्रोध अमंतर्ने माग अल्प है 
धोर बज्ञामी कवापित्‌ क्रोप म करे तथापि उसे विपरीत प्रभिप्रायर्मं 
ही घनंत फ्रोपझी णक्ति री है। 'बेतम्य स्वरूप प्राट्माके प्रबसम्बा 
बिमा धमं हो ही महीं सकता भोर दोष रुचमुत्न दूर हो महीं छकृता | 


क्षरीरमें या रागमें तो आस्मा महीं है सिर्मल पर्याय हुई एसमें 
प्रातमा व्यापक है परम्तु उस एक पर्याय जितमा ही सम्पूर्ण आत्मा 
महों है. प्रास्‍्मार्मे शो ऐसी भर्नंद पर्यायोमें ध्याप्त होनेछो छाक्ति है। 
>-पैसे भ्रात्मा पर घर्मीको हृष्टि लगी है ऐसे भ्रात्माको श्रद्धामे सिकर 
उप्तीर्मे पर्यायको एकाप्र छिया है प्रौर बही भर्मीका धर्म है। पर्मी 
बर्षाव्‌प्राट्म द्स्य भ्ौर धर्म अर्थात्‌ उसकी तिर्मेस पर्माम, धर्मीदा 
धर्म उससे भिन्न नहीं है भर्म घर्मके साथ एकमेक है । 


कहाँ रहते हो ?-तो कहते हैं दिद्लीमें, पसी प्रगार यहां पुछते 


आत्मप्रसिद्धि : (४०१ ) ; [३१-३२] एकत्व, तथा अनेकत्व, 


हैं कि कहाँ रहते हो ? तो धर्मी कहते हैं कि श्रपनी निर्मल पर्यायमे, 
अपनी निर्मल पर्याय ही हमारी राजघानी है। जहाँ राजा रहता हो उसे 
राजघानी कहते हैं और उस नगर पर किसी प्रकारका कर-भार नहीं 
होता-ऐसा पुराने जमानेमें था। उसीप्रकार येह चैतन्य राजा श्रपनी 
निर्मल पर्यायरूप राजघानीमे रहता है भोर उस निर्मेल पर्यायके ऊपये 
किसी प्रकारका कर श्रर्थात्‌ विकार या कमंका भार नही है। देशमे 
या देहमे तो श्रात्मा रहता ही नही है, तो फिर उसकी बात कहाँ रही ? 
स्वभावमे निर्मेल पर्याय प्रगट करके उसमे आत्मा रहता है। सम्यर्दर्श न, 
ज्ञान, चारित्रकी निर्मल पर्याय हुई उसमे श्रात्मा स्वय व्याप्त है, किसी 
रागका-व्यवहारका विस्तार होकर सम्यग्दर्शन हुआ ऐसा नही है, 
किन्तु आत्मा स्वय विस्ताररूप होकर सम्यर्दर्शनमे विस्तृत हुआ है। 
आ्रात्माकी निर्मल पर्यायोमे रागादि नहीं रहता, भ्रात्माकी निर्मल 
पर्यायमे भझ्रात्मा स्वयं ही रहता है। ऐसे भ्रात्मा पर धर्मीकी दृष्टि है । 
अकेली पर्यायके ऊपर उसकी दृष्टि नही है, कितु पर्याय जिसमेंसे प्रगट 
हुई ऐसे शुद्ध द्रव्य पर उसकी दृष्टि है; इसलिये वह दृष्टि ओर द्रव्य 
दोनो एकाकार हो गये हैं। सम्यग्दश नके प्रारम्भसे लेकर सिद्धदशा 
तककी समस्त पर्यायोमे श्रखडइरूपसे एक आत्मा विद्यमान है, उस एकके 
साश्रयसे ही अनेक निर्मल पर्यायें होती रहती हैं । बस ! निर्मल पर्यायको 
उस एकका ही शभ्राश्रय है, उसके भ्रतिरिक्त बाह्ममें किसी अन्यका-राग- 
का-निमित्तका श्रथवा देव शास्ष गरुरुका आश्रय वास्तवमें नहीं है; घुद्ध 
चैतन्य द्रव्यके भ्राश्रयसे ही मोक्षमागगं प्रगट होता है, टिकता है और बढता 
हैं। इसके अतिरिक्त व्यवहार-राग या निमित्तोके आश्रयसे भोक्षमार्गे 
प्रगट नही होता । परे | मोक्षमार्गकी जो पर्याय है उस पर्यायके आश्रयसे 
भी मोक्षमार्ग नही है, शुद्ध द्रव्यके श्राश्नयसे ही मोक्षमार्ग है भ्रात्मा द्रव्यस्व- 
रूपसे एकरूप रहता है तथापि भ्रनेक निर्मेल पर्यायोरूप श्रभेकरूप भी 
स्वय होता है। एकतारूप रहना तथा अनेकतारूप होना-यह दोनो 
स्वभाव एक प्ात्मामे विद्यमान हैं। स्वंधा एकरूप ही रहे तो एक 
पर्याय बदलकर दूसरी विद्येष निर्मेल पर्यायरूपसे निर्मेल कौन होगा ? 


५१ 


३१ ३९] एकत्व तमा भनेशत्य (४०२ ) घारमप्रसिद्धि 


शोर पदि सबंया प्रनेकरुप ही हो बाय तो पर्याय किसके शाश्रयसे होगी 
इसप्षिये थाध्मामें एकल्ब तथा अनेकष्व ऐसी दोनों शक्तियाँ हैं । 


पदि एकस्व ध्क्ति म हो तो प्रनेक घुण पर्यायर्मि वस्तु भी 
प्रनेक संड-सड रूप हो बावेगी प्रर्थात्‌ जितने गुणा और पर्यायें हैं 
उतनी भिन्न भिन्न वस्तुएँ हो जावेगी, इससिये भर्तत गुण पर्यामसू्प 
वस्तु सिद्ध ही सहीं होगी, इसलिये अमम्त शुणा पर्यायर्मि एकरूपते 
ब्याप्त होकर रहनकूप एकस्ब झक्ति है बहू असत गुण पर्यामोर्मि तरम्पकी 
असडता बमाये रखती है । 


उसीप्रकार यदि अनेकत्व क्षक्ति म हो तो एक वस्पुमें प्रतत 
गुण पर्यायें कहाँसे होंगी ? बस्तु एक हमे पर भी पुणा-पर्यायें भ्रनत 
हैं। इरब्यहूपसे एक ही रहकर आत्मा स्वयं अपमे प्रमंत गुण पर्पामॉर्मे 
विद्यमान है, इसप्रकार प्रनेकता भी है! 


एकपना अथवा भ्रसेकपमा-उन दोवोंमें परसे तो भारमा मिन्त 
है और विकारसे मी मिन्न है। एकपना तो द्रस्यसे है ओर प्रमेकपमा 
गुण-पर्यायोसि है! परके कारण वह धर्म सहीं है इससिये परोग्सुसता- 
पे एकता या प्रयेकताकी पहिषाम पहीं होती, एकतारूप या शनेकता 
हपसे भारमा स्वयं ही है इसलिए प्राश्मोस्मुसतासे ही उसकी सप्यी 
पहिभाम होती है। 


प्रत्येक श्राश्मामें अरमंत पुण पभौर उम बनंत ग़रुणोंकी प्रनम्त 
पर्याय उतर्म प्राध्मा ध्यापक है इससिये प्रात्मामें ममेकता मी है! 
पर्याय सो व्याप्य ( रहने योग्य ) है प्रौर भ्ात्मा उसमें व्यापक ( रहते 
भात्ता ) है। प्रात्माकों व्याप्त होने योग्य पर्याय एक ही मह्दों है डिस्‍्तु 
पमेर हैं उत अनेक पर्यायोरूप होता है इससिमे प्रात्मा अ्रतेकरूप 
है। स्वमावके प्राध्यत्ते निर्मेस क्रमबद्ध पर्यायें एकके याव एक होती हैं 
पट्टी आश्माका सच्चा ग्याप्प है रामादि उसका सच्चा ग्याप्प नहीं है सौर 
देहादिमें तो मारमा कभी इ्पाप्त हुमा ही गहीं है । 


शआत्मप्रसिद्धि (४०३ ) ; [३१-३२] एकत्व. तथा अनेकत्व, 


आत्माकी सम्पर्दर्श न-ज्ञान-चारित्ररूप निर्मेल पर्यायोमें 
कौन व्याप्त होता है ? क्या उनमे निमित्त व्याप्त होता है ” नही; तो क्या 
पूर्वकी पर्याय उनमें व्याप्त होती है ” नही; शुद्ध चैतन्यमूर्ति आत्मा 
स्वयं परिणमित होकर उन सम्यग्दशेनादि पर्यायोमें व्याप्त होता है । 
इसलिये हे जीव ! अपनी निर्मल पर्याय प्रगट करनेके लिये तुझे भ्रपने 
शुद्ध भात्मामें ही देखला रहा- उसीका श्रवलम्बन करना रहा; किन्तु 
किसी निमित्तका, रागका या पर्यायका अवलम्बन नहीं रहा। तेरा 
एक्र भात्मा हो तेरी सर्वे पर्यायोमें प्रसरित हो जाता है ऐसी ही उसकी 
शक्ति है, इसलिये अपनी पर्यायके लिये तुझे प्रन्य किसी द्रव्यकी श्रोर 
देखना नहीं रहता; श्रपने स्वद्रव्यकी श्रोर ही देखना रहता है। जो 
आात्माका ऐसा स्वरूप सममझले उसे परसे परोन्मुखता तथा स्वोन्युखता 
द्वारा निर्मल पर्यायें होती हैं-वही धर्म है । 


जिसप्रकार कडा-हार-मुकुट आादि सर्व अवस्थाओमे एक 
सोना ही क्रमशः व्याप्त होता है, किंतु उनमे कही सोनार, एरन था 
हथौडी व्याप्त नही होते, उसीप्रकार भ्रात्माकी सर्वे पर्यायोमे एक भ्रात्मा 
ही व्याप्त होता है, भ्रन्य कोई उनमे व्याप्त नही होता । उपादान और 
निमित्त दोनों मिलकर कायें करते हैं ऐसा जो मानता है वह एक 
पर्यायमें भ्रनेक द्रव्योको व्याप्त मानता है। उसे स्व-परका भेदज्ञान 
नही है । आ्रात्माकी पर्यायमे पर तो व्याप्त होता ही नही, कितु जिस 
पर्यायमें मात्र क्रोधादि व्याप्त हो उसे भी श्रात्मा नही कहते । आात्माकी 
पर्याय तो उसीको कहते हैं जिसमें आत्माका स्वभाव व्याप्त हो । 
क्रोधादि भाव सचमुच आत्माके स्वभावसे व्याप्त नही है ।--ऐसे आत्म- 
स्वभावका जिसने निर्णय किया उसकी पर्यायमें झात्मा व्याप्त हुमा 
ओर क्रोघादि व्याप्त नही हुए | क्रोधमें व्याप्त हो वह मैं नहीं हैं, 
छुद्धतामे व्याप्त हो वही मै हँ--ऐसा निर्णय करने पर क्रोधकी श्रोरका 
बल टूट गया और शुद्ध स्वभावकी भोरके बलमे वृद्धि हो गई-ऐसी 
साधकदशा है, और वही मोक्षमार्ग है । 

देखो, श्रात्माकी सम्यक्‌ प्रतीति ऐसा फल लेकर प्रगट होती 


[३१ ६श] एकत्थ ठघा झनेकत्व (४०४) आास्मप्रसिंद्धि 


है; पदि ऐसा फसल न प्राये तो प्राश्माकौ सस्दो प्रेतीति हीं है। 
सम्यक प्रतोति हो ऐसी है झि सम्पर्ण भगवान बएमांकों पर्याय 
प्रसिय करती है। यदि पर्याय्मे सगबात मात्मारो प्रसिद्वि ते हो ही प्रसिद करती है। यदि पर्यायर्मे सगबाह मारमाकों प्रसिद्ध ने हो हो । 
बहा सम्परू प्रतीति महीं है। मेरी समस्त घुद्ध पर्मायोर्मे मेंय अपना 
द्ब्य ही ध्याप्ठ होगा मेरा प्रात्मा ही प्रतेक मिर्मल पर्मो्ोक्पपे, 
तम्मय होकर परिणमिस होगा-ऐसा जिसने तिव्रम किया उत्तकीं 
अठाका बल स्वव्रध्यढ्ली प्रोर इस गया उसके ज्ञामने झुद हम्पकों, 
स्वश्लेय बमामा उसका पुदयाब् स्वद्रब्यकी प्रोर झुक गया #पायोंदा, 
बेदमस झूटकर उसे प्राट्माके क्षान्त स्वभावोंका बेवन हुमा प्रतादिये 
पर्यापमें झकेशा पिकार ध्याप्त होता था उसके बदले अब भपुष मिमृप्त 


पर्यायोर्ते भगवान आत्मा ध्याप्त हुआ/-शर्षात्‌ भात्मप्रसिद्धिहुई इस भगवान आत्मा ध्याप्त हुआा,-अर्ात्‌ भात्मप्रसिझिहुई इस, 
प्रकार सम्पूर्ण परिणतिमों सुई जागृति आ गई-समा बेदस प्रायमा ८ 
ऐसी धर्मीकी भ्रपूर् दशा है। पहले जब ऐसे धुद्ध धृस्पकी कमर गहीं 
थो उस समय पर्याय उस प्रोर महीं ढस्त॒ती थी धोर न उध पर्योगमे 
प्राए्मा स्याप्द होता या जब छुठ दमस्पका तिंय करके पर्याम दस 
धोर ठ्त_गई भौर उस पर्यायर्मे समबान आरमा व्याप्त हुपा-नत 
भगवान प्राश्माकी प्रसिद्धि हुई, प्रात्मा कसा है उठकी सऊुधी शगर श्राश्माकी प्रसिद्ध हुई, प्रात्मा झूसा है उसकी सकी शग३/ 
हुई | बह थोब जब ममबामके मार्ग में सम्मिलित हुपा--ऐसा मगशत । बह थोब जब मगबामके मार्ग में सम्मिलित हप्रा--ऐसा मग्गाते 
का मांगे है। 

करमबढ़ पर्यायका हिखोंय प्रयया सर्वेक्षका निर्णोय भी ऐसे 
पुद्ध इष्पके निर्शायत्ते ही होता है। पद्पि पर्माप तो पहले भी क्रमबद्ध 
ही होती थी कितु प्रशातदध्यामें उघका मिणय सहीं वा छुड़ दृम्पके 
भिख्॒य पूर्वक करमबद्ध पर्यामकी प्रतीति यषार्य हुई ओर उसे पुदठारा 
शम भी प्राएम्म होगया। छुद्य द्ृस्पकी ओर इसकद जहाँ क्रम 
पर्यामका यथाये निणेय करे बहाँ लकेसी भथुद्ध ताका क्रम रहे-ऐसा 
शहीं हो सकता। इसप्रकार झुद्ध ड्रब्यका नियाय स्व-सस्मुल दृष्टि, 
सर्वक्षका मिर्णाय क्रमबद्ध पर्यामका मिर्एेस शुद्धपपयिके मरा 























आस्मप्रसिंद्धि : ( ४०४ ) : [३१-३२] एकत्व तथा अनेकत्व, - 
प्रारम्भ, श्रेपूँवें पुरुंषोर्थं-यह सब एक साथ ही हैं । 
!५ ' * मेरी पर्याथोमें अन्य कोई नही, कितु मेरा छुद्ध आत्मा ही 
व्याप्त होनेवाला है'--अहो / इंस निर्णायमे तो सम्पूर्ण दृष्टिका 
परिघतंत ' है। ऐसा निर्णय करं॑नेवाला जीवे. अब कही भी पराश्रय 
बुछ्विमें न॑ रककर 'एक स्वद्रव्यका ही अवलम्बन'करके छुद्ध पर्यायो- 
रूपसे परिंखमितः्होता रहता है+ भेरी-जो-जो पर्याय प्रगट होती है 
बह।सैरे ग्रात्मद्रव्यमें से ही प्रगट “होती है--ऐस) उसे सम्यक्‌ू-विश्वास 
हो. जानेसे प्‌र्याय-प्र्यागर्में उसको आात्मद्रव्यका. ही अवलम्बन व्तंता 
है, गौर आत्माका स॒वभाव्‌ ुद्ध होनेसे उसके अवलम्बन द्वारा परिण- 
मित होनेवाली पर्याय भी छुद्ध ही होती है । धुर्मीको स्व पर्यायोमें 
प्रांत्माका हों भ्रवंलम्बन है। नियमसारमें कहा है कि--- 
'मुफ शानमे आत्मा खरे, दर्शन चरितमें श्रात्मा, 

- पचखाणंमे आत्मा ही, संवर्र योगमा भी श्ात्मा ॥ १००॥ 

- " धघर्मी जानता है कि वास्तपमे मेरे झानमें 'श्रात्मा है, मे रे दर्श त- 
में तथा चारित्रमे आंत्मा है। मेरे प्रत्याख्यानेमे श्रात्मा है, मेरे सवरमें 
तथा योगरमे (छुद्धीपयोगमें) आात्मे। है,- यह सब पर्यायोकी बात है । 
धर्मीकीं समस्त पर्यायें एक छुद्ध श्रात्माको ही उपदिय करके परिणमित 
होती है, उसकी पर्यायेमे अन्ये कुछ उपादेय नही है । चौथे गुणस्थान- 
वाले धर्मीकी भी ऐसी 'ही दृष्टि होती है। ऐसी दंशाके बिना सम्यर्दशंत 
नहीं होता। »-.. + '* 

पर्यायें एकके बाद एक कऋमबद्ध होती हैं श्रौर उनमें मेरा शुद्ध 
द्रव्य व्याप्त होता - है, ऐसा जिसने निरुंय किया उसके श्रद्धा-ज्ञानकी 
परोन्छुख दृत्ति दृरःहोकर 'स्वोन्मपुख वृत्ति हो गई श्रोर उसकी पर्यायके 
क्रममें निर्मेलता प्रारंभ हुई ! यदि ऐसा न हो-एचि न बदले श्रौर 
मात्र परके श्रोरकी सावधानी रहे-पश्रौर कहे कि-- “पर्याय तो क्रमबद्ध 
होती रहती है --तो वह मात्र परकी ओटमे क्रमबद्ध पर्यायकी बातें 


करता है, वास्तवमें उसे क्रमबद्ध पर्यायके स्वरूपका निर्णय हुश्ना है, 
यदि सच्चा निर्णेय हो तो रुचि भ्रवश्य बदल जाये ! 


अ्रहो ! भ्राचायेदेवने प्रत्येक धक्तिके व्ंनमे त्रिकाली स्वभाव 


है! ३५] एकस्ब तथा झतेकल्ल (४०६) आस्मप्रसिद्धि 


भ्रौर उसका दपुद्ध परिणमग-मह दोनों साथ ही खास बतसाये हैं । 
पर्मायमें धुद्ध धक्तिका स्वीकार होने पर पर्याय भी उसीमें एकाडार हो 
गई भर्पात्‌ वह भी झुद हुई। इसप्रकार भपूर्व माबसे भाजसे प्राश्माका 
स्वीकार होने पर पूर्व धर्म हुम। सर्वेत्ष भगवामने घँसा कहा वैद्य 
ही उसने किया इससिये उसीने बास्तमर्मे सर्वश्रक्रों माना है भौर उसने 
देव प्रौर श्ास्त्रको भी पथायरूपसे माना है। मगवातने डिस मार्मसे 
मुक्ति प्राप्त की उस मार्यमें वह सम्मिप्तित हुपा बह संबशका नम्दन 
हुमा, साधक हुमा उसके सबका सस्वेह दूर हो मया भोर बह मो मोक्ष 
साममें सगे मग्रा। ऐसी दक्याके बिना देब-सास्-गुदका कऋ्रममड़ 
पर्याय का इस्पका ग्रुराका सथा पन्‍्य किसी मी विधमका निर्णाय छन्चा 
नहीं होता और यघाजं रूपसे मबकी स्का दूर महीं होती । धर्मीकी तो 
भुय द्रब्यका स्वीकार हुआ है प्रीर परिणति उस योर दस गई है 
इसमिये प्रतिक्षण मुक्तिकी ओर ही परिणमन बस रहा है बह मुर््ति- 
पुरीका प्रबासी हुआ है इससिगे 'बब घुझे अस्त सघार होगा -देसी 
पका उसे नहों होती । उसे स्वमाबके बससे ऐसी लि'शंकता है कि प्रथ 
बल्पकालमें ही मेरी मुक्त दक्षा विकसित हो बायगी | बात्माका चैतम्य 
स्वभाष जानंदमय है, उस स्व॒माबमें भव तहीं है का तहीं है भय तहीं 
है विकार नहीं है -ऐसे स्कमावका निर्राय करके बहाँ उसके सम्प्रुत 
परिशमत हुमा बहाँ भव महीं रहठा क्षका महीं रहती भय नहीं 
रहता ओर स विकार रहता है इसलिये पर्मी तिक्षक है निर्मम है 
विकार तथा भवका ताक्षक है भौर धुदताका उत्पादक है बह परहप 
कालमें पूर्स बिकारका नाप्त झोर धुद्धताकी हत्पत्ति करके मुक्तिकी 
प्राप्त होता है । 

एक आरम ह्रब्यर्मे प्रतेक पर्यायमय होतेकी शक्ति है। इम्प 
अपलती अनेक्ट पर्यायमें व्याप्त हो ऐसी उसकी प्रतेकरब सक्ति है इसप्िये 
परके कारण पर्याय हो यह बात महीं रहती । थो स्याप्त हो बह कर्ता 
पर्यायमें द्रस्प ही व्याप्त होता है इसपिग्रे द्रस्प ही अपती पर्यायका कर्ता 
































झास्मप्रसिद्धि : ( ४०७ ) : [३१-३२] एकत्व, तथा अनेकत्व. 


है। प्रनेक पर्यायोंमें व्याप्त होनेरूप श्रपनी शक्तिको पहिचाने तो “मेरी 
पर्यायका कारण पर होगा” ऐसी मान्यता न रहे, किन्तु द्रव्यका 
प्राश्नय करके निर्मल पर्याय हो । श्रनेक पर्यायें होने पर भी मेरी समस्त 
पर्यायें भेरे एक श्रात्मासे ही व्याप्य है, श्रन्य किसी से व्याप्य नही है, 
ऐसा निरणंय करके हे जीव ! पर्यायको श्रपने द्रव्यकी ओर उन्मुख कर । 


पर्यायका ऐसा स्वभाव है कि वह द्रव्यसे व्यपित हो गौर 
द्रव्यका ऐसा स्वभाव है कि वह पर्यायोमे व्याप्त हो | इसप्रकार ज्ञान 
पर्याय भी अपने द्रव्यसे व्याप्त हो ऐसा उसका स्वरूप है, तथापि 
वह ज्ञान पर्याय अपनेमे व्यापक ऐसे आत्म स्वभावकों न देखकर 
अकेले पर ज्ञेयोकों ही देखे तो वह श्रज्ञान है, उसे वास्तवमे आत्मा- 
की पर्याय नही कहते, उसमे आत्मा व्याप्त नही हुआ है । ज्ञान पर्याय 
किसकी है ?--कहते हैं ग्रात्म द्रव्यकी | उस ज्ञान पर्यायको श्रात्म' 
द्रव्योन्पुख होकर उसका निर्णय करना चाहिये | वह न करके परोन्म्रुख 
होकर पराश्रयसे हित मानता है वह रागादि ही मैं हैं--ऐसा मानता 
है तो उस ज्ञानने भ्रपता ज्ञानरूप कार्य नहीं किया, इसलिये वह ज्ञान 
मिथ्या हुआझा। अपनी पर्यायको अपने बात्मासे व्याप्त न करके रागसे 
ही व्याप्त की, तो उसे सचमुच आत्माकी पर्याय नही कहते । आत्माकी 
पर्याय तो उसे कहते हैं जिसमे आत्माकी व्याप्ति हो; आत्माको प्रसिद्ध 
हो । श्रौर जब तक ज्ञान अन्तम ख होकर स्वद्रव्यका निणंय न करे, 
तब तक परका भी सच्चा निर्णय करनेकी शक्ति उस ज्ञानमें नहीं 
होती, इसलिये ऐसे ज्ञानको ज्ञान नही कहते, वह तो भन्नान है। 
यहाँ स्वभावदृष्टिसि वर्णन है द्रव्यममे ऐसा कोई भी गुण नहीं है कि 
रागादि विकाररूप भात्मा हो सके, पर्यायर्में विकारी होनेकी योग्यता 
है वह शेय है-हैय है गोण है, ज्ञानी उसका स्वामी नही है--- 
मेरी निर्मल पर्यायमें मेरा अखण्ड द्रव्य व्यापक है--ऐसा 
निर्ंय करनेके बाद जो जो पर्यायें होती हैं वे सर्व पर्यायें तचिकाली 
द्रब्यको साथ ही रखकर होतो है श्रर्थात्‌ प्रत्येक पर्या यमें त्रिकाली द्वव्य- 
फा मवलम्बन वतंता है, और त्रिकालो द्रव्यके अवलस्बनसे सम्पग्दर्श न-- 


[३१ ३५] पएकत्व 6श अनेरत्त॒( ४०८) आर्मप्रसिडि 


शाम-घारिषा दि घुद्ध पर्यायें होती बाती हैं विकासी तत्वके स्वीकार 
बिमा-आमश्रय बिता-पर्यायक्री तिमेश्नता महीं होती सम्यस्भात नहीं 
होता) भौर सम्पसक्षामके बिना निमित्त या व्यवहारका मी सक्चा शान 


नहीं होता । 


यहाँ ३२ वीं दाक्तिमें बतसाना हो है प्रतेकता कितु उसके 
साथ एक द्रस्‍्य व्याप्त ऐसा कहकर द्रब्य इृष्टि भी धाप ही रखी है। 
धाचार्यदेवकी प्लेसी प्रध्यस्त गंमीरतापूर्ण बदुमृत है। पनेक पर्माये 
होते पर भी हरभ्पयकी एकताका भवस्नम्भन कमी पहीं छूटता इसप्रिये 
तिरस्तर मिर्मेंस-निर्मे्न पर्यायें ही होती रहती हैं --सप्रकार 
छापक भसुमिकासे भात कही है। सांपककी भ्रद्धा “एक स्व हस्य” 
क्री जोर इसी है, उसका शाम “एक स्व दृमस्य की भोर इसा है 
उसकी एकाप्रता भी एक स्व द्रस्य” की प्रोर ही है। इसप्रकार एक 
सथ इरस्प” का प्रब्तम्शशस सेकब ही (-निथ पुद्ध घात्म स्ममावका 
अगशस्गम सेडर ही) साधक दशा गये रही है। उसीके मपसम्बासि 
छुठता वढ़वे-बड़ते पूर्ण प्ुद्धतारूप सिद्ध दश्मा हो बागेगी । 


मेरी समस्ठ पर्याय मेरे एक द्रभ्यक्षे ही ध्याप्त हैं-ऐस मिर्रॉय 
करमेबासेने किसकी ओर देखकर वहु निर्णय किया ? #या परकी, 
था बिकारकी अथदा मात्र पर्यामकों जोर देसरर वह निर्णय सिया 
है? महीं उनकी भोर देखतैसे यह निर्णय नहीं हो पकता' शितु 
पर्यापको झुझ एकरूप द्रस्यकी शोर उस्सुल करके मिर्णाय किया है कि 
“पभ्रहो ! मेरी पर्यामोमें तो ऐसा भात्मग्रब्य हीश्याप्त है परममा 
बिकारमें ब्याप्त हो ऐसा मेरे आत्मइस्पका स्मशप महीं है किंतु गिर्मेत 
पर्मायोंमें ब्याप्त हो ऐसा ही मेरे घात्महस्पका सच्चा स्वरूप है। मेरा 
भात्मा प्रमें और हागमें विधमात महीं है मेरा बात्मा हो उपगोग 
विमान है। अषुद्ध पर्यायमें शुद्ध हस्य कैसे ब्याप्त होगा ? प्रशुद्धताके 
साप धुदद्रब्पकी एकता महीं हो सकती इसलिये रागमें भारमा गहीं 
आता । धाप्माकी ओर दसनेमें राम काम महाँ भाता, रागका प्रमाव 


मास्मप्रसिद्धि (४०६ ) ; [३१-३२] एफत्व , तथा अनेकत्व, 


करके अन्तमुख उपयोग होने पर उसमे श्रात्मा माता है,-आत्माका 
प्रनुभव होता है। इसप्रकार इस एकत्वशक्ति अथवा भ्रनेकत्वदाक्ति 
द्वारा प्रात्माका निर्णय करने पर पर्याय स्वोन्मुख ही हो जाती है, 
भ्रौर एक्तियोका शुद्ध परिणमत होकर एक आत्मा श्रपनी अनेक 
न्िमंल पर्यायोमें व्याप्त होता है। अज्ञानदद्ामें पर्यायमें माच विकार 
व्याप्त होता था वह भ्रशुद्ध परिणमन था, श्रौर अब स्वाश्रयसे शुद्ध 
परिणमन होनेसे पर्यायमे सम्पूर्ण भगवान आत्मा स्वय व्याप्त हुआ है। 
“ऐसा शनेकान्त मूर्ति आत्माकी पहिचानका फल है । 


[>-यहाँ ३१-३२ वी एकत्वश्षक्ति तथा भनेकत्व छाक्तिका 
वर्णात पूरा हुआ। ] 





(३३६-३१४] भाव और असाब (४१० ) धापमप्रश्निद्धि 
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[१३-१४ ] 


भावशक्ति और अमावशक्ति हट 





चक्रवर्तीके मी धक्रवर्ती पेसे इस चैतन्य मगषानके 
मंदारमें पम्पस्दर्शन, ध्ुनिदज्ञा, कैसलज्ञान-पिद्धृदश्ा भादि 
निर्मछ रत्नोंकी माला गू थी पढ़ी है| महार खोलफर ठसे 
बाइर निफालनेफी रीति यहाँ आचार्य मगवानने बरठछाई 
है| भरे दीव ! सन्तृख्ध होकर एकबार अपने 'पेठन्य 
मंदारको खोल ! ऐेरी चैतन्य प्रक्ति ऐसी है कि उसे खोलने 
पर ससमेंसे निर्मल पर्यायें निफर्लेगी-ब्िफार नहीं 
निफत्षेगा । 
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शानस्वरकूप झात्मा प्रनस्त ध्क्तिबाल्ता है उसका पह 
दर्णम भस रहा है ! उसमें थीगत्व दाक्तिसे प्राश्म्म करके 
धरमेदत्य्शक्ति तककी 8३२ शक्तियोंका वर्णम हो चुका है | प्रव 
मम्राष” प्ोर "ममाब' भादि घंयुक्त रूपसे छड्टू एक्तियोद्रा बणन 
करते हैं। 


(१३-३४) भावपक्ति भौर अमावशक्ति (३५-३६) भाव- 


भात्मप्रसिद्धि : (४११) : [३३-३४] भाव, और अभाव, 


अभावशक्ति और अभाव-भावशक्ति; ( ३७-३८ ) भाव-भावशक्ति 
और अभाव-अभावशक्ति । 


उनमेंसे प्रथम भावदक्ति तथा श्रभाव क्षक्तिका वणन चलता है । 
“ज्ञान स्वरूप आत्मामें विद्यमान अवस्थामयपनेरूप भावशक्ति है; 
तथा शून्‍्य-प्रविद्यमान अवस्थामयपनेरूप श्रभावशक्ति है।” भात्मा 
त्रिकाल-- स्थायी वस्तु है और उसमे कोई न कोई अवस्था वर्तमान 
वतंती ही है। अपनी ऐसी ही छ्षक्ति है कि प्रति समय कोई श्रवस्था 
विद्यमान होती ही है । इसलिये दूसरेके कारण भ्रवस्था होती है--यह 
बात नही रहती, भौर वर्तमानमे जो अवस्था विद्यमान रूपसे वर्तंती 
हो उसके अतिरिक्त श्रन्य सर्व भ्रवस्थाएँ अविद्यमानरूप हैं-ऐसी 
अभावश्क्ति है। यदि वर्तमान भ्रवस्था विद्यमान न हो तो वस्तु ही न 
हो, श्रोर यदि पूर्वे-पश्चात्‌की अवस्थाओका चतंमानमे अभाव न हो तो 
पूर्वका अज्ञान कभी ( ज्ञान दशामे भी ) दूर नही होगा; तथा साधक- 
पनेमे ही भविष्यकी केवल-ज्ञानदशा हो जायेगी; किन्तु ऐसा नही है । 
वर्तमानरूपसे एक अवस्था वतेती है वह भाव शक्तिका कार्य है, और 
उस अवस्थामें दूसरी श्रवस्थाएँ अविद्यमान हैं,--वह अभावशक्तिका 
कार्य है। देखो, इसमें पर्याय बुद्धि उड़ जाती है, क्योंकि प्रत्येक पर्यायमें 
सम्पुरणं द्रव्य साथ ही साथ वर्तेता है, किन्तु एफ पर्यायमें दूसरी पर्याय 
नही वरतंती । भौर ऐसी दृष्टिसि जहाँ झ्रात्मा निर्मेल भावरूप परिणमित 
हुआ वहाँ उस निर्मेल भावमे विकारका अभाव है । पर्यायमें विकारका 
विद्यमानपना ही भासित हो, विकारका श्रभाव भासित न हो तो उसने' 
सचघुच आत्माकी भाव-अभावशक्तिको नही जाना है। 


आत्मा है, किन्तु उसकी कोई पर्याय नहीं है--ऐसा माने, 
अथवा परके कारण पर्यायका होना माने या पर्यायमे आत्मा दिखलाई 
नही देता-ऐसा माने तो उस जीवने सचमुच भावशक्तिवाले आत्मा- 
को नही जाता है। है भाई ! पूर्वकी पर्यायोका वर्तमानमें भ्रभाव है; 
भविष्यकी पर्यायें भी वर्तमानमें झ्रविद्यमान हैं--ऐसी तेरी अभावशक्ति 


(३३६-१४] साष थ्ौर भमाव_ (४११) आारमप्रसिदिं 


है, इससिये पूर्वकी पर्यायश्ले मे देख; प्रविष्यकी पर्यायोद्ो न ऐेख, 
वर्तमाम पर्यायदों वर्तेमाव वर्सते हुए दस्पके साथ युक्त करःप्शो उस 
पर्मामर्में मिमंस्ताका भाव झौर, मसिनठाका प्रभाव: है । सहाँ भाव 
छक्तिके परिणमनर्मे सिम श्द्साका विद्यमासपमा सेना है, क्योकि जिसने 
ऐसी प्क्तिबात्ते अष्माको ल्षमें,सिसा उसे वतमान पर्मास निर्मुतस्पसे 
बर्तेती है ॥ तर न 
भहो ! पजिकाल थुब देसो तब धम्मकी प्रजस्मा स्‍्वम॑ंसे ही 
विद्मातहप बतंठी है. प्रोष्र उस-ठस समयकी शवस्थाके जठिरित 
प्रन्म झागे-पीछेकी समस्त अबस्पाएँ भ्विध्यमामर ही हैं | बर्तमातव 
पर्गामका पर्तेसपना सो 'माव' और दूसरी पर्सामका प्रधर्तनपता श्रो, 
प्रभाष' ऐसी दोगों शक्तिमां प्रात्मामें एक साथ वर्तेती हैँ ॥। ५ 
ब्रब्य वह सामाध्य हैभौर पर्याय बह उसका बिश्लेप है । विशेष 
रहित अकेसा धामाष्य नहीं हो सकता यदि आत्माकी मदस्वा प्रपनेसे न हो 
तो सामास्य द्म्प विशेष रहित हो भ्रायेमा इसलिये जाए्माका प्रमाव' 
ही हो जायेगा । चड़में भी ऐसा स्त॒माव है इसलिये जड़की जपस्वाका' 
विद्यमामपना भी उसके अपनेसे ही है । हि 22४२० 
माषदाक्तिबाश्ता भगवाम प्रात्मा जब देशों तब बर्तेमाग 
विश्यमाम जवस्थाबासा हो बत रहा है ।--कोसी अवस्पां (“कहते 
हैँ निर्मेल अबस्पा | अकेली मसिन प्रबस्वा यर्ते उसे संभमुच्र भत्मारी 
अवस्था तहीं कहते क्योंकि उस प्रगल्वामें भ्रात्माका स्वीकार महीं है । 


द्रष्प-गुण प्रिकास सत्‌ है भोए उतको भ्रबर्तमात प्रगत्था 
बहु बतमान सत्‌ है। इसप्रकार व्रब्य-गुण प्ौर उनकी प्रग्तेमात 
अअस्थासे प्रात्मा शावहुप है तथा दूसरी अवस्पाएँ अविधमान है 
इसप्तिमे वह लमावरुप है। सूतकासकी अन्ञातदशा अथ्रषा मविष्यक्री 
सिद्दधा--उत्का बर्लेमाम साथकदशामें जमाब है । प्रशातदप्ता 
सृतकाक्षमं थी सिद्धदस्मा मविष्यमें होनेबाली है तथापि बर्तमासमें छत 
दोनोंटा प्रभाव है, ऐसी प्रमाष्षक्ति प्राष्मामें है। 


आंत्मप्रसिद्धि : (४१३ ) ; [३३-३४] भाव और अभाव. 


* आत्माकी अवस्थमि परका तों अभाव है, भौर उसकी 
वर्तमान अस्वेथामे दुसरी अवस्थाका भी अभाव है। भअज्ञानी तो पुकार 
क्वरता है कि अरे |! भ्रांत्मामे कमेंका बहुँत जोर है। उससे कहते हैं 
कि भ्ररे मूढ | तेरी पर्यायमे कर्म का तो अंभाव है, तो वह तेरा क्या करेगा ? 
भ्रपनिमें अपनी पर्यायके भावकों और कर्मके अभावकों देख! कमका 
तेरी पर्यायमे भाव है या अभाव ? तेरी पर्यायमे तो उसका अभाव है । 
इसके श्ररततिरिक्त यहाँ तो कहते हैं कि पू्वंकी पर्यायका भी वर्तमानमे 
अभार्व है, इसलिए “परे रे | पूर्वकालमे बहुत अपराध किये । अब 
मात्माका विचार'कैसे होगा ?”-ऐसी हताश बुद्धि छोंड और अपनी 
वर्तमान पर्वायकोी स्वभावोन्मुख कर तो उसमें कह्टी पूर्वके दोष नही 
श्राते । भ्रज्षागीकी भी अपनी व्तेमान विपरीततासे ही मलिनता है, 
कही पूर्वफी मलिनता उस्ते वर्तमानमे नही श्रात्ती, पृर्वंकी पर्यायका तो 
क्षमाव हो गया है। भहो # प्रति समय-वर्तती हुई वर्तेमान पर्यायका 
भाव” और उसमे दूसरी पर्यायोका 'अभाव'-उसमें तो प्रत्येक पर्यायकी 
स्वतत्रता बतलाई है ।. “* ' 


वस्तु हो और उसका अ्रपना कोई आकार-प्रंकार विद्यमान 
न हो ऐसा नही हो सकता ( यहाँ आकार चह व्यजन पर्याय है और 
गुणका विकार-प्रकार वह अथंपर्याय है। ) जिसप्रकार सुवर्ण हैं 
तो उसका कोई न कोई आकार तथा पीलापन भ्रादि प्रकार प्रपने' 
बाकार होता ही है, उसीप्रकार आ्ात्मवस्तुमे भी प्रकाररूप भाव 
वर्तते ही हैं। निमित्त श्राये तो पर्याय हो-ऐसी जिसकी मान्यता है 
उसने श्राध्माकी भावशक्तिको नही माना है । 


कोई कहे कि आत्मा और उसको अवस्था अपनेसे विद्यमान 
हैं-ऐसा तो हम स्वीकार करते हैं, कितु हमारी पर्यायमें मिथ्यात्व ही 
वतंता है । तो आचायंदेव कहते हैं कि हे भाई ! आत्माके भाव अपने 
से ही हैं--ऐसा तूने किसकी श्रोर देखकर स्वीकार किया ? यदि तूने 
धात्माकी ओर देखकय स्वीकार किया हो तो पर्यायमें मिथ्यात्व रह 


(३३-३४] साव सौर झमाव_ (४१४ ) आासमप्राशनिद्ि 


ही भहीं सकता, प्रौर पदि परको घोर देखकर ही धू कहता हो डिं- 
शआत्माके भाव भपनेसे है! छो इसप्रकार परकी भोर देखकर आाश्माद़े 
स्वमावका सच्णा स्वीकार हो ही नहीं सकता | यदि आत्माके स्ममागकी 
स्वीकार करे हो उस स्वभावका अनुसरण करके निर्मेत अवस्पाडी 
बिद्वमामपमा हीसा अआाहिये। मदि पर्माय अ्केसे परका ही प्रदुतरण 
करे धो उसमे स्‍्वमायको किसप्रकार स्वीकार किया ? इससियरे मदि 
तिमल भ्रवस्थाका विद्यमानपमा मे हो तो उस्ते विद्यमात प्रवस्पागाते 
भारमस्थमावको प्रतीतिमें सिया ही नहीं है। मिसप्रकार दम्योस्पु 
हुए बिसा धमुत्र ऋमम पर्यायकी या सर्व शकी प्रतीति महीं हो सकती 
उसीप्रकार इरस्पोग्पुस हुए बिता उसकी डिसी भो छक्तिकी मभार्ष 
प्रतीति हहीं हो सकती |---असब्ड स्वमाषकी सामुसतासे ही घमरा 
प्राए्म्म होता है वृद्धि होतो है और स्थिरपना होता है। 
भाषदक्ति मावि क्षक्तियाँ तो समस्त आत्माओंमें विकास 

है, कितु उसके मिर्मेश परिशमस बिशा ने किस कामकी ? भलड|़ 
प्रक्तिकी भोर उसमुल् होकर जिसने उसे लिर्म रूप परिणुमित्र त किया, 
छसे थो वह प्रमाव समाम ही है बर्मोकि उसके वेदमम बह नहीं भाती | 
जिसप्रकार मेर पबेतके मीपे क्षात्रत सुबण है. किसु बह किस कामकी 7 
(वह सिक्सकर कसी उपयोग्म शहीं प्ररता) उसीप्रकार सर्व झात्मामों- 
में स्वेशत्थादि शक्तियाँ होने पर भी जब ठक बे मिमेस परिणमनमे 
प्र भ्रामे तब तक तो के अश्नानीको मेस्के मीले मरे हुए सुबरोके समात 
हैं। रूथयं कपनी शक्तिके समुस होकर उसकी प्रतीधि सहीं करता। 
इसलिये उप्ते तो वह प्रमाष समान ही है| अपनी स्दमांव धक्तिका 
स्वीकार करतेसे पर्यायमें उसका निर्मेल परिणमन होता है उसकी 
यह बात है । मात्र बिकारकी दु्िवाला पक्‍्रात्माकों स्वमावक्षक्तिकी 
प्रतीति हीं कर सकता भौर थो स्थव॒मादव दाक्तिकी प्रतीति करता 
है उसे पर्यायमें सात विकार ही महीं रहता, उसे मिमेस्त॒ता बंदी है 
प्रौर उसमें बिकारका अमाज द्वोता बाता है। ध्वमाबोस्सुख होगे पर 
तिर्मल पर्याम हुई उसमेंस्ते विकारको वृष्द तहीं क्रमा पड़ता किंतु छठ 











आत्मप्रसिद्धि : ( ४१४ ) : [३३-३४] भाव, और अभाव, 


पर्यायमें विकारका अ्रभाव ही वर्तता है। देखो, यह विकारका भभाव 
क्रमेकी रीति ! कौन-सी-रीति ?-कि जो पर्याय छुद्ध स्वभावके 
साथ एकता करके निर्मेलरूप परिणमित हुई है वह पर्याय स्वयं ही 
विका रके भ्रभावछप है । भिमंल पर्यायक्रा 'भाव” श्रौर उसमे विकारका 
अभाव” ऐसी आत्माकी भावशक्ति तथा अभावशक्ति है। ज्ञान- 
स्वभावी श्रात्माके परिणमनमें ऐसी शक्तियाँ परिणमित हो ही रही 
हैं, ऐसा बतला कर यहां घुद्ध मात्माका लक्ष कराना है । 


जिसे विकारकी रुचि है उसकी रुचिमें 'स्वभावका बभाव' 
है, इसलिये उसे अ्रभावशक्तिका विपरीत परिणमन है। और जिसे 
स्वधावकी झचि है उसकी रुचिमें विकारका अभाव इसलिये उसे 
भ्रभावशक्तिका निर्मेल परिशणमन है। 


शग्रौर जिसे विकारकी रुचि है उसकी पर्यायमे तिर्मेलताके 
बदले मातन्न विकारका ही विद्यमानपना है, इसलिये उसे भावशक्तिका 
विपरीत परिणमन है । 


झ्ौर जिसे स्वभावकी रुचि है उसकी पर्यायमें निर्मलताका 
विद्यमानपता है, इसलिये उसे भावशक्तिका निर्मल परिणमन 
बतेता है; 

देखो, इसमें द्रव्यके साथ पर्यायकी सन्धिकी अलौकिक बात 
है । जिसप्रकार करोड़ रुपयेकी प्‌ जीवाबलेको मोहंवश तत्सम्बंधी उष्मा 
रहती है; उसीप्रकार पहाँ अनन्त शक्तिवान शुद्ध आत्माकों स्वीकार 
करे और पर्यायमे उसकी उष्मा न श्राये ऐसा हो ही नही सकता जिस 
पर्यायने भ्रतरोन्सुख होकर चिदानन्दसे भरपूर भगवानको स्वीकार 
किया उस पर्यायमे निर्मेलता प्रगट होकर ऐसी अपूर्व उष्मा आ गई 
है कि बस ! मैं तो ऐसे शुद्ध स्वरूप ही हूँ, विकार स्वरूप मैं नहीं है-- 
ऐसी उष्माके वलसे उसे निर्मलता बढती जाती है और विकार दूर 
होता जाता हैं। इसका नाम धर्म श्रोर आराधक दक्षा है । जिसे ऐसी 
उष्मा (निःशकता) नहीं है उसे धर्मका भर भी नही है । 


[३३ ३४] साष भोर भमाव (४१६) आातपप्रणित्रि 


'मेरी वतमाम पर्यायद्ठी विध्यमानता मेरे स्वभागतते ही 
है,--बस, ऐसा मिणेय किया उसने पराश्यय डुदविकों उड़ा दिया, तथा 
पूर्ब--पम्मासृकी पर्यायका दादा भी छड़ा दिया शोर हाबिर ऐसे 
पपने झुद्ध स्थमावके साथ पर्यायकी संघि को-वह धरमेका सच्चा स्पापारी 
है | ऐसे प्ात्माका मिरेय मं करे भोर 'हमारे भगबानते तयथा इमारे 
गुरने कहा वह सण्चा है छिसु हमें आ्ात्माकी पहिन्नान हीं होती--“ 
ऐसा कहे तो उससे सचमसुत्त मगवातका या घुरुका भी निर्णय नहीं 
किया कर्योकि भगवाससे ओर पुदने क्या कहा उसे समझे मिता उठतकी 
पहिचान कहाँसे क्री ? इससिये स्वाशयसे बह्सु स्वरूपका निर्णय 
किग्रे बिना घमके पथमें एक डग मी महीं बस सकता। 


लिख पर्यायके बिना दस्पका स्वीकार महीं होता-एसमें हो 
महान रहस्म है। पैेकासिक स्वमावको स्वीकार करमेबासी पर्माय 
उसके धाष तदृरूप हो णाती है, इसलिये बह पर्याय निर्मेस है। 
स्वभागोस्मुश्त लिमंस्त प्रबस्थाके बिता ययाणं रूपसे स्व मावका स्वीकार तहीं 
होता । झ्राध्माका स्‍्वमाव ही ऐसा है कि उसका स्वीकार 
बहू स्वयं मिर्मंस शण्यारूप परिणामित हो बाता है। यदि स्वमाव 
परिणमित होकर प्रबस्वार्म रुछ भ भ्रापे तो उस जबस्पाने स्वमावरका 
स्वीकार किया ही महीं। प्रकेसे व्रम्यकी छुद्धता कट्टे भर पर्यापकी 
मुठता क्िचित्‌ भासित न हो तो बह पर्याय झुद्ध इब्यकी ओोए ढसी 
ही तहीं है इसलिये ऐुद्ध द्रस्पका भी सचअमुत्र स्वीकार महीं किया है। 
बात्माके पुद्ध स्वभाषका स्वीकार करनेसे गह स्वभाव उत्लत्तित 
होकर पर्यायमें श्राता है--प्र्धात्‌ पर्याय भी स्वभावमें ममेद होकर 
शुद रूप परिखमित होती है। 


अस्तुयें कोई न कोई एक प्रवस्पा तो विद्यमान होती ही 
है--ऐसा तो सामाम्यतः भनेक लोग कहते हैं किंतु यहाँतों उसके 
अतिरिक्त विश्षेष बात यह है कि---'मेरी प्रवस्था मुझसे ही विद्यमात 
है --ऐसा स्वभाव जिसने स्वीकार किया उसे निर्मे्त भकस्पारा हीं 


आश्मप्रसिद्धि (४१७) : [३३-३४] भाव और श्रभाव. 


विद्यमानपना है। स्वभावकी प्रतीतिके विना भज्ञानीकों अनादिसे 
विकार ही विद्यमान है, स्वभावका विद्यमानपना उसे भासित नही 
होता । जहाँ निर्मेलस्वभावषकी विद्यमानता भाष्तित हुईं, वहाँ उस 
स्वभावके प्राश्नयसे हुई विद्यमान पर्याय भी निर्मल हो जाती हैं। यदि 


ऐसा न हो तो स्वभावका ही अभाव हो जाये, ऐसे अपने स्वभावकों 
समभनेका अभ्यास करता भी धर्मंका प्रयत्न है । 


यदि अन्तरमे प्रेम करे तब तो चेतन्य प्रश्चु निकट ही 
विराजमान है। श्रन्तरकी प्रीतिके अभावसे चैतन्य प्रभ्नु दुय भासित 
होता है, किन्तु यदि गुरुगमसे चेतन्यका स्वरूप लक्षमे लेकर उसमें 
प्रीति लगाये तो प्रभु निकट ही है; स्वयं ही चिदानद प्रभु है, जैसी 
प्रीति परमें है वेसी ही प्रीति यदि आत्मामे करे तो आत्माका अनुभव 
हुए बिना न रहे । 


भ्रशुद्धताकी दृष्टिमे आत्माकी विद्यमानता दिखाई नहीं देती; 
यदि स्वभावको देखे तो पर्यायमे भ्रन्तर पडे बिना न रहे । जिसप्रकार 
पेश्ेकी प्रीति वाला पदच्नीसलाख रुपये कमाले और उसकी रुचिमें अन्तर 
न पड़े ऐसा नही हो सकता, उसीप्रकाण चैतन्यके लक्षसे भ्रन्तरा 
स्वभावका लाभ होने पर पर्यायकी रुचिमें श्रन्तर न पडे ऐसा नहीं 
होता, भर्थात्‌ पर्यायमें स्वभावकी निश्यंकता तथा उस ओरका उल्लास 
श्राये बिना नही रहता । यदि निर्मेल श्रवस्था न हो तो वहाँ वस्तु ही 
विद्यमान नही है, भर्थात्‌ अज्ञानीको वस्तु स्वभावका निर्णय या नि:- 
शकता नही है। चैतन्य स्वभावम उतरकर जहाँ उसका निर्णय किया 
वहाँ उस समयकी विद्यमान पर्याय निर्मल हुई है | निर्मेल पर्यायकी 
विद्यमानताके बिना स्वभावका निर्णय किसने किया ? कहीं मलिनता'में 
ऐसी शक्ति नही है कि स्वभावका निर्णय कर सके ? देह सो मैं, रागका 
वेदन सो मैं,-ऐसा स्वीकार करने वाली पर्यायमें स्वभावका स्वीकार 
नही है, इसलिये बह पर्याय स्वयं स्वभावोन्मुख नही है । जहाँ 
स्वभावोन्मुख होने वाली निर्मल पर्याय विद्यमान न हो वहाँ छुद्ध 

प्र 


[३६-३४] माव श्र भ्रमाव (४१८) आसमप्रतिडद्ि 


स्वमावके प्रस्तित्वका मिर्णय भी नहीं होता । इसप्रकार पछुद्ध स्वमावके 
प्रस्दित्वका निर्णय ओर शुद्धपर्याय रूप परिणमन-यह दोनों एक 
प्ाथ ही हैं ।/प्रोर इसप्रकार ज्रामस्वमावी प्रात्मा विद्यमान अबस्‍्था 
वाला है। 


“विद्यमात भषस्था भासा है ।|--कौत ?--हहते हैं 
शानस्वभाषी बात्मा । इसप्रकार विद्यमान प्रवस्था मगपतेका निर्णय 
करगैधासेकी हष्ठि श्वास स्व्मावी प्रात्मा पर लाती है शोर उठ 
स्वभावकी इश्टिसे उसकी विद्यमास धबस्था निर्म क्ष ही बतंतो है। मात्माके 
जस्तित्वका मिर्ण॑प करे और उसमें मिर्मंस पर्याय ने पाये ऐसा गद्दी 
होता । शुद्ध इस्य ओर छुद्ध पर्याय-दोनों मिलकर प्रमेदरूपसे आत्माका 
प्रस्विश्व है । 


शआत्माकी पर्माय विधमानपसा निमित्तके कारण तो महीं है, 
पूव प्रबस्पाके कारण भी वर्समास पर्यायका विद्यमानपता नहीं हैः 
ठपा एक समयमें जो विकार है उसके कारण मी भिमंलतारा 
विद्यमामपमा हीं है, किस्सु चततस्य द्रब्यमें एक भाव द्ाक्ति है इसमिये 
छउसीके श्राभारसे निर्मल पर्मायकरी विद्यमामता है! बात्माड़ी 
सम्पम्दधन-काम-चरारित्रूप पर्यायकी विद्यमानता किसी परके आभारत 
है ऐसा महीं है किस्तु आरमाकी अपनी भाष शक्तिते उस अवध्पाका 
विश्ममासपना है । प्ात्माका थो जिकास स्पायी माब प्रुग मपादाम है 
ध्रोर अगस्पाको बिद्यमामता बह क्षएिक उपादान है! 


छट्ठु -छाववें गुणास्पानमें सुनिदशा विद्यमान बर्तठी है। हें 
मुनि इधा बया दारोरकी दिगम्भर द्याके आधित है 7“-कहते हैं-महीं, 
पंषरमहाद्रतके बिरस्पके प्राभित है ?-कहते हैं-शहीं पूर्य पर्मायके प्राधित 
है 7-हऐ हैं महीं एश्टुसकै मेदडे माशित है ?--ऊदवे हैं महीं। बह 
मुनिदक्ता तो भमसतर्घाक्ति स्वश्प प्रमेद प्रात्माके माथित ही विद्यमान 
वर्तती है।--एसप्रकार अमेद घरात्माके ससमुख देखकर ही सम्पाद्ंत- 
धाग-पारिषादि निमत्त पययिकी दिद्यमामठाड़ा निर्णय होता है, भोर 


भातप्रसिद्धि : (४१६ ) : [३३-३४] भाव, और अभाव, 
तभी ज्ञानीकी, मुनिकी या सर्वज्ञकी सच्ची पहिचान होती है । 


झात्मा स्वय निर्मेल पर्यायरूप विद्यमान वर्तें ऐसी उसकी 
भावशक्ति है; किन्तु उस भावशक्तिका कार्य ऐसा नही है कि विकारको 
अ्रपनेमे प्रवतेमान करे । विकार तो विपरीत परिणमन है उसे शक्तिका 
कार्य नही कहा जा सकता । कारण ज॑सा कार्य होता है; श्रर्थात्‌ 
निर्मल कार्य हो उसीका शक्तिका कार्य कहा जाता है । आत्माकी एक 
भी शक्ति ऐसी नहीं है जो विकारका कारण हो, इसलिये विकार 
सचमुच आत्माको दशाक्तिका परिणमन नही है। इसलिये जिसकी हृष्टि 
मात्र विकार पर है उसके परिणमनमे श्रात्माका स्वभाव आया ही 
नही है। यदि आत्माके स्वभावको दृष्टिमे ले तो आत्मा स्वय निर्मल 
पर्यायरूप परिणमित हो जाये-ऐसा ही उसका स्वभाव है। निर्मेलता- 
रूप परिणमित हो जाये श्रौर विकारका शअ्पनेमें भ्रभाव रखे ऐसी 


प्रात्माकी अचिन्त्यशक्ति है । अहो | जीवकोी कभी अपने मूल स्वभावकी 
महिमा नही श्राई। 


सम्यर्दशंन वह श्रद्धा ग्रुणकी पर्याय है । उस पर्यायको यदि 
परके था विकल्पके कारण माने तो उस समय श्रद्धा ग्ुरकी पर्याय 
विद्यमान न रही ।---इसलिये वहाँ सचमुच सम्यग्द्शंन ही नहीं रहा, 


मिथ्यात्व हो गया, और मिथ्यात्वको वास्तवमें श्रद्धा ग्रणकी पर्याय 
नही मानते । 


स्वद्रव्यका भ्राश्रय॒ करके शोर पर द्रव्यका भ्राश्रय छोडकर 
निर्मेल पर्यायके भावकूप श्लोर विकारके अभावरूप परिणमित हो-ऐसा 
आत्माका भ्रनैकान्त स्वभाव है भ्रोर वही धर्म है । 


स्‍्वका भ्राश्नय छोडकर परके आश्रयसे ही जो मात्र विभाव- 

रूप परिणभित होता है और विभावके भ्रभावरूप परिणमित नहीं 
होता उसे स्व-परकी एकता बुद्धिरूप एकांत है-मिथ्यात्व है। 

अज्ञानी कहता है कि श्ात्मामें कर्मोका जोर है; किन्तु यहाँ 

तो भआाचार्यदेव कहते हैं कि बआात्मामें श्रभावशक्तिका इतना जोर है 


(१३ ३४] भाव भौर झमाद (४२७ ) जरमप्रसिति 


कि कर्मको अपनेमें थामे ही नहीं देता । माइथणक्तिक्रे कारण बरठंमाते 
निमंस्न॒पर्माम बर्तती है भ्रौर उसी समय थमावश्क्तिके कारए एस 
पर्यायर्में क्मोंका-विकारका ठजा पूर्ब-पदचातकी पर्यागोका प्रमग 
बर्तता है। यदि भाषधाक्ति न हो तो विर्मस पर्यायरूप भगगपरिणशमग 
महीं हो सकता; भौर यदि भ्रभावधक्ति न हो तो पूर्वक्की विडापी 
पर्मापके श्रभावशूप परिरामन महीं हो सकता, इससिये बे दोनों प्रक्तियाँ 
दाध्मामें एक साथ परिणमित होती हैं। ऐसे प्रात्माकी पहचान करके 
उसका अवसम्दस करमे पर अनुक्रमसे सम्मग्दर्शम-आन--चारिभरूप 
निम्न परिणमम होता है और विमाषब-परिणामका अमाज होता 
है ।--एसीमें मोक्षडा पुरुषाणे है । 


अतम्यस्थमाओन्‍्मुख होते ही भिष्यात्वके धमायरूप भौर 
सम्पत्त्वके सदुमाबहुप परिणमन होता है। भो पर्याय अन्तरमुल 
होकर स्वभाव उस्मुस्त ह६ उध पर्यायर्मे सशसाजका परिणमत हुए बिता 
महीं रहता । स्‍्वमाम पर हष्टि जानेसे स्बमावकी मिमेसताके भाषरुप 
मोर विकारके ्रमावरूप थो पर्याम हुई उस पर्यायकी नि्यमाततामों 
सम्यवरबीका शात्मा बर्तता है। किप्तु रागादि में बह नहीं बतता। 
उप्ते दो अमावर्म वर्तेठा है । 


देखो यह सम्यकरबीकों पहिलान । सम्पकश्बीका आत्मा का 
रहा है? स्वर्ग था सरकादिके संयोगममे सम्यगरबीका धात्मा महीं है 
रागर्मे भी सम्यकत्वी का आत्मा रहीं है प्रात्माके प्राशयतते को तिर्मेस 
पर्याय विद्यमान बर्तती है उसीमें सचझुप सम्यगत्वीक्ा प्रात्मा है। 
इसके प्रतिरिक्त रागसे घा छयोगसे पहचानने जाये ठो बसप्रकार 
सम्पषत्योके भात्माकों यथार्थ पहिंचान हहीं होती ! 


प्रहो | प्रार्माका स्वमाव तो विकारके भ्रमावहूप है, उसे 
स्वभाषके आशपतसे तो गिकारका भ्रमाव होता जाता है उत्तके 
बिकारतकी रथरा चाह तो उसे भात्माके स्वभावडी प्रतीठि दी है। 


| बोष | तेय स्‍्वभाष विमावके जभाष बासा है ! 


आस्मप्रसिद्धि : (४२१) ' [३३-३४] भाव और श्रभाष, 


तेरा ज्ञान अनज्ञानके प्रमाव वाला है । 

तेरी श्रद्धा विपरीतताके श्रभाव वाली है । 

तेरा आनन्द आकुलताके अभाव वाला है। 

तेरा चारित्र कषायके अभाव वाला है। 

तेरी सर्वज्ञता अल्पज्ञता भर आवरणके भ्रभाव वाली है । 
तेरी स्वच्छता मलिनताके अभाव वाली है । 

तेरा जीवन भावमरणके प्रभाव वाला है । 

तेरा सुख, दुखके अमाव वाला है । 

तेरी प्रभुता दीनता ( पामरता ) के भ्रभाव वाली है । 


--इसप्रकार तैरी समस्त शक्तियाँ विभावके अभाव वालो हैं। 
ऐसे स्वभावका स्वीकार होनेसे पर्यायमे भी वैसा परिणमत्र हो जाता 
है, यही घर्मकी रीति है। स्वभावकी शुद्धताको प्रतीतिमे लेकर उसके 
प्राश्नित परिणमन करनेके श्रतिरिक्त जगतमे अन्य कोई धर्मंका 
उपाय है द्वी नही । 


पहले विकल्प होता है, उस विकल्पके कारण कही मिथ्यात्व- 
के अभ्रभावरूप ओर सम्यक्त्वके भावझूप परिणामन नही होता; किन्तु 
षुद्ध आस्माके भ्राश्नयसे ही मिथ्यात्वके श्रभावरूप श्रौर सम्यक्त्वके भाव 
रूप परिणमन होता है। निर्मल पर्यायकी एकता अपने चेतन्यप्रभुके 
साथ है। भन्तम्ु ख द्वोकर श्रद्धा-ज्ञात-आननन्‍्दकी जो परिणति अपने 
चैतन्य स्वामीके साथ एकता करे वह चेतन्यपरिणति है और जो 
परिण॒ति अपने चेतनन्‍्य-पतिके साथ एकता न करके परमें और विकारमें 
लाभ मानकर उनके साथ एकता करे वह परिणति दुराचारियी है, 
उसे चेतन्य प्रभुकी परिणति नहीं कहते । वर्तंमान पर्याय श्रन्तर॒मुख 
होकर त्रिकाली द्रव्यके साथ एकता करे उसका नाम' अनेकान्त है । 
ओर परके साथ एकता करे वहां द्रव्य शुद्ध ओर पर्याय अशुद्ध, इसलिये 
द्रव्य--पर्यायकी एकतारूप श्रनेकान्त नही हुआ किन्तु एकान्त हुआ । 


(३३ ३४] साव और अमाब (४२२) झाहमप्रसित्ि 


यहाँ प्राघायंदेव अप्म्त पक्ति वाले प्राट्म स्वभावके साथ एकठा ढ्राके 
प्रनेकांत कराते हैं। साधकको पर्यायमें अल्पराग होने पर भी पु 
स्वमावके साथ एकताकी हृष्टिमे रागका प्रमाव है। प्रषम ऐसे नि्म्त 
स्वमावका सदा करें हो उस सक्षके प्नुकुरणसे मिर्मेश्त परिणमन हो । 


प्रहो ! प्रात्मा कैसा है ?--रि प्रपमी पुद्ध पर्याय 
विद्यमानता घरह्ठित है। घुद्ध पर्यायके बिना दृभ्यकी परिधि महीं होती । 
पह 'चैतम्प 7्रग्प इच्छा रहित होता है, राग रहित होता है एंग रहित 
होता है कर्म भर छरीर रहित होता है किस्तु मिर्मेल दक्षाकी 
बिध्यमासता रहित नहीं होता । 


प्रषम'--अज्ञानीकों आारमा तो है किस्तु निर्मस प्रबस्था नहीं है। 

उत्तर--पहुँ प्रपने मार्माका मिरोय करनेकी बात मुस्य है। 
प्रश्मामीको प्रपने प्रात्माके प्रस्तित्वका निर्णय है ही नहीं, इसलिये 
उसकी अतीतियें तो व्रस्पका अध्तित्व महीं है उसे ठो रागका ही 
अस्तित्व है ! सेरा छुद्ध हस्प है, ढिस्तु निर्मेल पर्याय गहीं है-ऐपा 
कहने पासेको सभमुत्र शुद्ध द््पका भी मिर्णय महीं हुमा है. 7 
एरप्यका निर्णय हुभा हो बहाँ छुद्ध पर्याय होती ही है ! 

ऐसी भात्माकी मावश्नक्ति है।मह माबशक्ति आत्मोश 
रामादिसे भर परसे भिन्नत्व तथा बतमास तिर्मेस पयायिके धोष 
एकत्ब बतसाती है। ओर बतेमान दइ्यके साथ प्रमेद हुई मिमत 
पर्मायके अतिरिक्त प्रस्प पर्यायें लगा रागादि अविद्यमात है“ 
ऐसा अमावशक्ति बठलाती है । श्वान स्वमावकों क्षक्षमे सेकर 
परिणमनत करमैमें ऐसी भाषदक्ति भौर अमाबशक्ति मी तिर्मेसतारप 
परिणमित होती है।---इसप्रकार शान स्व॒माजी बाध्मामें एद् साथ 
दमेक प्रक्तियोका परिएमस होनेसे बह स्वयमेन अमेकास्त स्वरूप है। 
ऐसे प्रमैकास्त म्रूति भमबाम प्रात्माको पहिभानपा सो अपु्ग धर्म है। 

झआात्माके धुद्ध स्वमाषर्में विकारका अभाव है मोर 
उ्त छ्वभामर्मे एकाग्र हुई मिर्मेस् पर्माय्मे भी विकारका भ्माव 


श्ात्मप्रसिद्धि (४२३ ) : [३३-३४] साथ, और अभाव 


है,--ऐसी अभावश्षक्ति है, इसलिये “विकारका अभाव करूँ” ऐसा 
“नही रहता, क्योकि निर्मेलरूप वर्तती हुई पर्याय स्वय विकारके 
अभाव स्वरूप है। जैसे कि सम्यक्त्व पर्याय हुई वह्‌ स्वय मिथ्यात्वके 
अभाव स्वरूप ही है, इसलिये "मिथ्यात्वका श्रभाव करू” ऐसा उस 
पर्यायमें नही रहता । मिथ्यात्वका अभाव करूँ---ऐसे लक्षमे अटके 
तबतक मिथ्यात्वका श्रभाव नही होता, किन्तु शुद्ध चेतन्यस्वरूपकी 
दृष्टिसे जहाँ सम्यक्त्व परिणमित हुआ वहाँ मिथ्यात्वका ही भ्रभाव 
वर्तंता है। इसप्रकार निर्मेलताके भावमे विकारका अभाव ही है,-ऐसा 
आत्माका स्वभाव है। इसप्रकार न्याय पूर्वक आत्माके शुद्ध स्वभावका 
निर्ंय करके श्रतर्‌ भ्रनुभवसे उसकी प्रतीति करना वह सम्परद्श 


है। और उस सम्यग्दशंनके अ्रभिप्रायमे शुद्ध श्रात्माके अतिरिक्त 
परभावका त्याग ही वर्तता है । 


जिसप्रकार मोचीका थैला खोलनेसे उसमेसे तो चमडेके 
दुर्गेन्धित टुकडे निकलते हैं, किन्तु चक्रवर्तीका करड खोलनेसे उसमेसे 
तो रत्न-मणिके हार निकलते हैं । उसीप्रकार यह शरीर तो दुर्गन्धित 
चमडे जैसा है, उसकी क्रियामेसे कही सम्यग्दर्शनादि रत्न नही निकलते; 
धरीरके लक्षसे तो रागद्वेषके मलिन भाव होते हैं श्रोर चैतन्य चक्रवर्ती 
मगवान आत्माकी शक्तिका करड खोलनेसे उसमेंसे निर्मेल पर्यायकी 
परम्पराख्प मालाएँ निकलती हैं, चक्रवर्तीका भी चक्रवर्ती ऐसे इस 
चैतन्य भगवानके भडारमें सम्पग्दर्श न-मुनिदशा-केवलज्ञान-सिद्ध दक््या 
आदि निर्मल रत्नोकी मालाएँ पडी हैं । भडार खोलकर उन्हे बाहय 
निकालनेकी यह रीति आचायें भगवानने बतलाई है। प्नरे जीव 
अ्न्तमु ख होकर एक बार भ्रपनी चंतन्य छक्तिके भडारको खोल तेरी 
चेतन्य शक्ति ऐसी हैं कि उसे खोलने पर उसमेंसे निर्मल पर्याय 
निकलेंगी-विकाद नही निकलेगा, विकारसे तो वह शून्य है । 

एक समयकी मलिन अवस्थामें विकार है वह त्रिकाली 
स्वमावमें नही है । त्रिकाली स्वभावके श्राश्रयसे निर्मल श्रवस्थारूप 
चतंते हुए भगवान भात्मामे मिथ्यात्वादिका शून्यपना है । 


३६ ३४] भाव भौर झमाव (४९४ ) अआरमप्रसिद्ि 


हसप्रकार विकासमें ओर विकासके आअयसे बतेती हुई 
वतमान अबस्थामें-इन दोनोंमें विकारका अमाब है । साधक बीवको 
प्रस्‍्प॒रागादि है दिन्तु उनके साथ एकतारूप परिणमन महीं है 
इससिये ह्थमावमें एकतारूप परिणममर्मे उमका भी अमाव है। 
बरभावशक्तिका भान होते पर विकारके अमाबरूप परिणमन हीता है 
अज्ञानी जीवमें भी यह सब क्षक्तिमाँ होने पर भी उसका अस्वीकाह करके 
धौर विकारका ही स्वीकार करके बहु सटकता है । भात्माके समस्त 
गुणमिं मिमल अवस्थास्प बसेनेकी 'मावश्चक्ति! है दिम्तु णो उसका 
जाश्य रे उसे वेसा परिणमम होता है । 


धुद्ध स्वमावकी धम्मुलता होने पर मिभावसे विमुझता हो जाती है। 
दो प्रादमी हों वहां एकके साथ बाठचीत करमेसे दूसरेके घाथका शम्बाप 
झूट जाता है उसी प्रकार चिदामम्द स्थमावकी प्रोर उनन्‍्परस्॒ होकर उसमें 
स्पिर होनेसे विकारका सम्बन्ध सहज ही छूट जाता है । थुद स्वभाव 
की भ्ोर जितना बोर वे उतना बिकारका भमाब हो जाता है ।-इसमें 
परमार्ष प्रत-ठप-श्याग प्रादि समस्त धर्मोंका समावेध हो जाता है। 
भिकाप्त स्वभावषकी छुठठा पर जोर म बेकर जो 6ससे बिरुद्ध ऐसे 
विकार पर या तिमित्त पर जोर देता है उसकी पर्पायमें क्षुमाशुमझुप 
विभाबका परिएमन होता है प्रोर बह भ्रम है। बिंदामाद 
ध्वभावकी ओर छत्मुस्त होकर उसकी सम्मरू श्रद्धा की, उस थद़ामें 
मिस्पार्गका हयाग है उसके सम्पणमानमें अश्ञागका त्याग है भोर 
उसको स्रीमठामे प्रव्न॒तका ध्याग हैं। इसके प्रतिरिक्त धर्म होनेढ़ा तथा 
अपमंके र्पागका अस्य कोई उपाय महीं है. भरय कषम हों वे सव 
विमप्तके-ध्यवह्दारके कंपत हैं। ओआर्मस्वमाब्मे एकता होने पर 
बसे-२ सिमिस्तका सम्बन्प छूटा उसका शान करानेके सिये स्मवहार 
कपन है कि आत्मा ने यह छोड़ा 


प्रपम यवार्ष भेदशाम्र करके अभिप्राय वदश जामा चाहिये 
हि भेतरप स्वमाव ही मैं है, देहादि पा रागादि बे सब मुझसे पर हैं। 


आत्मप्रसिद्धि : (४२५) : [३३-३४] साव. और अभाव 


जिसप्रकार कुवारों कन्या पिताके घरको तथा सम्पत्तिको “यह मेरा 
घर और यह मेरी सम्पत्ति/---ऐसा मानती है; किन्तु जहाँ उसकी सगाई 
हुई कि तुरन्त उसका अभिप्राय बदल जाता है कि पिताका घर श्रथवा 
पित्ताकी सम्पत्ति मेरी नही है, किन्तु पतिका घर श्रौर पतिकी सम्पत्ति 
मेरी है। श्रभी तो पिताके घरमे रहती है, फिर भी उसका अभिप्राय 
पलट जाता है। उसीप्रकार अज्ञानीने मनादि ससारसे “देह औीर 
राग सो मै”-- ऐसा माना है, किन्तु जहाँ चैतन्य स्वभावकी हृष्टि करके 
सिद्ध दक्षाके साथ सम्बन्ध जोडा वहाँ उसकी दृष्टि पलट गई कि सिद्ध 
भगवान जैसी सम्पत्तिवाला स्वभाव सो मैं हूँ, राग और देहादि मैं 
नही हैं। अभी तो भ्रल्प रागादि तथा देहादिका सम्बध होने पथ भी 
उसका श्रभिप्राय पलट गया है और अभिप्राय पलटनेसे उस अभिप्राय- 
के अनुसार परिणमन भी पलट गया है। श्रर्थात्‌ सिद्ध दक्वाकी ओरका 
परिणमन होने लगा है शौर ससारकी ओरका परिणमन छूटने लगा 
है। भले ही चाहे जितने ज्रत तप-त्याग करे, हजारों रानियोक्ो 
छोड़कर वैराग्यपूर्वक द्रव्यलिगी मुनि हो, कितु इसप्रकाण छुद्ध 
स्वभावके साथका सम्बंध जोडकर विकारके साथका सम्बंध न तोड़े 
तब तक किचित्‌ भी धर्म नहीं होता, वह अनादि संसारझूपी पीहरमें 
ही रहता है ! 
धर्मी जानता है कि मेरे द्रव्य-ग्रुणा-पर्याय तीनोमे कमंका तो 
अभाव है, और कमेके निमित्तसे होनेवाले विकारका भी अभाव 
है। द्रव्य-गरुणमे तो त्रिकाल विकाण नही है और पर्याय भो उस ओर 
उन्मुख है इसलिये उसमे भी विकार नही है इसप्रकार प्रात्मस्वभावमें 
विकारका श्रभाव है--ऐसी प्रतीति द्वारा साधकको क्रमशः विकारका 
पूर्०णं अभाव होकर सिद्ध पद प्रगटठ होता है। विकारके अभावरूप 
स्वभावको प्रतीति करे उसे पर्यायमें विकारका अभाव हुए बिना नहों 
रहता । पर्याय बुद्धिसि ही आत्मा विकारी भासित होता है; स्वभाव 
बुद्धिसे देखने पर भात्माके द्रव्य-ग्रण-पर्याय तीनो विकारसे शून्य हैं; 
ससार उनमें है ही नही । ससार किसका २--कि जो उसे पपसा भानें 
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उसका, अर्थात्‌ बिकारमें जिसको श्रद्धि है उसीको संसार है । स्वभावकी 
शुठिवाल्ता साधक शो कहठा है कि मुझमें घंसार है ही तहीं --हसे 
शुद्धात्माकी हष्टि करता ही संसारसे छूटकर सिद्ध होनेका उपाय है। 


प्रात्माका ऐसा प्रभाव स्थमाव है क्षि वह परसे भौर विकारपे 
छूम्प है। झाम-प्रागम्दावि निय भाषसि भरा हुआ ओर रशागादि 
परमावसे रहित है। ममावक्षक्तिके कारण आरमस्व॒भादमें परका प्रौर 
बिंकारका प्रभाग है किस्तु ममावश्कक्ति स्वयं कहीं प्रात्माममें प्रमावरूप 
नहीं है, प्रमावणक्ति स्थयं तो भात्माके स्वमावरूप है। परके प्रभावरूुप 
भाव भी प्रात्माका स्‍्वमाष है । 


आाश्मामें परका तो प्रमाव है, उसका तो कभी साब गहीं 
होठा। प्राश्माके स्व॒मावमें विकारका सममाव है उसका भी कुयी भाव 
पहीं होता, किम्तु भ्ाध्माकी मविष्यकी केबस ज्ञानादि पर्याय 
थो इस समय ममावरूप हैं तमका भाव होता है। साधरूको ऐसे अपने 
भ्ारम स्वमावदी प्रतीति है, केषस्ज्ञामकी भी प्रतीति है, पिकारके 
झ्रमाषकी भी प्रतीधि है, उसे बर्दमान मिर्मत्तवा वर्तती है भ्रौर 
प्रस्पकाप्तमें बिकाएका सर्बया भ्रभाग होकर अमममाता हवुप्ता केबप्त 
शाम प्रगट हो घाता है । 

[-पहूं तेतीसबी मावप्तक्ति, तपा भींतीसबी प्रभावशक्तिका 
बर्णोत पूरा हुप्रा । ] 
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आत्माकी ये- शक्तियाँ बताकर आचाये भगवान 
कदते हैं नकि अरे जीव [ तू घव॑राना मत .. 'भरेरे | बहुत 
कालसे सेवन किया हुआ जज्ञान अब कैसे टलेगा १ व मके (६ 
सम्यगज्ञान कैसे होंगा १'--एसा तू घबरांना मत । अनादिसे | 
अज्ञानका सेवन किया इसलिये वह अंज्ञान सदा टिककर ही 
रहे--ऐसा नहीं, व अनादिसे ज्ञान नहीं किया इसलिये अब 
वह ज्ञान नहीं ही हो--ऐसा भी नहीं । अनादिसे समय |: 
समय विद्यमान, ऐसे अज्ञोनका “अभाव! करके, अपूर्व 
सम्यग्ज्ञानका 'भाव! हो ऐसी शक्तियाँ तेरी आत्मामें भरी 
हैं; उसके सत्मुख दो...तो तेरी घबराहट मिट जाय | 
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“आत्मामें भवति ( व्तंती ) हुई पर्यायके व्ययरूप भाव- 
प्रभावश्क्ति है, तथा “न भवति हुईं पर्याय के उदयरूप श्रमाव-भाव- 
धक्ति है ।” आत्मामें पहले समय जो पर्याय विद्यमान हो उसका दूसरे 
समय अभाष हो जाता है भर पहले सर्मय जो पर्याय भ्रविद्यमान ही 
उसका दूसरे समय भाव ( उत्पाद ) होता है; इसप्रकार प्रति समय 
एक पर्याथका व्यय श्ौर दूसरी पर्यायका उत्पाद अनादि-अनन्त होता 


अन्‍केे 
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साव-झमाब और माब-साथ (४९८) प्रशमत्रपिद्ध 


ही रहता है--ऐसा ही बस्तुका स्व॒माव है, किसी धस्पके कारण पर्माण 
के उत्पाद-ध्यय नहीं होते । 


"मामका अमाव' और “अमाबका भाष ” इस दोनोंका एक 
ही समय है सिन्न-मिन्त समय महीं है। बसे कि घापरुको केवलशात 
प्रगट हुआ वहाँ पहसे जो धाभरक दशा थी तपका अ्माव हुआ बह 
०“पाषका पभाष है, सौर पहले लो केबलशात वसा महों भी बह 
प्रगट हुई उसका नाम 'ममाबका भाव हैं। इसप्रकार भावज-अमाब- 
क्षक्ति भीर अमाब-भावशक्ति-यह दोतों शक्तियाँ एक ही धमपर्म ढार्म 
कद रही हैं। पदि भावका ध्रमाम स हो सो केगसशात होते पर मी 
छश्नस्प साथकद्ता दूर ते हो भौर प्रभाषका साष न हो तो पागक 
दशा दूर होते पर भी केबसज्ञानकी उत्पत्ति म हो --जर्पाव कीईँ 
पर्याय ही स रहे, धौर पर्यापके बिता दृष्यका भी अभाव ही हो! 
इसप्तिये इम दोनों प्क्तियोप्ति पता स्वरूप छममूता भाहिये। 


प्रश्येक आत्मार्मे प्रत्ति समय इसप्रकार हो ही रहा है छतको 
हू बात है। व्रध्यरूपसे मात्मा प्रखंड विद्यमान रहता है प्ौर उसकी 
पर्यायें स्वपमेग बदलती रहती हैं। पहसे समय जो पर्याय विधमात हों 
एसका धूसरे समय श्माव हो जाता है झोर पहसे समय थो पर्याय गे 
हो बह पूसरे छमय नई उत्पन्न होती है। पहुसी पर्माय भागे बढ़कर 
हूसरे समय भी चसती रहे--ऐसा कभी महीं होता तथा ए$ पर्याय 
हूर होकर दूसरे समय मई पर्याम उत्पन्न ते हो ऐशपा मी कर्मों 
नहीं होता । 


प्रहो | प्रमाषवरूप पर्यायका बूसरे समय भाव हो-- ऐसा 
अपमा पघ्थमाव है तो फिर सम्यम्वर्शन या केगललाताडि पर्यामें प्रयट 
करमेके लिये बाहयमें देखना कहाँ रहा ? बाहामें देशना तो महीं रहा 
डिस्तु पर्यायकी ओर देखता भी हहीं रहा। पर्योरि बिस पर्यायर्मे 
केबसभामका अभ्रभाव है उस लमादर्मेते कहीं केवसशाम नहीं हीता । 
पृष्रस पमय केबसज्ञामका प्रमाव है तो टूसरे ध_्मय केवल्तश्ामका भाग 
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श्ारमप्रसिद्धि : ( ४२६ ) : भाव-अभाव, और अभाव-भाष. 


कहासे होगा ?-द्रव्यमेंसे ही उस अभावका भाव होगा, अभावका 
भाव करनेकी शक्ति द्वव्यके स्वभावमे है, इसलिये उस स्वभावकी झ्रोर 
देखनेसे ही पहले अविद्यमान ऐसी निर्मलपर्याय प्रगट हो जाती है । जो 
जीव द्रव्य सन्मुखदृष्टि नही करता उसे भी प्रति समय “अभावका भाव” 
तो होता ही रहता है, किन्तु वह अभाव-भाव उसे विकाररूप ही 
होता रहता है। साधकको तो स्वभावके अ्वलम्बनसे, निर्मेलरूपसे 
अभाव-भाव होता रहता है; प्रति समय विद्येष-विशेष निर्मल पर्याय 
होती रहती है। सिद्ध भगवानको यद्यपि अब पर्यायकी निम्मेलतामे 
वृद्धि होना शेष नही रहा, तथापि उन्हे भी शुद्ध पर्यायके भाव-अभाव 
तथा अभाव-भाव होते ही रहते हैं, सिद्धको एककी एक पर्याय नही 
रहती, किन्तु पहले समयकी छुद्ध पर्यायका दूसरे समय अभाव 
( भाव-अभाव ), श्रौर पहले समय अविद्यमान ऐसी छुद्ध पर्यायका 
दूसरे समय उत्पाद ( श्रमाव-भाव ) इसप्रकार पर्याय भाव-अभाव 
तथा अभाव-भाव उन्हे भी होता ही रहता है । 


रागादि मलिनता तो श्राध्माका स्वभाव नही है, इसलिये वह 
तो आत्माके साथ नित्य नही रहती, किन्तु आत्माके स्वभावके श्राश्रयसे 
जो निर्मेल पर्याय प्रगठ हुई वह पर्याय भी दूसरे समय नहीं रहती । 
दूसरे समय उसका श्रभाव होकर दूसरी नई निर्मल पर्याय प्रगट होती 
है। इसप्रकार निर्मेल पर्यायमे भी प्रति समय भिन्न-भिन्न भ्नुभव है। 
जो पर्याय उत्पन्न हुई उसका दूसरे समय विनाश, और जो पर्याय-- 
भ्रविद्यमान थी उसका उत्पाद--इसप्रकार पर्यायका परिवतंन सदा 
होता ही रहता है । साधकका ज्ञान एक-एक समयकी पर्यायको पृथक 
करके नहीं पकड सकता, किन्तु वस्तु स्वभाव ऐसा है--ऐसा उसकी 
प्रतीतिमं आजाता है श्रौर उस प्रतीतिके बलसे उसकी पर्यायोका 
परिणमन तो द्रव्य स्वभावका ही अवलम्बन लेनेसे निमल-निर्मलरूपसे 
होता रहता है । 

प्रवचनसार गाथा ११३ में कहते हैं कि--“पर्यायें पर्यायभुत् 
स्वव्यतिरेक व्यक्तिके कालमें ही सत्‌ होनेके कारण उससे श्रन्य कालों 


माब-अमाव और भमाब साव (४३० ) आरमप्रसिम्नि 


असत्‌ ही हैं ।” प्था पर्यायोका 'क्रमानुपाती स्वकासमें ही उत्पाद 
होता है। देखो इसमें बहुत सरस घिद्वाम्त है ।-पर्याय अपने काप्तके 
अतिरिक्त भ्रस्य कासमें प्रखत्‌ है, इसलिये कोई भी पर्याम अपने समगको 
झोड़कर पहले या धादके श्ागे--पीछे धमयमें महीं होती। हसप्रकार 
प्रस्येक्त द्रब्पक्रो पर्यार्योका क्रमानुपाती स्थ॒कान्तर्मे उत्पाद होता है। 
दरीर हिले--भते-थोसे मरा म हिले--चल्ते--श्ोसे --उन सबमें 
परमायुर्थोका स्वकासमें उत्पाद है, जीबको उपस्थिति या प्रनुपत्पिति 
के कारण उसमें कुछ नहीं होता । 


प्रश्येक द्रध्यमें प्रति समय एक पर्यायका स्यय प्रौर दूसरी 
पर्यायकी उत्पत्ति होती ही रहती है। थो पर्याय थी बह मई, धौर महीं 
थो वह हुई--इसमें भाष-भमाब और ध्रमाव-भाव दोनों भा बाते 
हैं। साबका अभाव श्रौर प्रमावषका भाव--ऐसे परिच्रमनकी अदूट 
धार प्रत्येक वस्तु्में चल्ल रही है।जो बस्तुके ऐसे परिणमतको ही 
तहीं मानते बे तो पृहीत मि्पाहष्टि हैं उाहें तो मिस्पात्यके अभावरूप 
प्रौर प्म्पक्त्थके भावरूप परिणमस महीं होता । द्रस्प--गुण तो विकास 
भाषरूप रहते हैं प्रौर पर्याय तो एक समयके ही सावरूप है, दूसरे 
समय उसका अमाब होकर दूसरा भया भाव प्रगट होता है पढ्ढां 
जिकाक्ती एककूप भागके क्लाभ्रमसे साभककी पर्यायमें लिमेध्वठाका 
भाव बढ़ता छाता है और मझश्तिनताका अमाब होता भाता है! 
ऐसे परिणमसलके बिना अज्ञामदस्ता गृर होकर सापरृदश्ता अप्रपवा 
साधकदणशा दूर होकर सिठदशा नहीं हो सकती । 

यहाँ. जितली धाक्तियोंका बणेम करते हैंथे सब शक्तियाँ 
प्रश्पेक झ्राप्मार्मे बिद्यमान हैं मनस्त थक््ियोंका धारक एक मात्मा है' 
थहाँ एक धक्ति है वहीं हूसशी अमस्व दक्तियाँ एक साथ विमान हैं 
इसप्लिये यदि एक शक्तिके ब्वारा प्रात्म स्वमावकों जाने तो प्रभात 
एक्तिबान भैतस्यसू्ति भाष्मा प्रतीतिमें प्राथाता है । 


प्रघच--ऐसा सूक्ष्म सम्रमकर क्‍या करता है? प्रस्तमें तो 


आत्मप्रसिद्धि : (४३१ ); भाव-अभाष और अभाव-भाव. 


क्रोधांदि कम करनेका ही तात्पयं है न ? भले ही ना समझ गड़रिये 
जैसा हो, तथापि इसे समझे बिना भी क्रोधादि कम करे तो धर्म 
हो जायेगा ? 
उत्तर--अरे भाई! सासारिक कार्योमे तो तू बुद्धि-रचि 
लगाता है और यहाँ गडरियेका दृष्टान्त देकर तुझे बिना समझे घर्में करना 
है,--यह तो तेरी धमकी श्ररुचि ही है। प्रात्माका स्वभाव समझे बिना 
बडे बैरिस्टरको या गडरियेको--किसीको धर्म नहीं हो सकता; उसी- 
प्रकार क्रोधादि भी सचमुच दूर नही होते । क्रोध क्या ? क्रोध करने- 
वाला श्रौर उसे कम करनेवाला कौन ? तथा उसका-क्रोध रहित 
स्वभाव कसा है ? वह सब जाने बिना किसके लक्षसे क्रोधादिका त्याग 
करेगा ? जिसप्रकार प्रकाशके भाव बिना अ्रंधकारका श्रभाव नहीं 
होता, प्रकाश हो तभी भ्रधकार दूर होता है, उसीप्रकार क्रोध रहित 
ऐसे चिदानन्द स्वभावकी ओरका भाव प्रगट हुये बिना क्रोधका भ्रभाव 
नहीं होता । ज्ञानी तो चेतन्यस्वभावमें एकता करके क्रोधादिका प्रभाव 
फरण डालते हैं। ऐसे चेतन्यस्वभावके लक्ष बिना अज्ञानी क्रोध दालना 
चाहे तो क्रोध दूर नही होता । भले ही वह कषायकी मन्दता करे 
तथापि उसको भश्रनन्तानुबन्धी कषाय तो विद्यमान ही है । 
जेसे--दो व्यक्ति हैं, एक रत्नोका पारखी है, वह तो हाथमें 

चिन्तामरिंस रतन रखकर जिसका चितवन करे उसे प्राप्त करता है, 

भोर दूसरा गढरिये जैसा है; वह रत्नको पहिचाने बिना हाथमें सफेद 
पत्थर लेकर चिन्तवन करता है, किन्तु इसप्रकार चितवन करनेसे 

फहीं चितित वस्तुकी प्राप्ति नहीं होती, क्योकि उसने पत्थरको पकड़ 

रखा है। उसीप्रकार धर्मी तो भ्रपनी दृष्टिमें चेतन्य चिन्तामणि 

अनन्तशक्ति सम्पन्न भगवान आत्माको लेकर उसका चितवन करता 

है, भौर उसके चितनसे पह सम्यग्ददंत-ज्ञान-चारित्र प्राप्त करता है 

तथा कषायोका अभाव करता है। किन्तु श्ज्ञानी अनन्तशक्ति 

सम्पन्न चेतन्‍्य--चिस्तामणिको पहिचाने बिना राग-द्वे ष, पुण्य-पापादि 

फेषायोको पकड़कर उनके चिन्तनसे--"यह करते--करते हमें 


सापव-अमाव भौर झमसाव-माव (४४३२) गातमप्रपिद्ध 


सम्यस्दपत त हो, सम्यग्श्ान हो सम्पग्घारित्र हो,--ऐसो इच्छा करठा 
है, किन्तु इसप्रकार कहीं सम्मम्दक्षमादि नहीं हो सकते । इसप्रकार 
शपने घधुद्ध स्वमावकों समझ कर उसे पकड़े बिसा ( धर्धात्‌ उसीका 
प्रवस्तम्बन किये बिना ) धम्यर्द्तमादि घर्म महीं होते भोर कपायें 
दूर नहीं होती । 
के धाप्मामें घरीरादि बड़का तो परिकास प्रमाव है। 
& शामादि विकारका भी जिकासी स्‍्वमावका प्रमाव है। 
# स्वमाबमेंसे प्रगट हुई एक समयक्ती निर्मल पर्यायका भी 
हूसरे समय प्रमाव हो चाठा है झोर दूसरी पर्याय 
प्रगट होदी है । 
हक छुद् द्रब्प स्वमाव जिकास ए्योंका (यों एकरूप बसा 
रहता है, प्रौर बही अवसम्बससूत है ! | 
साधकपर्याय हो या सिद्धपर्याय हो --सर्वे पर्यागोकरि समय 
शुद्ध द्र्प स्वभाव तो देव एकरूप वर्घता है, किस्तु पर्यायर्में साथक- 
पेके समय सिदधपना सही होता ! साधपकपर्यायका प्रभाव हो तग 
सिद्धपर्यापक्षा भाष होता है। एकके ध्रमाव बिना दूसरीका भाव 
करता चाहे प्रपवा एकके माव बिसा दूसरीका अमाब करमा चाहे तो 
ऐसा नहीं हो सकता । मिष्यात्यके अमाब बिता सम्मकबका भाज 
अथवा सम्यकत्यके भाव बिला मिध्यात्वका माष हीं हो सकता 
इसप्लिये पहले समय वर्तेती हुई पर्यायका दूसरे समय अमाब होनैरूप 
भाष-अमावष्चक्ति तथा पहले समय स बहंती हुईं पर्यायका दूसरे 
उमय छत्पाव होसेरूप अमाब-भावक्षक्ति--ऐसी दोनों प्रक्षियाँ 
झ्ास-स्वरूप आत्मार्मे विद्यमाम हैं।--ऐसे झ्क्तिशाम प्राह्माको 
पहिच्ातनेप्ते भ्रगषात्त प्राह्माका झुदुरुप धहषुमब होठा है, कर्याव 
पम्पस्थद्धा-शासमें शनस्त प्क्तिवाम सयवान आत्मा प्रस्तिद्ध होता है, 
यही धर्म है प्रोष पही मोक्षका उपाय है । 
ऐसे अपने प्राप्माकों अद्ञा-शासमें झ्लिपि बिमा बेहकी किया 


आस्मप्रसिद्धि : ( ४३३ ) ; भाव-अभाव और अभावष-भाव, 


को या मंदरागको चारित्र मान ले, तथा वह करते-करते 
सम्परद्शंत और सम्यर्ज्ञान होगा--ऐसा मानले वह तो कैसी मुढता 
है । उसमे तो चारितन्रकी तथा सम्यग्दशेनादिकी विराधना है। 
सम्यग्दशंन तथा सम्यकचारित्र क्या वस्तु है--उनकी महिमाकी 
उसे गधघ भी नहीं है । 

सिद्ध पर्याय वर्तमान अभावरूप होने पर भी उसका भाव 
होनेक्री शक्ति द्वव्यस्वभावमे विद्यमान है, उसका विश्वास करनेसे सिद्ध 
पर्याय प्रगट हो जाती है। अभावपर्यायका भाव करनेको शक्ति चेतन्य- 
में है, सिद्धघदका भमाव है, उसका भाव चेतन्यस्वभावके आश्रयसे 
होता है, उसके लिये किसी परके आश्रयक्री आवश्यकता नही है | मेरी 
वर्तेमात पर्यायमे केवलज्ञानका प्रभाव होने पर भी, उसका स्व 
प्रभाव हो रहे ऐसा नही है, उसका भाव करनेकी शक्ति मेरे आत्मामे 
विद्यमान है,--इसप्रकार साधकको स्वशक्तिका विश्वास है, इसलिये 


उसे स्वशक्तिकी सन्मुखतासे प्रल्पकालमे केवलज्ञानका भाव प्रगट 
हो जाता है । 


वर्तंमानमे जिस पर्यायका अभाव है वह भविष्यमे प्रगट 
होकर भावरूप होती है ।--कहाँसे प्रगट होती है ?--तो कहते है 
कि-अपने स्वभावमेंसे । यह स्वभाव कंसा है *--तो कहते हैं 
कि-शुद्ध प्रनन्तशक्ति सम्पन्न है, उस स्वभावभे विकार नही है, 
इसलिये विकार प्रगट होनेकी बात न लेकर निर्मल पर्याय प्रगट होने- 
को बात ही लेना चाहिये । इस समय आत्मामे सिद्ध पर्यायका अभाव 
है, इसलिये वह कभी प्रगट ही नही होगी--ऐसा नहीं है, क्योकि 
आत्माकी अभाव-भावदशक्ति ऐसी है कि भविष्यकी जिस निमंल 
पर्यायका इस समय अभाव है वह बादमें भावरूप होती है ।-ऐसी 
निज छुद्ध-शक्तिक्री प्रतीति दोनेसे साधकको ऐसा सन्देह नही होता 
कि भविष्यमें मेरे स्वभावसे अशुद्धता प्रगट होगी,--- कितु उसे तो 
स्वभावके विश्वास पूर्वक निःशकता है कि-मेरे स्वभावमेंसे शुद्ध पर्याय- 
का ही प्रवाह श्रादि-अनन्तकाल तक प्रवाहित रहता है, भविष्यमें 

घर 


माब-सम्ाव और अमाबन्भाव (४३४ ) जातमप्रसिड़ि 


मेरे आरमामेस्ते बिकारका “भाव” नहीं होगा उसझा ठो एग्रमाब 
होगा भोर केवलशान तथा सिंद्धपदका भाव होगा। 

है जीव ! ठेरो पर्याममें हितका शमाव है पौर तुमे हित 
प्रगट करना है तो वह हित रुहाँ दूंढना ? परमें पा विकारमे ऐसी 
पक्ति नहीं है कि तुमे हित दे । अपने हवमाबरमें ही द्वित दूंढ़' उसीमें 
ऐसी थक्ति है कि हिंतरूप दशा प्रपनेर्मेसे प्रगट करे । 

अपने शुद्ध स्‍्वमाबको प्रतीतिमें सेकर उसके प्रवल्तम्बगते 
वहुसे समयमें विद्यमान ऐसी मि्मेश्त-मिर्मल पर्यामोंकों प्रगट करके 
पर्मी जीब उनका कर्चा होता है किल्तु विकाएका कर्ता नहीं होता; 
उप्का ठो प्रभाव करठा बाता है तथा क्षरीरादि जड़का दो 
प्रभाव हो है इसलिये उसका भी कर्चा गही होता । 

आरमाममें लड़का विकास अभाव है बह रूसी प्रात्मामें सावरूप 
महीं द्ोता, घुद्ध स्व॒सावर्में विकारका अमान है इससिये उस शुद्ध छत 
भावकी हष्टितें पर्मीको मिकारी माव मावरूप होकर प्रगट गहीं होते 
उठे तो 'अमाब” ढूपसे ऐसी मिर्मेल पर्यायें ही भाग रूप होकर 
प्रमष्ट होती हे । ऐसा "मभाव मावशक्तिका' सम्यक परिखमत है। 
ऐसा सम्यक परिणुमन किसे होता है ?---कि बिसकी दृष्टि घुद् समय 
पर है उसीको धुद्ध परिणमत होता है । 

सम्यरदर्शत-जात-चारिप्रकी थो मिर्मेश पर्याय पहले छमग 
अमागरूपथी प्रोर दूसरे समय बह पर्याय प्रणट होकए सावरूप हु-पो 
छस माय” रूप कौन परिणमित हुप्ता है ? 

के शारीरादिका प्रात्मामें प्रमाव है 

के पहले सममके बिकारका दूसरे समयमें प्रभाव है 

के पहले सममकी सिर्म्त पर्यायका भी दूसरै समयमें प्रभाव है 

--बे दी्ों प्रभावशुप हैं उसमेंसे कोई दूसरे समय माबरूर 
पहीँ होते तो फिर दूसरे समयका कुद्धमाद कहाँसे आया ? तो 
हैं कि घुद हम्पमें ही पते मावरुप होनैकी फक्ति है इसलिये बह स्वर 


आस्मप्रसिद्धि : (४३४ ): भाव-अभाव और अभाव-भाव, 


ही दूसरे समयमे वेसे भावरूप हुआ है ।--इसप्रकार घुद्धद्रव्यको 
लक्षमे लेकर जो उसके सन्मुख परिणमन करे उसीने अ्रभाव-भाव 
वक्तिवाले आत्माको जाना और माना है। वर्तमान पर्यायमे ऐसी शक्ति 
नहीं है कि वह दूसरी शक्तिको प्रगट क रे, इसलिये पर्याय दृष्टि द्वारा 
“अभाव-भाव” शक्तिवाले आत्माकी प्रतीति नहीं हो सकती । 
शुद्ध द्रव्य पर जिसकी दृष्टि नहीं है उसे श्रात्माकी शक्तियोका निमंल 
परिणमन.,नही होता । ह 


वर्तमानमे जो निर्मल पर्यायें श्रभावरूप हैं उनके प्रगट होनेकी 
धक्ति मेरे आत्मामे है, इसलिये अपने श्रात्माकी शक्तिके सन्मुख होकर 
शअभावका भाव” करू-ऐसा न मानकर अज्ञानी मानता है. 
कि--परमेसे, परके आलंबन द्वारा अपनी निमेल पर्याय प्रगट करूँ; 
तो उसे निज शक्तिकी प्रतीति नहीं है । धर्मात्माको निज शक्तिकी 
प्रतीति है, वे परमेसे श्रपनी पर्यायका प्रगट होना नही मानते, 
इसलिये अपनी निर्मेल पर्याय प्रगट करनेके लिये वे परकी श्रोर या 
विकारकी भोर नही देखते, पर्यायबुद्धि नही करते, कितु शुद्ध द्रव्योन्मुख 
होकर उसमेंसे निर्मल पर्याय प्रगट करते हैं। जहाँ निर्मेल पर्यायकी 
शक्ति भरी होगी वहाँसे प्रगट होगी या बाह्ममेसे आयेगी ?--जहाँ 
षुद्ध ज्ञान-भानन्दकी शक्ति विद्यमान है उस ओर उन्मुख होने पर उसी- 
मेंसे ज्ञान-स्‍धानदकी शुद्ध पर्याय प्रगटठ होती है। स्वशक्तिकी ओर 
उन्मुख हुये बिना बाह्मसे प्रगट करना चाहे तो अनन्तकालमे भी 
प्रगद नहीं हो सकता । 


भ्रशानी तो परका झपनेमें “अभाव” है उसे “भाव”'रूप 
करना चाहता है, आत्माकी अभाव-भावद्यक्तिकी उसे खबर नही है। 


ज्ञानी तो “अभावरूप” ऐसी निर्मल पर्यायकों श्रपनी 
स्वशक्तिमे अन्तमु ख होकर “भाव'रूप करता है, इसलिये शुद्धतामेंसे 
घुद्धताको ही प्रगट करता जाता है। जिसकी दृष्टि शुद्धस्वभाव पर नहीं 
है वह घिकारको बढाना चाहता है। जो घुभाशुभ परिणाम हैं उन्हे दूसरे 


किक 


भाव झमाब भौर भमाव भाव (४३६ ) आश्मप्रसिद्वि 


ही क्षण प्रमट करू -इसप्रकार उसे आाप्नवकी ही भावना है प्राष्माद़ी 
पुद्ध शक्तिकी माबना उसे नहीं है । 


क्रात्मा चड़को क्रिया करता है, प्रथवा जड़की क्रियासे 
प्रात्माको शाम होता है--ऐसा मामनेवाला पपनेमें जड़का “मा” 
करता चाहता है वह मिष्पादृष्टि है। 


उसीप्रकार बिकारसे साभ मानमैवाल्ला बिकारकों प्रपमैमें 
मावरूप रसना चाहता है वह भी मिध्याइड्डि है उसे प्रतिक्षण 
बिकारका ही याव होठा है किन्तु सिर्मेलताका भाव गहीं होता। 
इयादिके शुम परिणार्मोकी मैं मविष्यमें टिका रखूंगा--ऐसी जिधकी 
भावता है उसे क्‍प्राअबकी मावसा है इसप्तिये संसारकी भाजता है। 
सम्पगृष्टिकी भावता स्थमाव पर है वह तो घुद्ध स्वमावकी भावनाती 
छुद़्वाका ही माव करता थाता है। मैं भर्मंत झक्तिका पिष्य हु 
अंतस्य स्वभाव हूँ मेरे स्वमाबरमें समस्थ रायका प्रभाव है मेरे 
स्वमाममें ऐसी धक्ति है कि थो मिमस पर्याय पहले अमाब-हुप हो 
उठे प्रगट करू ---इसप्रकार शपते स्वभाषको बानकर उसीकी माबतासे 
घर्मी जीब मिर्मस्त पर्यायकृप परिणमित होता जाता है । 


प्रनादि काशके धज्जाती जीवमे सत्समागमसे बहुमामपूर्जक 
स्वधावका श्रवरपध करके फिल प्रश्तरोस्पुश् होकर उस स्वमावकी 
प्रतीति की बहाँ प्रभादिकासीन मिध्यात्मका प्रभाव हुप्ना ( बह माब- 
लजभाव है ) भोर भरपूर्ग सम्यम्द्शंत प्रगट हुप्रा ( बड़ अभाव-भाव ) 
“ऐसा सम्यण्दर्धम हुआ उसी समय सिद्ध दस्खा बतेमाम महीं है तथापि 
मबिष्यकी सिद्ध पर्याय प्रगट होनेकी छ्क्ति सेरे दस्यमें है--इसप्रकार 
सम्प्तवीको दब्यहष्टिके बलसे सिद्द्षाकी निःझ्कता हो गजी है। 
सिद्धरसा करू या सम्पष्दर्सनादि करू-...ऐसे बिकस्पसे कहाँ सि्वदथा 
पा सम्यग्दर्सनादि लहीं होते किस्तु निविकस्प ब्रध्यस्थमाबर्गें एकाप्र 
होने पर सम्यम्दधामादि तिर्मेस पर्याय प्रगट हो जातो है; इसमसिये 
घर्मीकी हृष्टिमे ऐसे झुद्ध दभ्यस्थमावकी ही मुस्यता है । 


भात्मप्रसिद्धि : (४३७ ) ; भाव-अभाव और अभाव-भावऩ्, 


« » “मोक्ष करू”-ऐसा विकल्प ग्राये, कितु उस विकल्पकी सुख्यता 
त्ही है, विकल्पकी दारण नहीं है, शुद्ध स्वभावक्री ही घरण है। 
उसीकी दारणसे मिथ्यात्व दूर होकर सम्यक्त्व होता है, उसीकी शरणमे 
अस्थिरता दूर होकर स्थिरता होती है; उसीकी शरणसे अल्पज्षता दूर 
होकर सर्वेज्ञता होती है। इसप्रकार घुद्ध द्रव्यस्वभावके आश्रयसे 
शुद्ध परिणमन होता है,--उसमें पुरुषार्थ भी साथ ही है, श्रौर वही 
सम्यक्‌ पुरुषार्थ है। इसके अतिरिक्त एक पुरुषार्थे ग्रुशकों परथक्‌ करके 
पुरुषार्थ करने जाये तो उसे भेदके आश्रयसे राग ही होता है, किन्तु 
छुद्धता नही होती । "मैं पुरुषार्थ करू '--.ऐसे विकल्पसे सच्चा पुरुषार्थे 
नही होता । पुरुष अर्थात्‌ छुद्ध श्रात्मा; उसके साथ परिणति एकाकार 
होकर घुद्धतारूप परिणमित हुई वही सच्चा पुरुषार्थ है; उसमे एकसाथ 
अनंतगुणोका निर्मेल परिणमन उछलता है। शुद्ध चेतन्यतत्वके 
सम्मुख होकर उसमें सावधानी की वहाँ अब विषयकषायरूपी चोर नही 
भा सकते । 


इस चंतन्यस्वरूप प्रात्माके परिणमनमें ऐसा भाव-अभावपना 
है कि पहले समयकी अवस्था दूसरे समय अभावरूप हो जाती है । 
इसलिये प्रतिसमय उसकी श्रवस्था बदल जाती है । यदि एक ही भ्रवस्था 
चलती रहे और भावका अभाव न हो तो अज्ञानोका अज्ञान कभो दूर 
हो ही नही सकता, साधककी साधकता कभी दूर हो ही नही सकती, 
उसीप्रकार नवीन पर्याय प्रगट होने रूप “अभाव-भाव” यदि न हो तो 
अनादिसे अभावरूप ऐसा सम्यग्झान कभी प्रगट हो ही नही सकता, 
फेवलज्ञास प्रगट हो ही नही सकता, किन्तु ऐसा नही है ।_ 


प्राचायं भगवान कहते हैं कि अरे जीव | तू आकुलित न 
हो भरेरे! चिरकालसे जिस अज्ञानका सेवन किया है वह कैसे दर 
होगा ? श्रौर मुझ्के सम्यस्ज्ञान केसे होगा ?--इसप्रकार तू श्रकुलाना 
मत प्रतादिकालसे श्नज्ञानका सेवत किया इसलिये वह श्रज्ञान सदैव 
बत्ता हो रहता है--ऐसा नही है। और अनादिकालसे ज्ञान नही किया 


अदा 


साव-संसाव और झमाब साव (४३८) आर्मप्रणिद्ि 


इसलिये शब वह श्वाम नहीं हो सकता--ऐसा भी नहीं है| कगादिये 
प्रतिसमय विद्यमान ऐसे अ्रज्नामका अ्रमाव करके प्रपूर्व उम्मजानका 
आव होता है--ऐसी प्क्तियाँ तेरे धात्मामें विद्यमात हैं, उसका एक 
बार विक्ष्वास कर तो तेरी प्राकुलता दूर हो लाये | बो--जो पर्याय 
जाती है बह “प्रभाग को साथ साती है इसस्षिये दूसरे पमग 
झवदय ही उसका अभाव हो जायेमा । जिसप्रकार थो जर्मता है गह 
मरणको प्ताथ ही स्षाता है उसीप्रकार थो पर्याम अम्मी है गह 
दूसरे स्मप अ्रषदय ही माद्कों प्राप्त होती है भौर दूसरे समय गई 
पर्याम उत्पन्न होती है। घुठ्ध द्रम्धका लाभय करते बासेको वह पर्यगि 
छुद होती है इससे हे भाई ! सू प्रकुसाता नहीं इस अपूर्स पर्यायके 
समय ही सके पीछे ( रूस्तरस्व॒भावमें ) पूर्ण शुद्ध पर्माय प्रगट होगेडी 
पक्ति हरे माध्मा्में मरी है इसलिये उसके धस्मुस ही । 


बर्तमाममें शात्माको संसार पर्यायका सदुभाव है कियु उस 
भावका भरमाष' कर दे ऐसी भक्ति भी साथ ही विधमात है। पदि 
उप्ते प्रतीठिमें से तो संसारका प्रभाव हुये बिना म रहे । 


जौर बतंमालमें इस आध्माकों सिद्ध पर्यायका अमाग है 
किल्तु उस “प्रभाषका भाष” करनेकी शक्ति भी साव ही विद्यमात है 
पदि झात्माके ऐसे स्थमावकों प्रतीतिमें ले तो सिद्धदक्षा प्रमट हुये 
विधा न रहे । 

--इसप्रकार _“*माब-प्रभाव! झौर “प्रभाष-माव' फ्क्ति 
बाले बारमस्मभाषको पहिचाननैसे संसार दूर होकर सिख दृक्षा होती 
है बह सित्ध दा होमेके बाद भी माब-अमाब प्रोर प्रभाव-माव त्तो 
होता ही रहता है प्र्धात्‌ एकके बाद एक पर्याय बदलती ही रहती है 
किम्तु थे समस्त पर्यायें एक समान धुद्ध ही होती हैं, प्रतिणण मनाई 
पर्याँयका प्रमुमष होता रहता है । 

भावक प्रमाव झौर प्रमाषका भाव देसे अखंड प्रवाइकी 
पघाश्में साभक-पर्मीको शुद्ध ताकी बृद्धि होती लाती है । 


भात्मप्रसिद्धि : ( ४३६ ) : भाव-अभाव और अभाव-भाव, 


जगतके चेतन या अचेतन समस्त पदार्थामि भी भावका 
अभाव औौर अभावका भाव ऐसा पर्यायका रूपान्तर अपने-अ्रपने 
स्वभावसे हो ही रहा है। जो जीव ऐसे वस्तु स्वभावकों जाने उसे 
जगतके किसी पदार्थमे “वतंमान चालू पर्यायका में अभाव करू, 
प्रथवा न हो उसे उत्पन्न कर ऐसी भ्रम बुद्धि नहीं रहती, कितु 
मोह रहित ज्ञातापना ही रहता है । 


चेतन्य. स्वभावकी अतिशय विराधना करनेवाला जीव 
निगोद दशाकों (-आत्माकी नीचसे नीच दशाको ) प्राप्त होता है; 
जीवके स्वभावकों भूलकर देहकी अत्यन्त मच्छासे वह तिगोदका जीव 
एक अन्तमसु हुतंमे उत्क्ृष्टरूपसे ६६,३३६ शरीर बदल लेता है, एक 
शरीर छोडकर दूसरा श्रोय दूसरा छोडकरु तीसरा--इसप्रकार 
६६,३३६ भाव ४८ मिनटमे घारण करता है ।-देखो उसकी ममताका 
फल ।! श्रौर प्रतिक्षण वह अनंतानत दु'खकी वेदना भोग रहा है-ऐसा 
भपार दुख कि जिसे केवली भगवान ही जानें ओर वह निगोदका जीघ 
ही भोगे ! श्रोर सिद्ध भगवन्त शरीर रहित रूपसे प्रति समय चेतन्यकी 
पर्याय बदलकर परिपूर्ण श्रानन्‍दका ही अनुभव कर रहे हैं। देहकी 
ममता तोडकर देहसे भिन्न आनन्दस्वरूप भ्रात्माकी आराधना की उसके 
फलमें सिद्ध दशा प्रगट हुई, वहाँ प्रतिक्षण देहातीत श्रतीद्विय आनन्दका 
ही वेदन है, एक श्रानन्दपर्याय बदलकर दूसरी श्रौर दूसरी बदलकर 
तीप्री--इसप्रकार श्रादि अनन्तकाल तक आनन्दकी ही घारा चलती 
रहतो है। भहो ! वह श्रानन्द जगतके जीवोको इन्द्रियो द्वारा 
गम्य नहीं है । 

वर्तमान साधकदकझ्षार्में सिद्ध दशाका श्रभाव होने पर भी उस 
ध्रभावका भाव होनेकी शक्ति श्रात्मामे है । संसारपर्यायके समय सिद्ध- 
पर्याय प्रगट नहीं होती, किन्तु वह प्रगट होनेको शक्ति तो ग्रात्मामे 
विद्यमान ही है। अन्तरमें शक्ति भरी है उसोमेंसे वह पर्याय चली झ्ाती 
है। जिसप्रकार पानीका विद्याल सरोवर भरा हो, उसमेंसे घारा 
प्रवाहित होती रहती है, उसीप्रकार चेतन्य सरोवर ऐसे आत्माके 
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माष-भमाष और करमाष माव (४४० ) लात्मप्रसिद 


स्वसावमें निर्मल पर्यायें प्रगट होनेकी शक्ति मरी है उसीमेंसे मिर्मेत 
पर्यायेका प्रबाह भसा माता है--सेकित किसे ? कि लो अपने 
स्वमाबकी झोर देसे उसे । 


पद्ठा । अपने प्रामम्दके सिये मुझे कहीं परकी झोर देशता 
ही महीं है. मेरा सास्मा ही भामस्द स्वमावसे-परिपूर्स मरा हुप्ा 
है. संतोनि उसीके छपार गीत गाये हैं ।--इसप्रकार स्वसस्मुस होढर 
प्रपते स्‍्बसाबको प्रठीति करता ही इस दरक्तियोंके बरोनेका 
हात्मयें है। 
है जीब ! सिद्धदक्षा प्रादि मिर्मेंसपर्यायोंका इस समय पुभ्ों 
अभाव है भोर उमका साव करना है, तो वह भ्रसावका भाव किसके 
प्राधारसे होगा ? निमित्तके विकारके, पा वर्दमाम पर्यायके आवारे 
बहू भाव महीं होगा, एक पर्याममें द्वसरी पर्यायक्तो प्रगढ 
करनेका सामष्य नहीं है, किल्तु वस्तुके स्वमाव्मे तिकासत प्रक्ति 
दिश्तमान है उसमेंसे प्रतिसमय घविदममास पर्पार्योका उत्पाद होता 
रहता है इसलिये भसाव रूप ऐसी निर्मल पर्यायोका भाव हम्पस्वसागकी 
सम्मुसदासे होता है। परमाव साब सझक्तिको प्रतीति करते बासा दस्प 
स्टसाव सरपुस होता है पोर दष्पके प्राशपत्ते उसे प्रतिक्षण शिशेष- 
विद्योप निर्मल पर्मायें प्रगट होती जाती हैं। प्रस्पज्र॒ताकै समय सर्वशता 
का भमाब है किल्तु अस्तुमें सवशताकी शक्ति त्रिकाल भरी है-: 
उसकी धर्मीको प्रतीति है धौर तप्त धाक्तिक भाभारस ही सर्वश्ञताका 
बिकास हो क्ायेगा (-भ्रसावका साव हो जायेगा )--ऐसी पर्मीकी 
मि'घंकता है। चोधे गुराक्ष्पानमें पर्यायमें केबसल्ानका अमाम होने 
पर भी सम्परस्वीको सर्बेत्ष धक्ति बाला आश्मस्वसाव प्रतीतिमें 
भरागया है इसशिये यद्धा अपेलासें केबसभाम हो यथा है। मदि सर्वे 
शक्तिका निशंक निर्णय म हो सो उस जीवते आरमाको जाता ही महीं । 
पूर्णाता प्रगट होनेसे पूर्व बिसमेंसे पूर्णता प्रयट होता है 
ऐसे स्वसावकों प्रतोधि हो जाती है उसझा माम सम्मग्दर्णम है। पढि 
भात्माके स्वमावदो प्रतीतितें से तो 'मरे रे | असादिका प्रस्पशपता 


जात्मप्रसिद्धि ' ( ४४१ ); भाव-अभाव और अभाव-साव, 


है वह कंसे दूर होगा ?”--ऐसी शका या आकुलता न रहे । 
विद्यमान ऐसी अल्पज्षताका अभाव फर डलले शभ्रौर प्रप्रगट ऐसी 
सर्वज्ञता प्रगट करे--ऐसी शक्ति श्रात्मामे विद्यमान है-ऐसा साधककों 
प्रात्मविश्वास जागृत हो गया है, इसलिये श्रव उस छक्तिके भ्रवलम्बनसे 
अल्पकालमे प्रल्पज्ञता दूर हो जायेगी श्रीर सर्वेज्ञता प्रगट हो 
जायगी;--उसमें साधक्को सन्देह नहीं रहता । बहो | प्रनन्त 
दक्तिसम्पन्न चेतन्य भगवान प्रतिसमय विराजमान हैं उसके सन्म्रुख 
होकर सेवन करते-करते साधकको अश्रविद्यमान ऐसे केवलज्ञानादि 
भाव प्रगट हो जाते हैं। पर्यायके आधारसे पर्याय नही है इसलिये 
धर्मीकी दृष्टिमें पर्यायका अवलम्बन नही है किन्तु अखड आत्मस्वभावका 
ही अवलम्बन है। जहाँ अखण्ड आत्माका अवलम्बन लिया वहाँ 
मिथ्यात्वका अभाव होकर सम्पर्ददधं न हुआ है और उसके बाद भी 
उसीके अवलम्बनसे साधकको निर्मेल-निर्मल पर्यायोके ही माव-अभाव 
ओर भ्रभाव-भाव होते रहते हैं। यह समभने जैसी बात है कि 
स्वभाव दृष्टिमें साधकको विकारका भाव-अभाव या अ्रभाव-भाव 
नहीं है, किन्तु निमंलताका ही भाव-अभाव और अभाव-भाव है; 
एक निर्मेल पर्याय हुई उसका दूसरे समय अभ्रभाव भर दूसरी 
निर्मेलपर्यायका भाव; पुन्तश्च दूसरे समय उस निर्मेलपर्यायका अभाव 
भौर तीसरी निर्मेलपर्यायका भाव,--इसप्रकार स्वभावके आश्रयसे 
निर्मेलताका ही भाव-अभाव और अभाव-भाव होता है। स्वभावकी 
इृष्टिमि विकारका तो अभाव ही है, उस दृष्टिमें विकारका परिणमम ही 
नहीं है, इसलिये विकारके भाव-अभावकी श्रथवा अमाव-भावषकी 
इसमें मुख्यता नहीं है। यहाँ तो स्वभावोन्सुख होकर स्वभावके 
अवलम्बनसे  निर्मेल-निर्मेल क्रमबद्ध पर्यायोके भाव-अभावरूपसे 
तथा अभाव---भावरूपसे परिणमित साधक आत्माकी बात है, 
निर्मेलपर्याय सहित गश्रात्माकी बात है | मात्र विकाररूप परिणमित हो 
उसे वास्तवमें आत्माका परिणमन नहीं कहते । छुद्ध स्वभावके 
भाश्रयसे आत्मा निर्मेल पर्यायरूप परिणमित्र हो हो रहा है, वहाँ 
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खूस पर्यायको इधर पसट हू” ऐसी पर्याय बृंद्धि झ्ातोड़ो 
गहीं है बह तो स्वमावके साथ एकता झरके तिमसरूप परिणमित 
होता थाठा है। 

भाबका अमाब, श्ौर अमाबका मावज-इसरूप प्रतिसमर 
परिणप्रित होठा रहे ऐसा ध्राश्माका स्वमाव है इसलिये आट्माके यर्ज 
एस भी इसीप्रकार परिणमित हो रहे हैं। णह्ढाँ जमम्द प्र॒टढ़ि 
पिडरूप प्रात्मस्वमावके लक्षसे परिणमन हुथा वहाँ समस्ठ गुणों 
पिमेल्त परिणमनका प्रारम्म हो जाता है । द्रस्पके भ्रतस्व सुर्णोर्मे ऐसी 
शक्ति ( धमावब-भाव दाक्ति ) है कि बर्समासमें जिस सिम पर्यायका 
प्रभाव है उसका दूसरे समय भाव होगा, भोर इसप्रकार प्रनस्तामस्त 
कास तक भई-शई निर्मेस पर्यायोका माब आता ही रहेमा--ऐसी 
प्रात्मा्में पक्ति है। बह माव कहाँसे भायेगा ?--तो कहते हैं द्स्यके 
स्वमाजमंसे --इसप्रकार इब्यस्थभाषोस्मुल होकर उसकी प्रतीति 
करना है ।--इसप्रकार शमेका/्तमू्ति प्रात्माको प्रतोति करे तमो उसकौ 
पक्तियोंकी प्रतीति होठो है प्रोर उसीको स्‍्वमाबोस्मुसततासे निर्मेस- 
निर्मेश पर्यायें होती हैं ।--ऐसा प्रनेकास्सका फंस है। जो जीव 
स्वभावोस्मुश्त महीं होता उसे भनेकास्तमूति शास्माकी प्रतोति नहीं होती 
तथा अमेकास्तके फल रूप निम्न पर्याय भी उसे नहीं होती । 

“भ्रनैकास्त भी सम्पकएकास्त ऐसे निम्रपदकी प्राप्तिर 
अतिरिक्त प्रस्य हेतुसे उपकारी नहीं है। --ऐसा भीमदुरायचमाजीने 
कहा है उसमें भी दोनों पक्ष घासरुर शुद्ध आत्मस्‍्वमाबोस्मुख्ध होनैका 
ही रहस्प बठसाया है। जो जीव शुद्ध आत्मस्वभावकी झोर गहीं 
इसता से अनेद्धान्त महीं होता बह मिध्यारष्टि ही रहता है। 

जिसमें मिमस पर्यायोंकों दाक्ति गिद्यमान है उछोके सक्ष 
भोर भाप्तम्बमसे मिर्मेछ्त पर्यायोका विकास होता है। भविष्यकी जो 
सिमेंप्त पर्याय प्रगट करना चाहता है बहू कहांति आयेगी7-परके मा 
विकारके प्राथवत्ते विर्मस पर्याय महीं होगी किंतु घपने छुड 
स्वमावता झाभय करमेसे झ्लात्मा स्वर्य शिमेस-पर्यायरूप परिणमित 


भा्मप्रसित्ति : ( ४४३ ) : भाव-अभाव और अभाव-भाव 


हो जायगा । पर्यायमें जो कमो है उसे पूरी करना है ( श्रर्थात्‌ 
केवलज्ञानका अभाव है उसका भाव करना है ) तो वह कहासे 
आयेगी ?-.द्वव्यकी श्षक्तिमे पूर्णता भरी है उसके श्रवलम्बनसे 
पर्यायमें भी पूरणंता प्रगट हो जायगी। इसप्रकार द्रव्यकी शाक्ति ही 
पर्यायकी कमी को दूर करमेवाली है--भ्रन्य कोई नही, इसलिये 
पाधककी दृष्टिमे निज सामान्य द्रव्यका ही अवलम्बन है। ज्ञानशक्तिमे 
केवलज्ञान प्रदान करनेकी शक्ति है, श्रद्धाशक्तिमें क्षायिक सम्यकक्‍त्व 
देनेकी शक्ति है, आनन्द शक्तिमे पूर्णों अतीन्द्रिय आनन्द देनेकी शक्ति 
है। --इसके भ्रतिरिक्त किन्ही सयोगोमे या विकारमे ऐसी शाक्ति 
नही है कि श्रद्धा-ज्ञान-आनन्द प्रदान करे। स्वभावमे ही ऐसी 
शक्ति है, इसलिये अपना चेतन्य द्रव्य ही श्रद्धा-ज्ञान आनन्द देने- 
वाला है। ऐसे द्रव्यकी श्रोर उन्म्रुख होकर उसका सेवन करनेसे 
तह श्रद्धा-ज्ञान और श्रानन्दकी पूर्णाता प्रदान करता है । 


जय हो ऐसे दिउ्यदान दातारकी ! 


[--यहाँ ३५ वी भाव-श्रभावशक्तिका तथा ३६ वीं अभाव- 
भाष शक्तिका बरणन पूरा हुआ । ] 
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भाव भावशक्ति और अमाव भमभावशक्ति फै 
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एफ एक भ्क्तिके पर्णनमें समृतर्ंद्राघार्यदेवने 
'सम्रपस्र! का मण्डार खो दिया है इरेफ प्क्तिमें श॒द्ध 
मास्माका रस झर रद हे । किसी भी प्रक्ति द्वारा आत्म 
(+#] 





स्वरुपफो पहदिचाननेसे प्वमाइसन्पुसता होकर भपूई 
सानंदरसका भनुभव॒ दोता है |--उप्तका नाम है 
0आस्मप्रसिद्धि” । 




















यह क्ानस्वकूप भात्मको अतत्थ सक्तियोंका गणोस बस 
इहा है । भाष्ममें कोई भौ एक पर्याय गिच्मान बर्तती है--रैसा 
"भावणक्ति में कहा | १३ । सात्म बर्तेमाम पर्याय बर्ततों है रहके 
अतिरिक्त माये-पोछेकी पर्यायें उसमें प्रविध्यमात हैं ऐसा “मभाव्क्ति 
में कहा । १४ । 


बर्तमातमें जो पर्याय बतेंहो है वह दूसरे समय अमागरूप 
हो बाठी है--ऐसा * भाव-अमाव” दाक्तिमें कहा। ३४५ । 
दूसरे समयकों जो पर्याय ब-वरतेमाहत प्रजिद्यपान है गह 


आत्मप्रसिद्धि : ( ४९४ ) : भाव-भाव और अभाव-श्रभाव 
दूसरे समय प्रगट होती है-ऐसा “अभाव-भाव” शक्ति में कहा । ३६। 


ग्रव त्रिकाली मावठके आधारसे वंमान भावका अस्तित्द 


“भाव-भाव” शक्तिमे कहते हैं, उसमे त्रिकालीके श्राधारसे वर्तमान 
फहुकर द्रव्य-पर्यायकी एकता बललाते हैं। ३७ । 


ओर ्‌द्रव्य-पर्यायकी जो एकता हुई उसमे परका भर विकार- 
का अत्यन्त अभाव है, वह “अभाव-श्रभाव” द्वक्तिमे वतलाते हैं । 


ज्ञानस्वरूप आत्मामें “भवति पर्यायके भवनरूप भाव- 


भाव शक्ति है, तथा “न भवति पर्यायके श्र-भवनरूप भ्रमाव-भभाव 
शक्ति है” 


श्री अ्रमृतचन्द्राचा्य देवने एक-एक छदाक्तिके वर्णनमे 
“समयसारका भडार भर दिया है। प्रत्येक शक्तिमें शुद्ध आत्माका रस 
भर रहा है । किसी भी शक्ति द्वारा यदि आत्माके स्वरूपको पहिचानने 


जाये तो अनन्तग्रुणके पिण्ड ऐसे भगवान्‌ श्रात्माकी सन्मुखता होकद 
अपूर्वे आनन्द रसका भ्रनुभव होता है । 


मेरा स्वभाव श्रनन्त ग्रुणोका भंडार है--ऐसा जहाँ ज्ञान 
हुप्ना वहाँ त्रिकाली शुद्ध भावके आश्रयसे उस पर्यायमें स्वसंवेदन भाव 
वर्तता है । उसका नाम “भाव-भाव” है। त्रिकाली भाव और 
वर्तेमान भाव दोनो एक होकर वतंते हैं ऐसी भांव-भाव दाक्ति है। 
आत्मा त्रिकाल भाव-रूप रहकर प्रतिसमय भावरूप घतेता है, इस- 
प्रकार भवते भावका भवन है। और श्रात्मा कभी परख्पष नही 
होता, आत्मामे परका श्र-माव है श्र वह सदेव अ्रभावरूप ही रहता 
है--ऐसी श्रमाव-अभाव दाक्ति है। इसप्रकार यह शक्तियाँ श्रात्माका 
स्वमें एकरच और परसे विभक्तपना बतलातो हैं। “भाव-भमाव” 
पर्थात्‌ गुणका भाव और पर्यायका भाव-ऐसे दोनों भाव सहित 
श्रात्मा वर्तता है, श्रौर “अभाव-अभाव” प्रर्थात्‌ श्रपनेसे भिन्न ऐसे 
पर दृव्ए-गशा-पर्यायें सेव अपनेमें श्रभावरूपसे ही बलंते हैं, ऐसी 


भाव-माव और असाव मसावब॒ (४४६ ) आरमप्रसिद्धि 


दोनों धक्तियाँ प्रात्मामें हैं। भात्मा श्लामस्वरूप है”--ऐसा सकें 
सेनेप्ते उसमें यह सब दाक्तियाँ साथ भा ही जाती हैं। 
जहाँ शुद्ध चिदानम्द आत्माका स्वसगेदन हुमा बहाँ ज्ञानादि 
ग्रुण उस गुण! रूपसे मिस्य रहकर बर्तमान मिमस पर्यायकपसे वतंते हैं, 
ओर एउसीप्रकार निमश्नतारूप वर्ंते रहेंगे । जिकाश मायरूप ग्रुसका 
भवन--परिणामन होकर वतमाम पर्यायरूप भनिर्मेत्तमाव बतता है जोर 
अब गुणके परिणमनमें पैसा ही भाव वर्तता रहेगा । घाषककों 
णुद्धताकी बृद्धि होती है वह प्रसग बात है किश्तु भब निर्मेस भाषमें 
दोभमें दूसरा बिकारी भाव नहीं आयेगा, गुणोंका ज्योंक्रा स्पा निमेश 
परिणमन होता रहेगा--ऐसी यह घाठ है। 
शान तरिकास श्ञानभागरूप रहकर बतं॑मान-वतमानरूप परिणमित 
होता है प्रमुताका भाव तिकास्त प्रसुतारूप रहकर वर्समान-वर्त मामरूप 
परिणमित होता है भ्रद्धा भिकास धठाभावरूप रहकर बर्तमाम- 
बतमासरूप परिणामित होती है प्रानस्द सदेव प्रागन्दमाबरूप रहकर 
वर्तेमाम-बर्तमानकूप परिणामित होता है वीर्य जिकास बीर्मप्रक्तिहप 
रहकर वतंमान-बर्तेमामरूप परिणमित होता है,--इसप्रकार समस्त 
पुए प्रपमे-अ्रपसे प्रिकासमावरूप रहकर प्रपनी-प्रपती परययिके 
बतमान भाजरूप परिणमित होते हैं" किस्तु शाम परिणमित होकर 
असभ्य गुणोरूप हो जाये प्रधवा बम्प गुण परिणमित होकर शातादि 
रूप हो जापें--ऐसा नहीं होता ! “माबका भवम है इसलिये 
पिकाशरूप रहकर बर्सेमामरूप परिणमित होता है। इसप्रकार 
जिकाल भावरूप और ब्तेमात सावरूप ऐसा बस्तुका स्वभाव है 
छत्तका माम “माषब-भाव शक्ति! है। प्रहो! मेरे श्ाव-दर्शमादिके 
जिकासी भाव जो पहले बतते थे बे ही वर्तते रहेंगे घक्तिरूप भाग है 
उपमेसते ध्यक्ति प्रगट होमी, ज्ञान दर्शेमके भाव भिकाल श्ाम-वर्ण तप 
हिपए रहकर प्रपमी-प्रपनी पर्यायर्मे परिणमित होंगे ।--ऐसे स्वशाव 
डी जिसमे प्रतीत की उत्ते अब शान-दर्शशमय तिर्म्त परिणमन ही 
होता रहेगा बोबमें प्रशाम भाव धाये प्रौर भटकूता पड़े--ऐसा नहीं 


आत्मप्रसिद्धि : ( ४४७ ) : भाव-भाव, और अभाव-अभाव, 


होता वर्तमानमे जो जानता है वह भविष्यमे भी ज्ञातारूप ही रहेगा; 
वर्तमानमे श्रद्धा करता है वह भविष्यमें भी श्रद्धा करेगा; क्योकि 
ज्ञानादिका जो वर्तमान है वह “त्रिकालका वर्तमान” है | त्रिकालीभाव- 
के श्राश्रयसे जो परिणमन हुआ वह त्रिकाली भावको जातिका छुद्ध ही 
होता है । और परका आत्मामे अत्यन्त श्रभाव है, वह स्देव 
अभावरूप हो रहता है; रागादिका भी त्रिकाली स्वभावमे श्रमाव है 
प्रौर उस स्वभावके आश्रयसे वर्तमानमें भी उस रागके अभावरूप 
परिणमन हो जाता है। ऐसो आ्ात्माकी “अभाव-अ्रभाव शक्ति है” । 
रागको जानते हुये ज्ञान स्वय रागरूप नहीं हो जाता, ज्ञान तो 
शानरूप ही रहता है। 
जिसप्रका र--एक सुवणंकी खान हो भ्रोर दूसरी कोयलेकी । 
तो जिस श्लोर उन्मुखता करे उसीकी प्राप्ति होती है। उसीधप्रकार यह 
भगवान प्रात्मा अनन्त ज्ञानादि निर्मेल शक्तियोका भडार है, उसके 
सन्मुख दृष्टि करनेसे पर्यायमे निर्मेलताकी प्राप्ति होती है। श्रौर 
शरीरादि जड हैं उनकी सन्मुखतासे विकारकी उत्पत्ति होती है। 
भाई ! अपने बात्माकी शक्तिको पहचान तो उसमेंसे निर्मलताकी 
प्राप्ति हो | 
वर्तमानमें जो प्रात्मा वतंता है वही भूतकालमे वर्तता था 

ओर भविष्यमें वही वर्तेगा,--इसप्रकार एक समयमे त्रिकाल स्थित 

रहनेकी दाक्ति आत्मामे विद्यमान है, तिकाल भावरूप रहकर वह 

उस-उस समयके भावरूप परिणमित होता है। परिणमित होनेसे 

वस्तुस्वभावमे कोई फेरफार नही हो जाता, श्रथवा उसमें न्‍्यूनाधिकता 

नहीं होती । झात्मा त्रिकाल एकरूप स्वभावसे वतंता है, श्रोर उस 

त्रिकाली एकरूप स्वभावके साथ एकता करके वतंमान भाव भी 

एकरूप ( शुद्धतारूप ) ही वर्तंता है। जहाँ शुद्ध स्वभावका श्राश्रय 

वर्तता है वहा ऐसी शका नहीं है कि मुझे अशुद्धता होगी, श्रथवामें 

पिछड जाऊगा | क्योंकि आत्माके स्वभावमें विकार नहीं है, इसलिये 

आत्मस्वभावके श्राश्नय्से जिसका परिणमन है उसे विकार होनेकी 


भाव माषब और भाव अमाव ( ४४८ ) झआासमप्रसिद्धि 


दाका महीं होती। इसप्रकार धम्यग्हशिको छुद परिणमन पूरक 
छुदातमहब्यकी प्रतीति होठी है। पहले जब पेसे शुद्धात्माका हाव नहीं 
भा तब जिपरीत हष्टिसे विकारका ही परिणमम होता था' डिन्‍्तु 
मब घुद्धाएमाकी इृष्टिमें विकारकी अधिकता महीं रही घुद्धताकी ही 
छपिकता रही | --ऐसी घुद्ध प्राष्माश्ती हष्टिमें सम्यकभीकों बिकारका 
प्रभाव ही है। 

प्रात्माकी क्षक्तियाँ भ्रनस्त हैं किल्तु अमस्तशक्तियोके मार्बोसे 
प्रभेद है। आत्माकी किसी भी एक छक्तिके माजको ययाधंरूपसे सक्षँ 
ज्ेने पर प्रभंठ झक्तिसम्पन्न सम्पूर्ण मात्मा ही सक्षमें पाषाता है। 
सम्पक्स्वीकी हष्टि पूर्ण प्राश्माकों स्वीकार करती है एस प्रलंट 
झ्लात्माकी हषहिमें उसके समस्त प्रुर्योका मिमेश्त भाव प्रमट होता है । 
इस प्रकार “सर्ब भुणांण सो सम्मक्‍्त्व है। पुठस्वभावके ध्राध्रमंसे 
बह सम्यम्दर्सत हुआ बहाँ मान भी स्वसंबेद गसे सम्यक हुआ आरिभमें 
भी बानत्वके प्रंप्त का बेदम हुप्रा बीर्यका बरेग मी स्वोस्पुख 
हुमा ।--एसप्रकार सम्मम्दर्णनके साथ सर्ब गुर्णोर्मे शिर्मसता प्रारम्भ 
हो जाती है किसी प्रुणमें लिमंसता भले ही कम-भ्रप्िक हो, किस्दु 
प्रतीहिमें हो पूर्ण मिर्मेशता था ही गई है। सम्पग्दर्शत स्वयं तो 
प्रद्धा-गुणकी पर्याय है किस्तु उसके साथ ज्ञातादि प्रनंत गुणोंकरा भी 
मिर्मेस प्रश्त वर्त ही रहा है। कोई कहे कि सम्यग्दर्शत तो हुआ कित्पु 
झ्ात्माकों भ्रतीग्द्रिय शांतिका बेदन रहीं हुआ सम्मग्दस्ंन तो हुमा 
किन्तु आटसाका स्वरसंवेदलशास से हुमा सम्प्दर्शश तो हुआ हित 
वौयेका बेग प्राध्माकी ओर महीं दसा ---ऐो ऐसा कइनेबासेने अर्नेत 
गुणप्ति घमेद आह्माको साता ही सही है दब्य-गुण-पर्याय स्वक्ृप 
प्रात्माके भा्मों़ो उससे थामा ही गहीं है भौर प्रपसैको सम्यक्‍त्ी 
सामकर बहू सम्पःदर्शनके भामप्ते अपने स्वक्ष्यस्वका पोषण 
कर रहा है । 

पाध्याकी माब-माबश्षक्ति है इसलिये उसमें हृमब्य-शुए- 
पर्याय धदैव भावरुप ही हैं जहाँ ,्रभ्पभाव है वहीं गुणका भाव है 


भासम्रसिद्धि : ( ४४६ ) : साव-भाव, और झभाव-अभात्र 


जहाँ द्रव्य-गुणका भाव है वही पर्यायका भाव है। द्रव्य-गुण-पर्याय 
तीनोका भाव एक साथ ही है; एक ही पर्याय भले नित्य न रहे, 
किन्तु पर्याय रहित द्रव्य-ग़ुण कभी नही होते । कोई कहे कि आत्मामे 
ज्ञान-आनन्दशक्ति तो है, किन्तु वर्तमानमें उसका कोई भाव भासित 
नही होता, तो ऐसा कहनेवालेने आत्माको भाव-भावशक्तिको 
नही जाना है, निर्मेलभावके भवनसहित ही त्रिकाल भावकी प्रतीति 
होती है | निर्मेलपर्याय हुये बिना “भवती पर्याय वाले आत्माकी 
प्रतीति कहाँसे होगी ? जहाँ आत्माके स्वभावका भान हुआ वहां 
निमंल पर्यायखप भवन ( परिणमन ) होता है। भाव-भावशक्तिफे 
बलसे द्वव्य-मुण ओर निर्मल पर्यायें तीनो अभेद होकर शुद्धरूपसे 
वर्तते हैं, ओर उसके द्रव्य-गुरा-पर्यायमे विकारका अभाव है । श्रात्माकी 
श्रभाव-अभाव शक्तिका ऐसा बल है कि अपनेसे भिन्न दारीरादि 
पदार्थोको, कर्मोंको या विकारकों वह अपने स्वभावमे प्रवर्तमान नही 
होने देता। आत्माके द्रव्यमें, ग्॒शमें श्रोर उस ओर उन्म्रुख हुई शुद्ध 
पर्यायमें,--तीनोमे विकारका, कर्मका ओर शरीरादिका अभाव ही है 
भोर अभाव ही रहेगा । द्वव्य-ग्रुण-पर्यायकी एकतामें श्रब कभी टूट 
नही पडेगी, ओर विकारके साथ कभी एकता नही होगी । विकार 
आत्माके साथ नही वर्तेंगा किन्तु पुथक्‌ हो जायेगा । ऐसी श्रात्मशक्तिको 
प्रतीतिमे लेकर उसमें एकता करना सो मोक्षका उपाय है । 
आत्मामे एक ऐसी “भ्रभाव-अभाव' शक्ति है कि 
उसके द्रष्य-गुण-पर्याय परके अभावरूप ही हैं, आत्माके 
अद्धा, ज्ञान, चारित्र, भाननदादि समस्त गुणोमे तथा उसकी पर्यायोमें 
परका तो अभाव वतंता ही है, इसलिये कोई निमित्त प्राप्त करू तो 
मेरे श्रद्धा-शान-चारित्रका विकास हो यह बात नही रहती। 
देव-ग्ुरु-शाश्नादिके निमित्त भले हो, किन्तु आत्मामे तो उनका 
अभाव है। यहाँ तो तदुपरानत विकारके भी अमावकी सूक्ष्म बात लेना 
है। आत्माके द्रव्य-गुर-पर्यायमे परका त्रिकाल अभाव है, उसका 
तो यह आर्थ हुआ कि परके भाश्रयसे होनेवाले पर भावोका भी 
घछ 


भाव भाव भौर अभाव अस्राव (४५० ) झास्मप्रसिद्धि 


प्राष्मार्म भभाव है। तथा "ज्ञानाविमे जो प्रत्पता है उसे दुर करे 
पूर्णता करू --ऐसा सेद भी हीं रहता। एककूप छुद्ध प्रथ्यको 
प्रम्मुणता ही होती है भौर उस ह्रभ्पको घोर उस्मुझ हुई पर्याय घुढ ही 
होती जाती है उसमें विकारका प्रमाव ही है |-ऐसा अमाब-प्रमाद 

झक्तिका ठात्पर्य है। 

जिसकी हष्डि छुद्धप्रात्मा पर हो उसीको इन धरक्तियोंका 

रहस्य सममझें प्राता है। ध्रात्मामें क्मोंडा विकाल प्रमाव है, ने "मे 
कमी धातमामें मागरूपसे तहीं बर्तते । भक्नामो पुकार करते हैं कि परे 
कम मार्ये नहीं देते । किम्तु आार्यदेव कहते है कि प्ररे भाई! रुपते 
प्राश्माकी थोर तो देख ! हेरे प्राट्मामें कर्म तो प्रमादिसे प्रमाबरूप 
घर्ते ही रहे हैं वे तेरे भात्मामें आये ही नहीं | कर्मका प्रभाव कहतेंते 
कर्मी जोरके विकारी भागका भी झाश्माके स्वमाबममें अमाब है-ऐसा 
सह्लमें आता है ओर पुद भात्मस्वभाव पर इष्डि जाती है, बहाँ पर्माममें 
भी विकारका अभाव बतेता है। प्रिकासमें भी अमाग था बोर 
बतमासमें भी प्रमाव हुपा --ऐसा प्रभाव बरभाव शक्तिका भिर्मस 
परिशमप्त है। ऐसे भ्रात्माको श्रद्धा-शानर्मे ले तब जीव तत््यको 
यथा माभा कहा लागये। ऐसे जीव ठत्वका आश्रय करते ही निर्मेस 

पर्यापक्षप संंबर निर्जरा तल्व प्रयट होते हैं पौर उसोके आाशमे पूर्ण 

शुद्धतारूप मोक्ष दक्षा होती है ठचा पुष्म-पाप-प्रास्नण और बरपर्रुत 

भशिन तत्वोंका अभाव हो चाता है' दरीरावि श्रजीवका तो बीबमें 

अमाबव ही था ।--इसप्रकार इसमें मर्थों तत्वोकी स्वीकृति आजाती है” 

तथा पनमेंस्े उपादेय तश्बोका प्रंधीकार ठबा हेय तत्वोकि श्याग भी 

हो जाता है +--इसका माम घर्म है। 

झुद्ध दृ्पस्थमावकी हड्टिसि देलें तो यह भगवात-मात्मा 

प्रतादिसि कूमौ विकाररूप प्रबतित ही तहीं हुमा | एक समयकी 

पर्यायके विकारको ही सम्पूर्ण भारमा मान सेता तो प्रधुदरहि-क्षरसिसक- 

इृष्टि हो पई। थुद्ध इस्पस्थभावको चामते हुये उसके सम्मुख होतेसे 

पर्याय भी झुठ् हो जाती है --इसप्रकार शुद्ध हब्य-तवा शुद्ध पर्मावकी 


आत्मप्रसिद्धि : ( ४५१ ) : भाव-भाव, और अभाव-अभाव. 


एकताखरूप श्रात्मा प्रतीतिमे आये वह सम्यक्‌श्रद्धा है । यदि अकेले द्रव्यको 
शुद्ध माने और द्रव्यके साथ शुद्ध पर्याय न माने तो वह वेदान्त जैसा 
हो गया, उसने वास्तवमें छुद्ध द्रव्यको भी नहीं जाना। शुद्ध पर्यायके 
बिना छुद्ध द्रव्यको जाना किसते ? छुद्ध द्रव्यको जानते हुये पर्याय स्वय 
शुद्ध न हो--ऐसा नही होता, क्योकि द्रव्यके साथ पर्यायकी एकता 
हुये बिना उसका यथार्थ ज्ञान होता ही नहीं । इसप्रकार “विकारका 
श्रात्मामें प्रभाव है--ऐसा स्वीकार करनेवाला शुद्ध द्रव्यकी दृष्टिसे 
निर्मेलपर्यायरूप परिणमित होकर तदनुसार स्वीकार करता है। घुद्ध 
द्रव्यके आ्राश्चयसे पर्यायमें शुद्धता प्रगट हुये बिना विकारके अमावका 
यधाथे स्वीकार नही हो सकता ।--यह मुख्य रहस्य है । 


चैतन्यस्वरूप आत्मामे कर्मका और विकारका श्रभाव है; 
कर्म ओर विकारके अ्रभावस्वरूप आत्मस्वभावकी जिसे दृष्टि हुई है 
उसे ऐसा भय नहीं रहता कि कर्म मुझे हैरान करेंगे, अथवा ऐसा 
सन्देह नही होता कि मेरे भ्रात्मामेसे विकार प्रगट होगा । वह तो शुद्ध 
स्वभावकी सन्मुखताके बलसे निःशक और निर्भेय वतंता है । 


“वर्तमानमे तो हमें मिथ्यात्वादि नही हैं कितु भविष्यमें हुये तो 
कौन जाने ?”-ऐसी जिसे शका है उसे तो वतंमानमें ही 
मिथ्याहृष्टि जानना । अरे भाई ! क्‍या मिथ्यात्वादि भाव तेरे स्वभाषमें 
भरे हैं? स्वभावमें तो उनका श्रमाव है। यदि ऐसे स्वभाव पर दृष्टि 
हो तो मिथ्यात्वादि होनेकी शका नही हो सकती । स्वभावके बलसे 
चत्तेमानमें मिथ्यात्वादिका श्रमाव हुआ ओर त्रिकालमे भी उनका 
अभाव ही है। रागादिके ग्रमावरूप स्वभाव है, इसलिये उसमेंसे 
रागादि प्रगट हो--बह बात ही नही रहती । 

प्रात्माका स्वभाव त्रिकाल परभावके त्यागस्वरूप ही है, पर 
भावका उसमें अभाव ही है । राग है श्रोर उसका श्रभाव करू ---ऐसा 
भी स्वभाव दृष्टिमे नही है । पर्यायमें रागका अभाव श्रवर्य होता जाता 
है, किन्तु “रागका कुछ प्रभाव है भोर सम्पूर्ण अ्रभाव करू ”-...ऐसे 


_+- +- 
लिन आई 


साव-माव और झमाव-समाव (४२५० ) आस्मप्रसिद्धि 


प्राह्मामें प्रभाव है। तथा “शामादियें ज्रो प्रल्पता है उसे टूर करके 
पूर्णंता करू --ऐैसा मेद भी नहीं रहता। एकरूप शुद्ध इम्यकी 
सस्मुखता ही होती है भोर उठ इब्यकी ओर उस्मुस हुई पर्याय घुद्ध ही 
होठी जाती है उसमें बिकारका प्रभाव ही है ।-ऐसा अभाव-भ्रमाव 
धक्तिका छात्पर्य है । 

जिसकी हष्ठि घुद्धप्रात्मा पर हो उसीको इन प्रक्तियोंका 
रहुस्प सममरमें प्राता है । प्ाश्मामें कर्मोंका विकास प्रमाव है वे कम 
कमी धात्मार्मे माबरूपसे गईल बर्तते ! भशानी पुकार करते हैं कि प्ररे 
कर्म मार्ग महीं देते । किस्तु छाार्यदरेद कहते है कि भरे भाई | अपने 
प्राम्माकी शोर तो वेल | हेरे धभ्रात्मामें कर्मे तो प्रमादिसे प्रभाषझप 
बर्ठ ही रहे हैं ये तेरे धात्मा्में माये ही महीं | कमंका भमाब कहतेसे 
कर्मेंकी ओरके विकारी भावका भी मात्माके स्वसाबमें अमाव है-ऐसा 
सप्चमें झाता है मोर ध्ुद्ध प्राश्मस्वमाथ पर दृष्टि जाती है बहाँ पर्यामर्म 
भी विकारका अभाव वर्तेता है। जिकालशमे मी प्रभाव था भोर 
त्तेमाममें भी घमाव हुआ --ऐसा ध्रमाव अमाब क्कक्तिका निर्मल 
परिणमल है। ऐसे भात्माको श्रद्धा आनमें से तब जोब एर्वको 
मदार्य माला कहा लाये ऐसे श्री तत्यका श्राशय करते ही निर्मल 
पर्यायक्रप संबर निर्जरा तल प्रगट होते हैं भौर उसोके आराश्वयसते पूर्ण 
घुद्धतारूप मोक्ष दप्षा होती है तथा पुष्य-पाप-मास्तब और अस्थ॒रूप 
मशित तस्थोका अभाव हो लाता है' क्षरोरावि अजीबका दो जीव 
अमान हो था ।--इसप्रकार इसमें तो तत्वोंकी स्वीकृति भाजाती है' 
तपा उल्मेंप्ते छपादेय तत्योंका भ्रमीकार तबा हेय धत्वोंका त्याग भी 
हो जाता है ।--इसका भाम धर्म है। 

शुद्ध द्रथ्यस्वमाषकी इसे देखें तो यहू भगवाम-आाहमा 
प्रमादिति कमी बिकाररूप प्रबदित ही महीं हुआ । एक समयकी 
पर्यायके बिकारको ही सम्पूणा माध्मा साम छलेमा तो 
दृष्टि हो गई। पुद्ध इष्पस्वथमाजको लातते हुये उसके सस्मुख होते 
पर्याय भी छुठ हो जाती है,--इसप्रकार णुद्ध द्ृस्प-तथा शुद्ध पर्पाया 


नम 
हि. आन] 


झार्मप्रसिद्धि : ( ४४३ ) : भाव-भाव और अऋभाव-अभाव, 


दोनो शुद्धरूप परिणमित होते हैं-दोनोकी एकता होती है और बीचमे 
से विकारकी अड़चन निकल जाती है । ध्रुव उपादान और क्षरिक 
उपादान इन दोनोरूप वस्तु स्वभाव है । 


प्रात्मा ध्रुव रह कर वर्तेमान-वर्तमान निर्मेल भावरूप 
परिणमित हो ऐसी भाव-भावशवक्ति है, तथा त्रिकालमें श्रोर वर्तंमानमे 
दोनोमें परका तथा विकारका श्रभाव ही रखे ऐसी अभाव-अभाव 
शक्ति है। यह दोनो शक्तियाँ ज्ञानस्वरूप आत्मामे एक साथ बतंती हैं । 
ऐसा इस ३७ तथा ३८ वी शक्तिमे बतलाया । 


इसप्रकाद ३३---३४, ३५--३६ तथा ३७--३८ इन छह 
दाक्तियोमे भाव-प्रभाव सम्बन्धी कुल छह बोल कहे । मिथ्यात्वका 
अभाव होकर वर्तमान सम्यक्त्व पर्याय प्रगट होती है, उसमें यह छह 
बोल निम्नानुसार लागु होते हैं -- 


१६ सम्यक्त्व पर्याय वर्तमान विद्यमान वर्तेती है वह “भाव” ।[३३] 
२ वर्तेमान सम्यक्त्व पर्यायमें पूर्व॑ंकी मि्थ्यात्व पर्याय अ्रविद्य- 


मान है, तथा भविष्यकी केवलज्ञान पर्याय भी अविद्यमान है, वह 
“अभाव”? [| ३४] 


३ पहले समय मिथ्यात्व भावरूप था वह वर्तमानमे प्रभावरूप 
हुआ वह "भाव-अभाव”, ( अथवा जो सम्यर्दशंन पर्याय वर्तमान 
भावरूप है वह दूसरे समय भ्रसावरूप हो जायेगी वह “भाव- 
अभाव”। [ ३५] 

४ पूर्व समयमे सम्यक्त्वका अभाव था ओर वर्तमान समयमे 
चह प्रगट हुआ, वह “अभाव-भाष,” (प्रथवा दूसरे समयकी जो 
सम्पक्त्व पर्याथ वर्तमान अभावरूप है वह दूसरे समय भावरूप होगी 
--यह “भअ्रभाव-भाव ४” ) [ ३६ ] 


५, श्रद्धा गुरा नित्य श्रद्धाभावरूप रहकर सम्पक्त्व पर्यायके 
भावरूप हुआ है वह “भाष-भाव | [ ३७ ] 


लय 


हि 


भाद साव और झसाब-भसाव (४५२ ) आत्म्रत्ित्रि 


मेदके अवसम्बत रहित ध्वामीकी हृष्टि तो घुड़ एकरूप स्वमाव पर ही 
है --कि जिसमें रागादिका सदब अमाम हो है। इसप्रकार रागड़े 
प्रमावरूप चिदानादस्वमाव पर हष्टि ही रामके अमाबका उपाम है। 
सम्यबरबीको. भौये झुणस्पातमें स्‍्थम्ाबबुद्धिमें सम्पूर्ण पंसारका 
प्रभाव हो गया है ।--ऐसे पूर्ण स्वमावको मद्धा-शाममें सेकए छपरा 
भाश्नय किया वहाँ पर्यामर्मे मी शागका प्रमाव ही है।-एसप्रकार 
दरब्य-धुणा-पर्याय सीनोमिं रामका प्रमाव ही है भौर प्रभाव 
ही रहेगा । 

'सिद्धको विकार व्यों नहीं होता ?”--तो कहते है कि 
माश्माके स्वभाव ऐसी प्रमाव-प्रमाव दक्ति है कि बिकारका अपनेमें 
धसाव ही रक्षता है। सि्ध भमवासको बह स्वमाव विकसित हो यया 
है इससिये उम्हें विकार नहीं होता। "कम महीं हैं इससिये सिठको 
बिकार महीं होता --ऐसा कहना वह सो निमित्तका कुणम है! 
बास्तवमें तो विकाररूप होमेका भ्रात्माका स्वभाव ही नहीं है इसलिने 
छिम्नको विकार नहीं होता । 

जात्माकी ऐसी धक्ति है कि उसके आनमुरणाकी पर्याय सपेज 
शातकप ही हो श्रदाका परिणमन भ्रद्धारूप ही ही प्रातस्दका 
परिणमन प्राशस्दरप ही हो इसप्रकार समस्त गुरा अपने श्षपते 
भाजशूप रह कर हो परिणमित हों ऐसा स्वमाव है ।--एंसा माए्मा 
बह सक्ष्य है और सकयके प्राप्रयसे मिमल पर्याय होतो रहती है । 
ज्ञाम अज्ञातरूप परिणमित हो श्रद्धा मिध्यात्वरूप परिणभित ही 
अपना झामम्द दुश्शरूप परिणशभित हो --तो वह परिणमस स्वाष्मके 
माशयसे महीं हुमा है। गुयके साथ एकत्व होकर तिर्मंस परिणति ही 
उसीको बास्वबर्मे पुझ्का परिणमत कहा णाता है । बिकार बास्तममें 
गुणकी परिणति महीं बह तो भद रसे ( धुगके प्राधार बिता ) होगे 
बासा क्षरिक परिखाम है। महाँ तो रहते हैं कि सबके माधारते जो 
मिर्मस परिणमत हो बही सकने मावका मबम है। शक्तिबात एस 
मात्माके सश्मुल परिस्मत होनेसे प्रुद रपादाम धौर क्षशिक उपादाव 


आस्मप्रसिद्धि : ( ४४५ ) : भाष-साव और अभाव-अभाव. 


वह_ केवलज्ञानपर्याय अभाव-अभावरूप हो तब तो वह सेव 
प्रभावरूप ही रहेगी; इसलिये भविष्यमें भी कभी केवलज्नान 
प्रगट ही नही होगा; किन्तु ऐसा नही है । केवलज्ञान पर्यायका वर्तमान 
प्रभाव है, किन्तु भविष्यमें वह भावरूप हो सकती है श्लोर परका 
श्रात्मामें श्रमाव है वह तो त्रिकाल श्रभावरूप हो रहता है, भविष्यमे 


भी वह श्रात्मामें भावरूप नही वत्तेंगा; इसलिये वह प्रभाव-अभाव 
शक्तिमें आता है । 


प्रन्‍न.---३५ वी “भाव-प्रभावश्क्ति” कही गौर ३६ वीं 
“झभाव-भावशक्ति” कही उन दोनोमें क्या भ्रन्तर है ? 


उत्तरः--भाव-अभाव मे विद्यमान पर्यायका व्यय होनेकी 
बात है प्रौर “अभाव-भाव” में अविद्यमान पर्यायकी उत्पत्ति होनेकी 


बात है ।-इसप्रकार एक ही समयमे दोनो होने पर भी उसमे 
विवक्षा भेद है । 


एक साथ अनन्त शक्तिवान चैतन्यस्वरूप मगवान श्रात्माको 
प्रतीति में लेकर उसके साथ ज्ञानकी एकता करना सो 
मोक्षका उपाय है । 


[ यहा ३७ वी भाव-मावद्क्तिका तथा ३८ वी श्रभाव- 
अभावद्षाक्तिका वणँन पूरा हुआ । ] 





भसाव-सात और अमाव-झमाव (४५४ ) जाशमप्रतित्नि 


ममाब है भौर प्रभाव हो रहेमा बह "ममाव-प्रभाग | ' [ १८ ] 
इसप्रकार शानस्‍्मरूप झात्माके परिणममर्मे वे सुहों पर्म एड 
साथ ही बत्तते हैं। इसीप्रकार शम्यक्त्व पर्यायकी भाँति केबसशान- 
सिद्ष-दद्या भादिमें मी बे छट्टों प्रकार एक साथ सायू होते हैं एसें 
समभमा चाहिये । 
अमाव-भाब' कहनेएे वतमासमें ओो पर्याय हुई बह पहपे 
प्रमावहुप थो हसप्रकार उसमें प्राकम्रमाव आ लाता है| 7वा 
भाष-अभाग कहनेसे वर्समानमें जो पर्याय विद्यमान है बह बारे 
समयरमिं अभाषरूप हो जायेगी, इसप्रकाद उसमें अभ्वत्त-अमाव' 
कहमेसे थोवमें अपनेते भिन्न ऐसे दम्य-गुणा पययिका जिकाल जमान ही 
है इसप्रकार उसमें "अत्यस्द-अमाव” भी आ जाठा है भौर अन्योल 
मसाव तो पुदुगर्लोंकी बर्समाम पर्यायोमें हो परस्पर साथ होता है। 
भाज-अमाव सम्दर्षो थरो धह क्षक्तियाँ कहीं बे एक-सी नहीं 
हैं किस्तु प्रत्येकर्मे मन्तर है। 
प्रन्‍--३३ वीं 'माव' धाक्ति कही प्रोर ३७ मीं 'माब- 
भाष दाक्ति कही उप दोमोमि क्या अम्तर है ? 
उत्तर'-- 'मावक्चक्ति'में तो बर्समान पर्यामकी दात थी, गहैं 
हो मविध्यमें भमाजरूप हो लायेयी जब-कि “माव-भावसक्तियेँ तो जो 
ज्ञानादि भाव हैं थे तिकास ज्ञानादि भावरूप ही रहते हैं उमा कमी 
प्रभाव मही होता । इसप्रद्ार वोहोंमिं बस्तर है । 
प्र० ---३४ वीं प्रमावण्कक्ति कही ओर ३८गीं ममाव- 
प्रमाषश्क्ति' कही छत दोमोमें क्या प्रम्तर है ? 
छ०;--जो “मसावधक्ति' कही उसमें तो बर्तमात पर्यायर्म 
पूत सबिष्यक्ो पर्यायकरि अस्ाषकी गत है और इस प्रमाव असाव 
शक्ति'में तो तिकास अमावकी बात है। जैसे कि-सापकको सबिप्य 
की क्रेदसशाम पर्यायका बर्तेमालमें शो भभाव है बह घमाग णक्तिमें 
प्राता है किन्तु “प्रमाब-अमाव शक्ति में वह नहीं झाछठा । गर्मोडि यदि 
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वह केवलज्ञानपर्याय श्रभाव-अभावरूप हो तब तो वह स्देव 
प्रभावरूप ही रहेगी; इसलिये भविष्यमे भी कभी केवलज्ञान 
प्रगट ही नही होगा, किन्तु ऐसा नही है । केवलज्ञान पर्यायका वर्तमान 
प्रभाव है, किन्तु भविष्यमें वह भावरूप हो सकती है और परका 
श्रात्मामें प्रभाव है वह तो त्रिकाल अ्रभावरूप ही रहता है, भविष्यमे 


भी वह श्रात्मामें भावरूप तही वर्तेंगा, इसलिये वह श्रभाव-प्रभाव 
शक्तिमें आता है । 


प्रन्‍न --३५ वी “भाव-प्रभावद्यक्ति” कही गौर ३६ वीं 


रि 


“पधभाव-भावशक्ति” कही उन दोनोमें क्‍या भ्रन्तर है ? 


उत्तर/--“भाव-अभाव में विद्यमान पर्यायका व्यय होनेकी 
बात है श्रोर “अभाव-भाव” में अविश्यमान पर्यायकी उत्पत्ति होनेकी 


बात है ।-इसप्रकार एक ही समयमे दोनो होने पर भी उसमे 
विवक्षा भेद है । 


एक साथ अनन्त शक्तिवान चेतन्यस्वरूप भगवान आात्माको 


प्रतोत्ति में लेकर उसके साथ ज्ञानकमी एकता करना सो 
मोक्षका उपाय है । 


[ यहा ३७ वी भाव-भावद्क्तिका तथा ३८ वी अ्रभाव- 
अभावदक्तिका वर्णन पूरा हुआ । ] 
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व केसंप्बंडकसं+4 कै सपतसीलती 
(३६॥ के 


++ 
सावशक्तकि ५ 


#वन्तन्वस्तस्चुस्चुन्वुन्चल्पसचसचु चरम 


जज ललजजनजन-+-+--++>>5 “7: 
आस्मा ही स्वयं छह कारकरूप होफर सुखरूप 
परिणमित होनेके सामथ्यंवाा है। भपने सुखादि मा्बोके 
छिए परको कारक बनाये ऐसा भात्माका स््रमाव नहीं है .. 
जिसे भानंदमय सदा भ्रीयन लीना हो ठसे भन्‍्तर्युख होकर 
आत्मामें ईंइना हे मतरदश्सि घहां लेतन्यस्वमागफ्ा 
| सेपन किया बहाँ चैवन्य भगवान प्रसस्र होकर का हैं | । 
| पैकि-माँग ! माँग ! लो चाहिये हो गह माँग ले ! इस चैतन्य 
| | राजाके पास सम्पम्दर्शनसे ज्ञेकर सिद्ध दा तकके समस्त 
पद प्रदान करनेको श्रक्ति है; इसलिमे इस चैतन्प राजाधी 
|| सेवा करके ठसे द्वी प्रसम्न कर, दूसरोंसे न मांग; बाहर ने 
|| देख; मतर-भगठोकन कर ! 
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भा्मामें अनंत झक्तियाँ हैं उनका यह बेन बस रहा है। 
प्राएमा ब्रात सक्षएसे प्रसिद्ध होता है तबापि बह एकास्त शानस्वरूप 
ही गहीं है, शामके धाष प्रस्प अमंत शक्तियाँ स्पित हैं इपसिये भमवात 
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आत्मा भ्रनेकान्तस्वरूप है। भनेकान्तमरति भगवान आत्माकी श्रनेक 
बक्तियोका वर्णन अनेक प्रकारसे अलौकिक रीतिसे आगया है। अभी 
तक ३८ शक्तियोका वर्णन हुआ, श्रव ६ शक्तियाँ छोष हैं। उन्मेसे ३६ 
वी “भावशक्ति” मे विकारी छह कायकोका श्रभाव बतलाते हैं, फिर 
४० वी “क्रियाशक्ति मे स्वभावरूप छह कारक वतलायेंगे और उसके 
बाद कर्म-कर्त्ता-क रण-सम्प्रदान-श्रपादात-अधिक रण तथा सम्बन्ध 
इन सातो श्षक्तियोका श्रास्‍््मके स्वभावरूपसे वर्णन करके आचार्य 
भगवान्‌ ४७ शक्तियोका कथन समाप्त करेंगे । 


कसी है आत्माकी भावशक्ति ? कर्त्ता-कर्म आदि कारकोके 
भ्रनुसार जो क्रिया उससे रहित भवनमात्रमयी (-होनेमान्नमय ) भाव- 
शक्ति है। पहले तेतीसवें बोलमे भावशक्तिका कथन किया था वहाँ तो 
अवस्थाकी विद्यमानता बतलाई थी, और यह भावशक्ति भिन्न है । इस 
भावशक्तिमे कारकोसे निरपेक्षपना बत्तलाते हैं । 


दुख दूर करके सुखी होनेके लिये सुख कहाँ ढूंढें-उसकी यह 
वात है । भाई, तेरा सुख तुममे है और तेरा बात्मा ही स्वयं छह 
कारकरूप होकर सुखरूप परिणमित होनेके सामथ्येवाला है परको 
कारक बनाकर उससे सुख लेना चाहेगा तो कभी सुख प्राप्त नही होगा । 
अपने सुखादि भावोके लिये परको कारक बनाये ऐसा आत्माका स्वभाव 
नही है । कर्त्ता-कर्म आदि भिन्न-भिन्न कारकोके अनुसाण जो क्रिया हो 
उसरूप परिणमित होनेका श्रात्माका स्वभाव नही है, किन्तु उससे 
रहित परिणमित होनेका आत्माका स्वभाव है। श्रात्माके द्रव्य-ग्रुण 
या पर्याय भ्रपनेसे भिन्न अन्य किसी कारकके श्राधारसे स्थित रहे ऐसा 
आत्माका पराधीन स्वभाव नही है, किन्तु अन्य कारकोसे रहित 
स्वये अपने भावरूप परिणमित हो ऐसा उसका स्वभाव है। यदि ऐसे 
स्वभावमे ढूंढे तभी सुख प्राप्त हो सकता है । अन्य कारणोमे ढंढे तो 
सुख प्राप्त नही हो सकता । हर 


हीरोका हार अपने गलेमें पह्िना हो, उसे अपने गलेमें देखे तो 
८ 


डाक --स_ 
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मिस छकठा है कितु दावसा वनकर अन्यत्र बाह्में दढे तो नहीं मिप 
सरता प्लौर उलमन दूर महीं हो सकती । उसीघ्रकार घुस भपनेमें बहाँ 
भरा है वहाँ पूंडे तो मिलता है। घाध्मामें सुसस्वमाब मरा है छप्तमें 
प्रस्तमु स होकर दुंढे तो मित्र सकठा है किम्तु माह्यवृत्तिसे वावसेकी 
भाँति बाहझमें दूठे तो सुख मिल महीं सकता भौर दुख दूर नहीं हो 
सकता । सुस प्रोर सुखके कारक प्राप्मामें ही हैं बाहमें नहीं हैं इसहिये 
जिसे बास्तविक सुख एव धानम्दमय जीवन जीमा हो उसे धन्ठयुस 
होकर प्रात्मामें दू ढ़मा है। परमें सु नहीं है. रागमें सुक्त महीं है; 
इसप्षिये परमें या रागमें दू इनेसे सुस्त प्राप्त महीं हो सकता । पास्मामे 
भरपूर सुल है उसमें घर्तमु स होकर दूब्े तो सुसका घनुमव हो। 
सुक्ष प्रमुता, सबंहला धादि समस्त छक्तियाँ मास्मामें मरी हैं. उसमें 
दुढ्के तो मिस सकठी हैं। 


तो फिर कमा करें ? रहते हैं कि छंतोके उपदेशामुसतार आाए्मा 
की क्षक्तियोंको पहचान कर प्रतीति करमा प्रत्टरोस्पुस होकर उनमें 
एकाप्र होता । उनमें एकाप्रठापे शान-भागश्द-प्रमुता प्रगट होती है- 
प्रात्मा स्‍्थय॑ परमाट्मा बन जाता है । 


जहां ब्तह ौटि पूर्वक चेतस्पय स्वभावका सेबन किया गड्ाँ 
घेहम्प भगवान प्रसन्न होकर कहते हैं कि माँग माँग !| तुमे कया 
चाहिये ? जो 'भाहिये हो माँग ले | केबस्तशान मौर अ्रतीर्ठिप मानत्थ 
वैनेकी दाक्ति मुम्फों है। जो शुछ भाहिये हो बह प्रात्माकी श्क्तिमें मरा 
ही है इसपौिये घात्माक्री झक्तिका बिदबास करके लो कुछ 'भाहिये हो 
बह उससे मांग आमार्मे एकाग्र हो बाहयमें सदूढ़ सम्यादर्शवसे 
शेकदर सिद्ध दप्ता तकके समस्त पद प्रदाम करमेकी क्षक्ति इस 'भंठस्व 
राजामें है इससिये इस अतस्मराआाकी पेबा करके उसे प्रसभभ कर. 
पुररकि पास भीख स माँग _बाहामें न देशा संतर-अवसोकत कर । 


प्रात्मा कहाँ है? बहाँ आत्मा है बहीं दू ढ़ तो मिसेगा। 
भाष्मा प्रपतेसे बाहुर कहीं तहीं है, इसलिये बाह्यगें दूढ़तेसे प्रात्माके 
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गुणोकी प्राप्ति नही हो सकती । आत्माके गुण भात्मासे बाहर नही हैं, 
आत्मामे ही हैं । भाई | तेरी प्रभ्ुता तुरमे है. वाह्ममें न ढूंढ .अपनी 
प्रभुताके लिये बाह्य सामग्रीको हूढनेकी व्यग्रता न कर, क्योकि बाह्य 
सामग्रीसे तुझे तेरी प्रथ्ुता प्राप्त नही हो सकती | बाह्य सामग्रीसे 
निरपेक्षरूप स्वय अकेला छह कारकरूप ( कर्ता-कर्म-करण आदि ) 
होकर केवलज्ञान और अतीन्द्रिय आनन्दरूप परिणमित हो जाये 
ऐसा स्वयंभू भगवान यह आत्मा है। भात्मको ही “प्रश्रु/ कहा है, 
श्रात्माको ही “भगवान” कहा है। अहो अपनी प्रभ्भुता छोड कर परको 
कौन दूढे ? ऐसा स्पष्ट स्वभाव होने पर भी पामर जीव अपनी प्रभ्मुता- 
को परमे हूढते हैँ । उन्हे आचार्य भगवान समभाते हैं कि अरे जीवो | 
तुम्हारी प्रभुता तुममे हो भरी है .अन्तर्‌अवलोकन करके उसे ढूढो ! 
ग्रन्तरुपुख होकर श्रपनी प्रभुताकों धारण करो ओर पामर 
बुद्धि छोडो ' 
श्रहो ! अपनी प्रभ्नुताको भूले हुए पामर जीव निमित्त और 
रागके पास जाकर अपनी प्रभ्ुताकी भीख माँगते हैं, और भिखारीरूप- 
से चोरासी लाख योनिके अवतारमे परिभ्रमण करते हैं। श्राचायेदेव 
उन्हें उनकी प्रभ्ुताक़ा दान देते हैं, --उनकी प्रभ्रुता बतलाते हैं। अरे 
जोव | तेरे स्वभावमे प्रभ्न॒ताका कल्पवृक्ष है, यह श्रात्मा ही चैतन्य 
कल्पतृक्ष है, उसके पास जाकर प्रभ्ुताकी याचना कर तो तुझे भ्रवश्य 
श्रपनी प्रभुता मिलेगी । प्रभुतासे भरे हुए अपने चेतन्यचिन्तामणिका 
चिन्तवन कर तो उसके चितवनसे सम्यग्दशंनादि प्रभुता प्रगट हो । 
प्रभुताका निधान श्रपनेमे भरा है उसे बाह्ममें हूं ढे तो कहाँसे मिलेगा ? 
श्रहो । तुम्हे तुम्हारी प्रद्रताके निधान बतला रहे हैं उन्हे एक बार 
तो देखो श्रात्माकी प्रभुताकों देखनेका कुतृहल-रुचि-उमग करो और 
तुम्हे श्रपनी प्रश्नुता प्राप्त न हो-ऐसा नहीं हो सकता । जो श्रपने 
अ्न्तर॒स्वभावमे ढूढे, उसे प्रमुता अवश्य प्राप्त होगी ही । 
आत्मा ज्ञानादि अनत ग्ुणोकी प्रभ्ुतावाला है, यहाँ विविध 
शक्तियो द्वारा उसकी प्रम्नुता बतलाते हैं। यदि इन शक्तियों द्वारा आत्मा 
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यपायें स्वरूप समभसे तो परसे निराले परिपूर्ण स्वरूपकी प्रतोति हो 
शाये । प्ात्माकी भिन्न मिन् शक्तियोंढा जो गर्शोत किया है इस प्रत्येक 
धक्तिके वणभर्में विबिधता है। प्ात्माकौ घनव द्ृक्तियाँ परस्पर विससस 
अर्थात्‌ भिन्न भिन्न सकणवासी हैं" इसलिये समस्त धक्तियोमें एककी एक 
बाठ महीं दिश्तु नई-नई बास है। प्रात्माकी विश्तालवाकी ओर जिसका 
स्क्ष न हो शामका रस ते हो उसे मये-मये पक्षेत्ति प्रममतेर्त प्ररचि 
उत्पन्न होती है किल्तु यदि नेक पक्कत्ति समझे तो शावकी तिमधता 
झौर हड़ता बढ़तों भ्राये भोर प्रंतरमें चैतस्पके प्रति रस तजा उद्भाए 
प्रमट हो तथा स्वयंको अनुमथ हो कि मेरी पर्यायर्म नमे-ते भाव 
प्रगट होते जारहे हैं भोर सूकष्मता बढ़ रही है। प्रतरमें ए्यों-र्पों 
पहराई छक उतरे हत्या ध्पों सूकम रहस्य समभझें भायेंगे । इससिमे 
अन्तरमें इस बातको अपूर्वता साकर समभकेके सिये भ्रपूर्णव प्रमान 
करते योग्य हैं। 

पनेकास्त॒मृति मगधात भात्माकी अमेरू क्षक्तियोर्मेस इस समय 
३१ वीं भाव शक्तिका वर्णोन हो रहा है। कर्ता-कर्मादि कारकोके 
प्रशुसाद होतेबासी कियासे रहित धुद्ध भावरूप हो ऐसी आत्माको 
माबश्क्ति है। शाग-दट्ेषका था शुम भावका ( रामका ) प्रतुसतरस 
करके जात्मा सुद्ध मामहूुप हो ऐसा उसका स्व॒माव नहीं है। भात्माका 
थो धु्ध सांग हुआ घसका राग कर्ठा महीं है राग कर्म तहीं है. राग 
करण महीं है राम धम्प्रदाम तहीं है रास भ्रपावान गहीं है मा हाय 
प्रथिकरण भहीं है ।-इसप्रकार कारककि प्रमुखार द्ोनेबाशी श्िया 
से बह रहित है। तथा प्रात्मा स्वयं भो स्व॒मावसे रामका कर्ता महीं 
है. रायका कर्म नहीं है करण महीं है सम्प्रदान महीं है, प्रपादात 
महीं है, तवा अधिकरण भी तहीं है। उस्तीप्रकार रागका धौर 
स्वमावका स्थ-स्थासित्यक्स सम्बन्ध भी महीं है। राग करे मोर उसके 
फशको भोगे ऐसा झ्ात्माके स्वभाव है ही सहीं । प्रात्माका स्व॒माव तो 
ज्ाप-आंमेदसम है, भासंदका छपमोग करे ऐसा हूसका स्वभाष है पर 
के या विकारके कारकोंका अनुसरण करे ऐसा उसका स्व॒माव तहीं है । 
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“शुभ राग या छरीरादिकी क्रिया वे किसी प्रकार आत्माके 
धर्मके कारण हैं ?--किसी प्रकार उनका आधार है ?”---तो कहते 
हैं कि नही, उन रागादिको क्रियाके श्रनुसार न हो ऐसा आत्माका 
स्वभाव है। पर्यायमे एक समय पर्यत विकारकी योग्यता हो उसे 
ग्रात्माकी त्रकालिकशक्ति नही कही जाती, त्रिकाली स्वभावकी दृष्टिसे 
तो आत्मामे विकाररूप होनेकी योग्यता भी नहीं है--ऐसा समभाता 
है। आत्माकी किसी शक्तिके स्वभावमे रागादिका कर्त्ता-कर्म-करण- 
सम्प्रदान-अपादान अथवा अधिकरणपना नही है, श्र उस त्रिकाली 
स्वभावका अनुसरण करके जो निर्मल भाव हुआ, वह भाव भी 
रागादि कारकोका श्रनुसरण नहीं करता | -इसप्रकार कारकोके 


प्रनुसार होनेवाली रागादि क्रियासे रहित परिणमित होनेका 
भात्माका स्वभाव है । 


प्रदत:---राग-है प और प्रज्ञानरूप भी आत्मा परिणमित 
होता तो है न ? 


उत्तर---एक समय पर्यतकी अवस्थाके विकारको अज्ञानी 
ही भ्रपने कार्यरूपसे स्वीकार करता है, और उसका फल ससार है। 
वह आत्माका स्वभाव नही है तो उसे आश्रात्मा कैसे कहा जायेगा ? 
श्रात्माकी कोई शक्ति ऐसी नही है कि परके साथ कारकोका सम्बन्ध 
रखे ! परका अनुसरण करनेसे विकार होता है, वह आत्माका स्वभाव 
नही है, इसलिये उसे श्रात्मा नही कहते । एक-एक समय मिलकर श्रनत- 
काल विकारी परिणमनमें व्यतीत हुआ, तथापि दो समयका विकार 
आात्मामें एकत्रित नहीं हुआ, तथा एक समय पर्यंतका जो विकार है 
वह भी आत्माके स्वभावरूप नही हो गया है, इसलिये स्वभावद्ृष्टिमे 
रागको भात्माके साथ कर्ता-कर्मेपना नही है, वह करण नहीं है--.. 
साधन नही है, सम्प्रदात नही है, श्रपादान नही है, श्राधार नही है, 
झौर उसके साथ आत्माको स्वस्वामित्वपनेका सम्बन्ध नही है । 


प्रदन.--तो फिर राग द्वेष किसने किये ? 
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उत्तर--आत्मा पद्ठ बिसकी हष्टि महीं है उस्ते | एक 
समय पर्यतकी बिपरी मास्यतासे प्रात्माको राग द्वेपरूप ही मानकर 
उम्र रागादिकों अपना माना है। सम्यगत्वी तो एक घुढ़ श्ञायक 
स्वमावकों ही भपना मानता है| सम्यग्दशम होनेके पद्मात्‌ परमार्यए' 
राग-देपका कद (व मामा ही नहीं है क्योंकि सम्मगस्‍्वी श्पने 
शुद्धात्म स्वकूपके साथ रागादिको एकमेक नहीं करता। 

'मैस दक्षनमें तो बस ! कर्मेकी ही थात है मौर कर्मते ही सम 
शुद्ध होता है ऐसा भगवासने कहा है! --इसप्रकार घन्ामी मामठे 
हैं डितु उन्हें जैस दर्षतकी सबर नहीं है। जेस दक्षनमें तो भनत क्ष्त 
सम्पन्त अनेकास्त स्वकूप क्षुत्ध धात्माकी ही मुछयता है. भौर पिकारके 
समय उसे निमित्तरूपसे कम होते हैँ--ऐसा भगवानने मतागा है। 
कमरूप होनेको शक्ति पुदूगलकों है। जात्मा जड़ कर्मोंक़ा बंध करे भा 
उन्हें दूर करे प्रषवा बड़ कर्म प्रात्माको हैरान करें-ऐसा कहमेका 
मगवानका बआष्यय नहीं है । प्रात्मा परकी अवस्था नहीं करता मोर 
पर पदा्े थ्ाध्माकी प्रभस्था महीं करते ---अपने-अपने छह करारकसि 
ही प्रत्येक द्रम्यक्री प्रबस्पा होती है। पर्यायमें मिकार प्ौर उसके 
निमित्तरुपकर्म हैं वे बाममे योग्य हैं. कितु उधता ही भात्माकों मावकर 
उसके आश्रय रुके तो मिष्पात्व दूर नहीं होता इससिये ध्यकहारतम 
हानमें बातने धोग्य है किग्तु वह भादरणीय नहीं है--ऐसा लि 
पासनमें प्राचार्य देबने दिडोरा पीटकर कहा है । 

जी भोर पुद्मस दोमों एक-दूसरेसे निरपेक्षरूपसे 
स्वयमेव छह कारकरूप होकर परिणमत करते हैं। प॑चास्तिकायकी 
६२ वीं गायार्मे स्पष्ट कहा है कि निएणयसे अभिन्न कारक होतेसे णोव 
को ता कर्मको--दोनोंको स्वय प्रपते-अपसे स्वरूपका ही करू 
है। स्वयगेद पद्कारकीरूपेण ब्यवतिप्ठमान न कारकांतरमपेक्षते 
पुदुगस इृस्म स्वयं ही छह कारकरूप होकर, अप्य कारकोी अपेक्षाके 
डिता ही कर्मरूपसे परिणमित होता है। तथा जीम भी प्रपने 

)  प्रौदयिकादि भागरूपते . स्वयमेव पद्कारकीस्पेण 
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नकारकातरमपेक्षते ” स्वयमेव छह कारकरूप होकर, श्रत्य कारकोकी 
अपेक्षा बिना ही परिणमित होता है । इस गाथाका भावाय बतलाते 
हुए श्री जयसेनाचार्यदेव लिखते हैं कि--“भअ्रयमत्र भावार्थ: । 
यथेवाशुद्धघटका रकी रूपेए. परिणममानः सन्नशुद्धमात्मान करोति 
तथैव शुद्धात्मतत्त्वसम्यक्‌श्रद्धानज्ञानातुष्ठानरूपेणामेदघट्‌का रकी स्वभावेत 
परिणममान छुद्धमात्मान करोतीति” जिसमप्रकार अधुद्ध छह कारको- 
रूपसे परिणमित होता हुआ अशुद्ध आत्माकों करता है उसीग्रकाय शुद्ध 
श्रात्मतत्वके सम्पकृश्रद्धात-ज्ञान-अनुप्ठानरूपसे श्रभेद छह कारक 
स्वभावसे परिणमित होता हुआ घुद्ध श्रात्माको करता है। इसप्रकार 
श्रषुद्धतामें तथा छुद्धतामें अन्य कारकोसे निरपेक्षपना है । 


दूसरा निमित्त हो भले, किन्तु उस समय उससे निरपेक्षरूपसे 
ही वस्तु परिणमित होती है “अपनेको योग्य जीवके परिणाम प्राप्त 
करके, ज्ञानावरणादि अनेक प्रकारके कर्म भ्रन्य कर्तासे निरपेक्षरूप ही 
उत्पन्न होते हैं कर्त्न॑तरनिरपेक्षाण्येवोत्पद्यते'---ऐसा पचास्तिकायकी 


६६ वी गाथामें कहा है। ( विशेषके लिये देखिये गाथा 
३६२ तथा ६६ ) । 


भ्रन्य कारकोसे निरपेक्षपना बतलाफर श्राचार्यदेवने श्रत्यन्त 
स्पष्टीकरण किया है । व्यवहारसे श्रन्य जितने कारक कहे जाते हो 
उन सबसे निरपेक्षरूप ही जीव-पुद्गलका परिणमन है। ऐसा 
निरपेक्षपना जान ले तो पराश्रय छुटकर स्वाश्नयसे शुद्धतारूप परिणमन 
हुए बिना न रहे । 


श्र प्रवचनसारकी १२६ वीं गाथामे भी श्राचार्यदेवने कहा 
है कि--ससार दक्षामे था साधक दक्षामे भी आत्मा भ्रकेला ही स्वय 
फर्ता-क्म-करण ओर कर्मफल है, अन्य कोई उसका सम्बन्धी नही है। 
तथा १६ वीं गाथामे कहा है कि शुद्धोपपोगकी भावनाके प्रभावसे 
केवलज्ञान प्राप्त करनेवाला आत्मा स्वयमेव छह कारकरूप होता है 
इसलिये “स्वयंभ्र” है । निरचयसे परके साथ आत्माको कारकपनेका 
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सम्बन्ध नहीं है। ( इम दोनों गाघाओंके विस्दुत भ्रवत्॒रण इसी सेसमें 
जागे बायेंगे ) । 

स्वयं सुदभागरूप परिणमित होकर फिर ऐसा जामता है 
कि पूर्वकाक्षम रागादिश्प भी मैं ही अकेसा परिणामित होता था 
मेरा बह परिशमन किसी परके कारण महीं घा' भोर अब स्वमागरूप 
परिणमित होनेसे ऐसा मी भान हुआ कि पूर्बकालमें जो रागादिरप 
परिणमन था बह मेरा स्वभाव महीं बा--हसप्रकार हाती 
हृश्य-पर्याय दीनोंको यपा्थरूपसे जामता है। 

यहाँ माचायंदेव द्रम्यहष्टिकी प्रधानतासे कहते हैं कि-प्राश्मार्म 
बिकारके छह कारकानुसार क्रिया होनेका अमाम है प्ात्मा मेदरूम 
धह्ट कारकोकी क्रिमासे रहित है। ओर घुठ सह कारकानुधार होनेरस 
किया भ्क्ति है--यह मात प्रथ अगसी पफृक्तिर्में कहेंगे । 

रागको कर्ता बनाकर प्रास्मा उसके अमुसार घमरूपी क्षाम 
बरे ऐसा मात्माका स्‍्थमाण नहीं है । 

रागको कर्म बनाकर भात्मा उसका कर्ता हो ऐसा मो 
पआ्रात्माका स्वभाव महीं है । 

इसीप्रकार रागको घाजस बताकर प्रात्मा उससे घर्मको 
साधे ऐसा भी उसका स्वमाव महीं है । 

पहले पर्यागमें रागादिका कर्ताँ-झूमंपना था डिम्तु चहाँ 
पर्याय प्रस्तरोस्मुस्त हुई बहाँ बह कर्ता-कमंपना महीं रहा । अन्ात 
मागके समय रागादि कारकोंको प्रमुसरण करता या किन्तु जहीँ 
भरशवरोश्छुस होकर ममेद स्वमागका झनुसरण किया कहाँ सेदरूप 
कारकोंका अमुसरण करनेकी क्रिया महीं रही। इसप्रकार मपते 
स्वमानका प्रनुसरण करे और मेदरूप कारकोंका असमुसरण से करे 
ऐसी प्रात्माकी भाषक्चक्ति है। जो शुद्ध माव हुमा बह भपसे स्वधावका 
दी ( भ्मेबरूप छह कारकोंका हो ) अमुसरण करता है प्रौर मेदकूप 
कारकों का--रागछा या परका प्रमुस॒रण महीं करता । 
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निमित्तके अनुसार होनेका आत्माका स्वभाव नही है। जैसे 
विलक्षण निमित्त आयें वसा ही विलक्षण परिणमन होता है--ऐसा 
मानने वाला निमित्तका ही अनुसरण करता है किन्तु आत्माका 
प्रनुसरण नहीं करता, इसलिये जो निमित्तका अनुसरण नही करता 
ऐसे श्रात्म स्वभावकी--श्रात्माकी ( भावशक्तिकी ) उसे खबर नही 
है। किन्तु अपने स्वभावसे भिन्‍न अन्य कारकोकी अपेक्षाके विना-निर- 


पेक्षछपसे स्वयं अपने निर्मेल भावरूपसे परिणमित होता है--ऐसी 
श्रात्माकी भावशक्ति है । 


प्रवचनसारकी १६ वी गाथामे सर्वेज्ञ हुए शआ्ात्माका स्वयंभू- 
रूपसे वर्णन करते हुए आचारये भगवान ने श्रदभुत वात कही है; वहाँ 
स्पष्ट कहते हैं कि--- 


“शुद्ध उपयोगकी भावनाके प्रभावसे समस्त घातिकर्म नष्ट 


हो जानेके कारण जिसने शुद्ध श्रनत शक्तिवान चैतन्य स्वभाव प्राप्त 
किया है ऐसा आात्मा-- 


(१) छुद्ध भ्रनंत शक्तिवान ज्ञायक स्वभावके कारण स्वतंत्र 
होनेसे जिसने कर्तापनेंका अधिकार ग्रहण किया है ऐसा, 


(२) शुद्ध श्रनंतशक्तिवाले ज्ञानरपसे परिणमित होनेके 
स्वभावके कारण स्वय॑ ही प्राप्य होनेसे (-स्वय ही प्राप्त होता है 
इसलिये ) कमेपनेका अनुभव करता हुआ, 


(३) छुद्ध अनतशक्तिवाले ज्ञानरखप परिणमित होनेके 
स्वभावके कारण स्वय ही साधकतम (-उत्कृष्ट साधन ) होनेसे 
करणपनेको घरता हुआ, 


(४) शुद्ध श्रन॑तद्नक्तिवान ज्ञानरूपसे परिणमित होनेके 
स्वभावके कारण स्वय ही कम द्वारा समाश्रित होता है इसलिये 
( अर्थात्‌ कर्म स्वयंको ही दिया जाता है इसलिये ) सम्प्रदानपनेको 
धारण करता हुआ, 
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(५) शुद्ध प्रनतद्षक्तिबान शासरूपसे परिणमित होनेके 
समय पूर्बकालमें प्रबतित विकस्नज्ञामस्वभाषका सास होजाने पर भी 
पहुच-ज्ञान-स्वभाव द्वारा स्वय ही ध्रुवत्वका अवसम्बन कं्ता है 
इसलिये प्रपादामपनेकी घारण करता हुमा, बोर 


(६) शुद्ध प्रततक्षक्तिवान क्ञानरुपसे परिणमित होनेगामे 
स्वमावका स्वयं हो प्राघार होनेसे भ्रभिरुरणपंसेको भात्मत्तात 
करता हुथा, 


--5सप्रकार स्वयमेब छट्ठ कारक रूप होता है इससिगे 
! स्वयंप्र'ं कहसाता है । 

इससे ऐसा कहा कि--निदचयसे परके साथ शाश्माको 
कारकपनैका सम्द व भहाँ है, कि जिससे शुयाश्मस्वमा्की प्राप्तिके 
सिये धामप्री (-बाह्य साधन ) ब्लू ड़मेझी ब्यप्रतासे जीव ( भ्यर्ष ही ) 
परतंत्र होते हैं । 

परसे मिरपेक्ष रहकश शानमामस्वरूप परिणमित होनेके 
छपते स्वमाजकों थज्ञानी तहीं बानता प्रोर बाह्य कारणोंको ही 
इंढ़ता है इससिये बह ध्यथ ही दुस्ो-स्याकुस होता है कहीं स्पिए 
नहीं होता । स्थिरता दो प्रस्तर॒में करमा है किन्तु उसे दो बह जाता 
महीं है। धातमरामकों लाने बिना कहाँ जाराम करेगा ! 


पहाँ कहते हैं कि आह कारण तो बूर रहो ढिस्तु विकारडे 
कर्ता-कर्म-करण आदि सह कारक-जो जात्माकी पर्यामर्में होते 
ई--ठमके प्रभुसार प्रिणमित होनैका मी प्रात्माका स्‍्वमाव गहीं है । 
परके कारण बिकार होता है या परके कारण ग्रुण होता है-रैसा 
जो मात्ते उससे तो बाह्य कारकोंको आत्मामें मामा है, प्रौर गह हो 
मिध्माश्यी है सपा मेदरूप कारकोंस्ते बिकाररूप परिणमितर होता 
है-पेउा ही प्रात्माको माने मौर घुद्ध बात्माकी म जाने तो उसने भी 
जात्माके वास्तविकस्वमाबको महीं थासा है वह भो सिध्यात्वी है। 
वो सम्पग्दधामांदि शुद्ध भाव हुए वे इब्पके साथ अमेद हुए, बहाँ कर्ता 
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भौर कर्म तथा भ्राधार आदि समस्त कारक भ्रभेद हुए, कर्ता अलग, कर्म 
अलग मोर साधन कोई दूसरा--ऐसा भेद वहाँ नही रहा । ज्ञाता स्वयं 


हो छह कारकरूप होकर शुद्धभावरूप परिणमित हुआ है वहाँ भेदरूप 
कारकोकी क्रिया भ्रस्त हो गई है । 


देखो, इसमे निमित्त श्रादि कारक तो मिकाल दिये, क्योकि 
उनका तो श्रात्मामे भ्रभाव है-१,। विकारी कारक भी श्रात्माके 
स्वभावमे नही हैं इसलिये द्रव्य दृष्टिमे उन्हे भी निकाल दिया-२, । 
श्रोर निर्मेल छह कारकोके भेदकी दृष्टि भी मिकाल दी-३, । इसप्रकार 
प्रभेदस्वभावके आ्राश्नयसे भेदरूप कारकोकी क्रिया रहित घुद्धभावरूपसे 
भात्मा परिणमित होता है। श्रात्मा निरमेल छह कारकरूपसे अभेद 
परिणमित होता है; छह कारकोंके भेद पर लक्ष रहे तो राग होता है 
श्रोर श्रमेद प्रात्माके श्राश्रयसे घुद्धभावरूपसे श्रात्माका परिणमन 
होजाता है, उसमें भेदरूप कारकोका भ्रवलम्बन नही है, इसलिये 
अमेदका ही अवलम्बन है-ऐसा इस भावश्क्तिमें बतलाया । 


(१) शुद्धभावरूप सम्यक्त्वादि कार्य हुआ वह श्रात्माका कर्मे; 


(२) श्रात्मा स्वतत्ररूपससे उसरूप परिणमित होता है, 
इसलिये उसका कर्ता; 


(३) भात्मा द्वारा ही घह भाव किया गया है इसलिये 
भात्मा साधकतम करण, 


(४) आत्मामे से ही वह भाव प्रगट हुआ है इसलिये मात्मा 
सम्प्रदान; 


(५) वह भाव प्रगट होकर आत्मामे ही रहा है इसलिये 
आत्मा श्रपादान है, 


(६) वह भाव आत्माके ही आधारसे हुथश्ना है इसलिये 
गात्मा ही ध्रधिकरण है । 


--इसप्रकार शुद्धभावमें अपने ही छह कारक अभेदरूप हैं, 
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परन्तु भेदरूप कारकोंका प्रात्मा पनुसरण नहीं. रुख; 
वह इसप्रकार-- 

(१) सम्यक्त्वादि धशुद्धमावरूप कार्य हुआ बह रामका क्राप॑ 
नहीं है क्योकि राग माव उस रूप परिणमित तहीं हुमा है । 

(२) एछम्पक्‍्त्वादि शुद्ध मावका कर्ता राग हहीं है। 

(३) उस हुद्धमावका साधम राग तहीं है इसलिये यंग 
उसका करण नहीं है 

(४) बह क्रुद्धमाव प्रगट होकर रागमें नहीं रहा इससिये 
राम उसका सम्प्रदाम नहीं है 

(५) वह क्लुद़माव रागमेंसे महीं श्वाया इससिये राम 
उसका अपादाम नहीं है । 


(६) बह शुद्धमाव रागके आधारसे नहीं है ईससिमे राम 
उसका अभिकर ण महीं है । 


“-इसप्रकार रागादि कारकोंका अनुसरण किये विता ड्ढी 
पवय॑ पद भाषरूप परिणमित होनेका शआत्माका स्वमसाव है उसे गह 
भाषश्षक्ति बतसाती है। माव अर्थात्‌ झुद्ध भागवरूपसे भावभा-परिणमित 
होमा उस छुद्ध भावहपसे स्वयं मबनेको ( स्‍्वय परिणमित होतेकी ) 
प्रात्माकी क्षक्ति है उसमें मात्मासे मिन्न प्ग्य डिप्हींझारकोंका 
पसबसम्बन नहीं है । 


पअह्ो | निरासम्दी चैतस्यकी भपूर्ग वात है! किप्तु स्वर्ग 
अम्ठमु स् होकर सपने चैठन्यतत््वका प्रबसम्बत कमी महीं किया है। 
एक थार आत्माकी अ्रज्रिस्त्य्षक्तिको पहिचाने तो वाहयमें कहीं मोह म॑ 
रहे भौर धम्तमुश होने पर भ्रस्पकाल्तमें मुक्ति होजाये। ऐसा 
प्रात्मस्‍्वमाव धमममसेके लिये प्रम्तरसे प्रेम प्रासा चाहिये; प्रतरम 
वष्यम्त दचिपूर्षक-अस्पम्त जिद्मासा पूर्बक-अत्यम्त पराजता पूर्गक 
+- अत्यन्त प्रयश्सपूर्वक अपती सामकर यह बात समझना चाहिमे। 
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जिसने एकबार भी भावभासन पूर्वक अपने आत्मामें इस बातके संस्कार 
जमा लिये उसे वे संस्कार फलित होकर सिद्धदशा होजायेगी- 
इसमें कोई सन्देह नहीं है | जो यह वात समभले उसके श्रात्मामेसे 
संसारकी श्रोरके (-मिथ्यात्वादिके ) छहो कारकोका परिणमन छूटकर 
मोक्षकी ओरके कारकोका परिणमन ( स्वमावक्रे आश्रयसे ) होने लगे । 


“स्वतत्र परिणमित हो वह कर्ता ।॥” रागभाव कही 
सम्यग्दशंतादिर्प परिणमित नहीं होता, किन्तु आत्मा स्वय ही 
स्वततत्ररूपसे सम्यस्दर्शनादिरूप परिणमित होता है इसलिये श्रात्मा ही 
उन सम्यग्दर्शनादिका कर्ता है, राग उनका कर्ता नही है । 


“कर्ताका इष्ट सो कर्म । सम्यग्दशंवादि शुद्धभावरूप 
परिणमित होना ही आत्माका इष्ट है और आत्मा उसका कर्ता है। 
इसके अतिरिक्त निमित्तको या रागको इष्ट मानकर उसीके अनुसार जो 
मिथ्यात्वभावरूपसे परिणमित होता है उसे वास्तवमे श्रात्मा नही 
कहते, वह तो मासत्रव तत्त्वमें जाता है । 


उसी प्रकार कर्ताका साधघकतम साधन वह करण है। श्रात्माकी 
सम्यग्दशंतादि इृष्ट कार्यूप परिणमित्त होनेमे पर या रागादि सच्चा 
साघन नही है किन्तु अपना स्वभाव ही साधकतम होनेसे उसका 
साधन है, किन्तु इसलिये आत्मा ही करण है । निमित्तोको या रागको 
साधन मानकर जो उसके श्राश्नयसे परिणमित होता है उनके 
सम्यर्दशे नादि दृष्ट कायें नही होता किन्तु मिथ्यात््वादि होता है । 


उसीप्रकार कर्ता अपना कार्य जिसे दे वह सम्प्रदान, श्रात्मा 
अपना सम्यग्दशंनादि कार्य रागको या निमित्तको नही देता, इसलिये 
राग था निमित्त उसके सम्प्रदान नही हैं; आत्मा अपने स्वभावमे 
:ही अभेदरूपसे उसे रखता है इसलिये आत्मा ही उसका सम्प्रदान है । 


है जिसमेसे कार्य लिया जाये अथवा कार्यमे जो ध्रुवरूप स्थित 
रहे वह अपादान है । सयोग ओर राग तो च्ुट जाता है इसलिये वह 
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झपादान महीं है, सम्पग्दद्यनादि कार्यमें प्रात्मा ही असष्डरूपसे स्थित 
रहनेबासा है प्रोर उ्ीमैसे बरह छार्ये सिया जाता है, इससिये बड़ी 
अपावाम है| 


उसीप्रकार शाग या भिमित्त उस सम्यम्दर्शनरूपी कार्यका 
प्राधार भी महीं है रागके या निमित्तके भ्राभारसे बह कार्य नहीं 
होता इसलिये राग उसका अधिकरण नहीं है किल्तु स्वभाव ही उसका 
प्राषार होनेसे प्रधिकरण है । 


इसप्रकार यह भयबाम थ्ात्मा छुठभावहूप परिणममर्मे परके 
कारकानुसार होनेबाल्ती क्रिमासे रहित है, परके कारकानुसार होने 
बास्ी जो बिकारी क्रिया उससे रहित प्ुढभावहपभगतमान घरक्ति 
वासा धात्मा है उसमें अम्तरोन्शुस होतेसे हो कर्पाणए है । 

ब्ात्माका स्वभाव क्‍या है उसकी यह बास चस रही है| 
पर्यायमें राग-द्वेप-मोहरूप विकार करता है वह भी थीव स्वयं ही 
उस्तटे पुरुपार्थसे करता है किस्तु यह ब्रीवका स्चा स्वरूप नहीं है। 
विकारको हितरूप मातमैसे जीब संसारमें दुल भोग रहा है। गिकार 
रहित अपना वास्तविक स्वरूप श्या है उसे पहिभामे तो ध्बे भ्रगुमव 
द्वारा दुः्स दूर होकर मुक्ति हो इसलिये धाणायंदेव कहते हैं कि है 
थीब मिप्त कारककि भनुसार बिकाररूपसे या हीनतारूपसे परिसमित 
होमेका तेरा स्वमाव महीं है, ढिन्धु उससे रहित भुद्धतारूप ठमा 
पुर्णादा रूप परिण॒मित होनेका तेरा स्वमाव है। परते मिरपेक्नता 
होने पर अपने स्वमायसे पृर्णंठा हो है। बस ! प्रूणंता. पूर्णता 
प्रौर पूणंंदा ही है--ऐसे स्वभावका स्वीकार बह सम्यग्दर्शस है । 
भोर ऐसे स्वमावसे अयुद होकर परको कारक मामकर प्रश्नानव्ाएँ 
दिकारश्प भी इशयं अपने कारकोंसे परिणमित होदा है, कोई दूसरा 
उसे परिणमिस गहीं करता । 

प्रदधनसारकी १८६ थीं गायार्मे कहते हैं कि---"यह प्रात्मा 
पर्ष्यके प्रहण-स्यापरहित होने पर मी अमसी संप्तारागस्याें 
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परद्रव्यके परिणामको निमित्तमात्र करते हुए-( पराश्रय करनेमे 
निमित्त बनाते हुए ) ऐसे केवल स्वपरिणाममात्रका---वह स्वपरिणाम' 
द्रव्यत्वभूत होनेसे उसका--कर्त त्व श्रनुभवता हुआ, श्रपने' उसी 
स्वपरिणामको निमित्तमात्र करके कर्म परिणामको प्राप्त करती हुई ऐसी 
पुदगल रज द्वारा विशिष्ट अवगाहरूपसे ग्रहण होता है श्रोर कदाचित्‌ 
छुटता है। "स इदाशि कत्ता स सगपरिणामस्स दव्वजादस्स”--ऐसा 
मूल सूत्रकार भगवानने ही कहा है उसमेसे यह स्पष्ट श्रथं टीकाकाय 
श्राचायंदेवनें खोला है। विकारी परिणाम भी आत्माके श्रस्तित्वमे 
होते हैं, स्वकृत होनेसे आत्माके श्राश्रयसे, श्रपने कारणसे होते हैं, 
इसलिये उन्हे "दव्वजादस्स'” कहा है, और उन स्वपरिणामोका कर्ता 
बात्मा ही होता है--ऐसा बतलाया है । किन्तु जहाँ शुद्ध चिदानन्द 
स्वरूपको हृष्टिमे लेकर उसके सन्मुख हुग्ना वहाँ वह अछुद्ध परिणमतन्र 
नही रहता; भौर गौणरूपसे अल्परागादि रहे उसका करत त्व भी शुद्ध 
द्रव्यकी हृष्टिमे नहीं रहता। साधकदश्यामे विकारी कारकोकी क्रिया- 
रहित निर्मेलभावरूपसे स्वयं ही परिणमित होता है। इसप्रकार 
बधमार्गमे तथा मोक्षमागंमे आत्मा अकेला ही है । 


इस सस्बन्धमे प्रवचनसार गाथा १२६ मे कहते है कि--“जो 
पुरुष इसप्रकार 'कर्ता, करण, कर्म और कर्मफल आत्मा ही है--ऐसा 
निश्चय करके वास्तवमें परद्रव्यरूपसे परिणमित नहीं होता वही 
पुरुष, प्रद्रव्यके साथ सम्पर्क जिसका रुक गया है श्र द्रव्पके भीचर 
पर्यायें जिसके प्रलीन हुई हैं ऐसे छुद्ध आत्माकों उपलब्ध करता है, 
किन्तु भ्रन्य कोई ऐसे शुद्ध श्रात्माकों उपलब्ध नही करता | 

पुनरच, थह बात विशेष स्पष्टरपसे समभाते हुए 
आचायंदेव कहते हैं कि-“'जब मैं ससारी था तब भी (-अज्ञानदशामें 
भी ) मेरा कोई भी सम्बन्धी नही था, उस समय भी मैं भ्रकेला था, 
कारण कि मैं भ्रकेला ही उपरक्त चेतन्यरूप स्वभाव द्वारा स्वतत्र था 
( अर्थात्‌ स्वाघीनरूपसे करता था, ) मैं श्रकेला ही करण था, क्योकि 
में श्रकेला ही उपरक्त चेतन्यरूप स्वमाव द्वारा साधकतम ( उत्कृष्ट 
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साप्रम ) था, हैं बकेसा ही कम-(-कार्य ) भा, क्योकि मैं भक्सा ही 
उपरक्त चतस्यरूपसे परिणमित होनेके स्व॒मावके कारण मात्मासे 
प्राप्य ( प्राप्त होमे योग्य ) था' भौर मैं अकेसा ही सुखसे विपरीत 
प्क्षरवासा 'तुख' सामका कर्मफस घा--कि थो ( फस ) उपर 
श्रसम्यरूपसे परिणमिप्त होनेके स्वमाव द्वारा उत्पन्न किया जांता पा। 


इस समय भी (६ मुमुशुदक्षार्मे अर्थात्‌ शामवक्षार्गे भी ) 
सचमुच मेरा कोई भी नहीं है। इससमय भी मैं मेला ही कर्ता हैं 
कारण रु मैं मकेसा ही सुविशुद्ध चेतन्यरूप स्वभाव द्वारा स्वत है 
( भ्र्पात्‌ स्वाधीमरूपसे करता हैँ) मैं अकेसा ही करण है 
मैं प्रकेसा ही सुविधुद्ध चेतन्यरूप स्वभाव ढारा साधकतम हूँ *ैँ जकेधा 
ही कम हूँ म्योंकि मैं प्रकेसा हो सुविष्ठुद्ध बेतस्यरूप परिणमित होतेक 
स्वमावके कारण आत्मासे प्राप्प हैँ धौर मैं प्रकेला ही प्रभाकुता- 
सक्षणबाला “सुख नामका कर्मफल हैं-“कि जो ( फल ) सुगिशृद 
सैत/यरूपसे परिणामित होनेके स्वभाव द्वारा उत्पन्न करिमा बाता है /! 


“दूसप्रकार बंधमागर्मे ठया मोक्षमागर्में जात्मा भकैसा ही है 
ऐसा भानेवाश्ता यह पुरुष परमाणु की भाँति एकश्व माजतामें ठाम्ुस 
होमेस़े ( बर्षाव्‌ एकस्वके भानेमें तत्पर-सगा हुप्मा--होनेख ) उसे पर 
प्रष्पकूप परिणति विलकुस लही होतो मौर परमाशुकी माँधि ( मर्षते 
जिसप्रकार एकश्नमाबशुप परिसमित होनेवाप्ता परमाणु परके साथ सेय 
को प्राप्त महीं होता उसोप्रकार) एकल्बकों मासेवासा प्रुझुष परके पाम 
संपृष्ठ महीं होता इससिगे परद्रस्यके साप असंपृजतताके कारण बह 
सुबिषुद्ध होता है । मोर कर्ता करणा कर्म तथा कर्मफलको 
भाठा हुप्रा बह पुरुष पर्यायंसि सकोरों (-शण्डित ) मह्ठी होता भौर 
इसमिये पर्यामों द्वारा संकीर्ण न होनेके कारण धुविणुद्ध होता है| 

विकारदणाके समय भी उसके घहों कारक यद्पि मात्मा् 
हैं, दितु उन भणुद्ध छह कारकंकि अनुसार परिणमित होमेका मात्मा 
का तिकासीस्तमाव नहीं है-- ऐसा यहाँ बतसामा है। भात्मामें एड 


र 
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ऐसा अनादिग्नत भाव है कि जो परका या विकारका कर्ता नहीं 
होता । आत्माकी अनत शक्तियोमे विकारकी कर्ता-कर्मे-करण-सम्प्रदान- 
प्रपादान या श्रधिकरण हो ऐसी तो कोई छाक्ति नही है, वह तो मात्र 
क्षणिक पर्यायका धर्म है; इसलिये अनतशक्तिवान श्रखण्ड श्रात्माकी 
दृष्टिमे तो उसका प्रभाव ही है। ऐसे स्वभावकी श्रोर उन्मुख होकर 
शुद्ध भावरृपसे परिणमित होने पर धर्मीकों भान हुआ कि---अहो ' 
विकारी कारकोकी क्रियाके अनुसार परिणमित होनेका मेरा स्वभाव 
नही है। भ्रभेद स्वभावमे एकत्वर्‌पसे छुद्धभावर॒प परिणमित होनेका 
ही मेरा स्वभाव है । शरीर-मन-वाणीका, परजीवका या पुण्य-पापका 
कर्ता होकर परिणमित होनेका प्रात्माका स्वभाव नही है| पर्यायमे एक 
समय पर्यतकी विकारकी अम्ुक योग्यता है उसे घर्मी जानते हैं, कितु 
उसे छुद्धस्वभावमें नही लेते, उसे आदरणीय नही मानते । इसलिये 
शुद्धस्वभावके आदरकी दृष्टिमे विकारका श्रमाव ही वतंता है। 
यदि विकारके अभावर्‌प त्रिकाल निर्दोष स्वभावकी दृष्टि छोड़कर 
अकेले विकारभावकों ही जाननेमे रुके तो वहाँ एकान्त पर्यायबुद्धिर॒प 
मिथ्यात्व होता है । 

श्री अमृतचन्द्राचार्यदेवने इन ४७ दाक्तियोमें सम्पूर्ण समयसार- 
का दोहन करके आत्माका स्वरूप बतलाया है। यह सूक्ष्म श्रतरका 
विषय है। संक्षेपमें बहुत रहस्य भर दिया है । श्रंतरकी गहराईमे 
उतरकर समझे वह्‌ उसकी गम्मीरता को महिमा समझ सकता है । 

इस भगवाम आत्मामे अनत कक्तियाँ हैं, वे सब शक्तियाँ 
कैसी हैं ?-.( १) श्रात्माकी कोई भी शक्ति ऐसी नहीं है कि शरीरादि 
परका कार्य करे, इसलिये जो परका करू त्व मानता है उसने श्रात्माकी 


” दाक्तिकी नहीं पहिचाना है। (२) पर्यायमे एक समय पर्यतका जो 


विकार है वह द्वक्ति में नही भरा है, इसलिये उस विकारके कतृ त्वमे 

ही जो रुके उसे श्रात्माकी शाक्तिकी प्रतीति नहीं है। (३) अनत 

धक्तियाँ भिन्न-भिन्न होने! पर भो उन सब शक्तिस्वरूप श्रात्मा तो एक 

है, इसलिये भिन्न-भिन्न शक्तिके भेदके लक्षसे भो सम्पूर्ण श्रात्सा प्रतीत्ति- 
६० 
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में महीं श्लाता | इसप्रकार पर बिकार स्‍भौर मेद--इन ठीनोंति पार 
एकाकार 'चैतयत्वमावकी हष्टिति ही अमत झक्तिप्तम्पप्त भमबान 
आत्मा प्रसीति धया भनुमवर्मे थाता है। थौर ऐसे आध्माकी प्रतीति 
वासा जीव भेदके आश्रयसे होनेवास्ती बिकारी क्रियाको पा घड़डी 
क्रियाकों भपमे स्वरूपमें स्वीकार महीं करठा' इसप्लिये उसे अमेदस्वमाव 
के प्राशयसे सम्पग्दशनादि परिणमन होते हैं बह धर्म है प्रोर गही 
घम की छ़िया है। इसप्रकार स्वाश्य अमेदरूप कारकोर्मे मेदरूप 
कारकीके थनुसार होनेबासी विकारी क्रियाकी तास्ठि है पीर प्रमेर 
रूप कारकके आशमसे होनेबासी निमल क्रियाद्दी अल्ति है। उसमेंसे 
भेद कारककि प्रनुसार होनेवाली विकारी क्रियाका नास्तिपतां इस 
३९वीं दाक्तिमें बढस्ाया ओर अमेदाशित मिमल भाव होनेश्स 
क्रियाका अस्तिपना भगसी दाक्षिमें बतसायेंगे 

जिसे शागादि ब्यवहारके भाश्रयक्री मायसा है प्रधवा बह 
करते-करते मिएचयरत्नत्रयकी प्राप्ति होगो--ऐसा थो मामता है पह 
मिष्याहष्टि है वह रागरहित प्राश्मस्वभावको नहीं मासठा । सम्पत्बी- 
की हृष्टिमें भ्रपने छुद लिदारस्दस्यभावका ही भ्रगसम्बन है भर उस्तोकी 
मावना है ध्ामकपनेमें ब्यवह्ार रतनत्यादिका राग भप्ते हो किसु 
उसकी उप्ते भावना महीं है। अहो ! भपने भेतस्यतस्वको बास्तगिक- 
कपसे जानकर जीबते उसकी भाजना पूवंकासमें कमी भहीं की है। 
एक क्षण भी बिसकी भावना करनेसे भमंतकासके घम्म-मरण छूट 
णायें ऐसे चतस्यतत्त्वकी यह अपूर्य वात है । अपरूर्वे रुचिपूर्वक बारम्मार 
इसखा कशवण-मममस प्रोर भावमा ररसे योस्प है। 

दैहसे भिरन यह 'ेतसमस्वरूप प्राध्मा भिझास स्थामी होने 
पर भी प्रतिक्षण पल्तटमेरूप क्रिया मी उसमें होती है। यदि ऐसी किया 
म हो दो अस्तुका प्रस्तित्व हो घिड़ महीं होगा । कहा है क्ि--- 

“करता परिणामों दरद कर्मेरूप परिणाम, क्रिया परजयकों 
फेरमी अस्तु एक च्रय शाम । 

(-साटझ-समयसार ) 
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परिणमित होनेवाला द्रव्य वह कर्ता है, जो परिणाम होता 
है वह उसका कर्म है, और एक पर्यायसे दूसरी पर्यायमे परिवर्तित होने 
रूप क्रिया है। यह तीनो वस्वुरूपसे एक हैं; श्रर्थात्‌ कर्ता एक वस्तु 
श्रौर उसका कर्म दूसरी वस्तुमे-इसप्रकार भिन्न-भिन्न वस्तुमे कर्ताकमें- 
पना नही होता । यह चैतन्यमूत्ति आत्मा कर्ता होकर शरीरादिके कार्ये 
को करे ऐसा तो नही है, और आत्मा कर्ता होकर राग्रादिको करे 
ऐसा भी उसका स्वभाव नही है। भात्मा कर्ता होकर अपने निर्मल 
परिणामको करे वही उसका स्वभाव है । 


आत्मा परिवर्तित होकर श्रपनी ज्ञानादि पर्यायोरूप होता 
है, किन्तु वह बदलकर कभो जड द्ारीररूप नही होता, इसलिये आत्मा 
शरीरके कार्योका कर्ता नही है । शरीरकी क्रियारूपसे तो जड परमाणु 
बदलते हैं । जो वस्तु जिस कार्यरप परिणमित हो उसीको उसका 
कर्ता कहा जाता है। श्रात्मा कही दरीरके कार्यरूप परिणमित नहीं 
होता, भ्रौर वास्तवमे रागमें श्रमेद होकर भी परिणमित नही होता, 
आत्मा तो श्रपने निर्मल ज्ञानदर्शनादिपर्यायरूपी कार्यमे अभेद 
होकर परिणमित होता है, इसलिये उसीका वह कर्ता है गौर वही 


उसका कम है। इसके बदले जो विकारमे तन्मयता मानकर परिण- 
मित हो वह मिथ्याहृष्टि है । 


देखो, यह आत्माकी क्रियाका वर्णन | इसमें क्रियाका 
>पयापन नहीं होता, कितु वास्तविक धर्मेकी क्रियाको स्थापना होती 
है । हा | जगत जडकी और विकारकी क्रियामें धर्म मान रहा है उस 
बातकी उत्यापना होती है और शुद्धभावरूप घर्मंकी क्रियाकी 
सम्यक्रूपसे स्थापना होती है। जितने तीथंकर-सत-मुनि-धर्मात्मा 
हुए हैं ओर होगे, उन सबने इसी क्रियासे धर्म किया है और कहा है। 
भगवानने भ्रौर सन्‍्तोने तीन प्रकारकी क्रिया स्थापित की है--- 


(१) शरीरादिकी क्रियाकों जडकी क्रियाके रूपमे स्थापित 
किया है। 


हल 
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(२) राग-हेप-भोहरुप बिकारकों भधमंकी छियाके हमे 
स्थापिठ किया है। 


(३) माध्माके सम्मग्दझनादि छुद्धमावकों घर्मेकी किये 
झपमें स्वापित ढछिया है । 


इसके प्रतिरिक्त दारौरादि जड़की क्रियासे या परुष्पादिशी 
बिकारी क्रिमासे धमं हो-इस बातको मगवानमे स्वापद्ा नहीं डियु 
छत्पापना की है। 


जिसप्रकार कुसीम पिसा पपने पृत्रकों सीख देहा है इपी 
प्रकार इस धाश्माके भर्मपिता सवह भगबात भौर संठ सीस पेते हैं 
कि-हे वरस | हे भाई ! परोरको क्रियामें या रागमें भम मानता हों 
बाह्य बृत्ति है उस वाह्म इत्तिमें तेरी क्षोमा महीं है इपस्तिये हू एस 
धाह्यवृत्तिको छोड | बाष्म भावोसि प्रिदामस्दस्थमावकों साम मानता 
भोर उनमें शमण करता तो कुचास है र्तमें तेरा कुस्-देरा भेताप 
स्वरुप शज्जिस होठा है तेरे भैतयस्वमाबी कुस्तीवठामें बह थोमा 
महीं देठा इसप्षिये तू छसे छोड़ बे। तू हमारे शुसका है इससिये 
हमारी साँति सर्वेश-वीतराग होतैका तेरा स्वभाव है तुमे सब“ 
बीतराग होनेकी पूण थाक्ति विश्वमाम है उसे तू सेमास | देखो यह 
सर्वेक्ष पिताशये सीख | स्वक्ष प्रमुकी सीख सर्वज्च-वीतराय होनेकी दी 
है । भरी स्‍्वर्य बीतराग हुए थे राग रसमेको सीस क्यों देंगे ? जो जीज 
रागशो रखते योग्य मामठा है उसने स्वेज्ञ प्रभुकी सीख नहीं मानों है 
इससिये वह स्वेक्षदेबको म्राशासे बाहर है मिष्याहृष्टि है। 
(--शहां ३६ वीं भावश्चक्तिका वर्णन पूरा हुमा । ] 


् 
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स्वभावके अवलम्बनसे स्वयं छह कारकरूप होकर 
अपने सम्यग्दशनादि निर्मल भावोंको फरे ऐसी क्रियाशक्ति 
आत्मामें है। अपने निर्मेशभावरूप क्रिया करनेके लिये 
उसे किन्हीं बाह्य कारकोंका आश्रय नहीं लेना पड़ता । 
अहो ! परमात्मा होनेकी शक्ति स्वयं अपनेमें ही भरी 
होकर होने पर भी जीव अपनी प्रश्व॒ताके निधानको नहीं 
देखते और वाह्ममें भटकते हैं, इसलिए संसारमें परिभ्रमण |: 
करते हैं। यहाँ आचार्यदेव आत्माकी शक्तियोंका वर्णन 
फरके उसकी प्रश्न॒ता बतलाते हैं कि--देखो रे देखो ! 
चंतन्यके निधान देखो! अरे जीवों ! तुम्हारे अन्तरके 
ऐसे निधान बतलाता हैँ कि जिन्हें देखते ही अनादिकालीन ६ 
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दीनता दूर हो जाय और आरत्तमामें अपूर्व आह्द जागृत (६ 

जिसके सन्प्रुख दृष्टि करते ही प्रदेश प्रदेशमें रोमांच |: 
हो जाये कि-“अहो ! ऐसी मेरी प्रश्व॒ता !!”--ऐसी 
अचित्य प्रश्ञता आत्मामें विद्यमान है | 
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ज्ञानस्वरूप धात्माकी धक्तियोका वर्राम अस रहा है। प्रतपेक 
बास्मामें यह धक्तियाँ जिकास स्वयंसिद्ध है; इन धक्तियोंकों कहीं नया 
महीं उत्पन्न करमा पड़ता; किन्सु उन्हें पहचान कर पर्यायर्मे प्रगट 
करना होता है अपने आत्माको प्रन॑त छक्तियोंकों पहिचराननेसे पर्यावर्ग 
उमका व्यक्त वेदन होता है उसका नाम धर्म है। 


“ कारककि धनुसार होनेरप थो साव उस-मयी कियाधरर्ति 
प्रात्मामें है।!' ३९ थों क्ष्तिमें सेदरूप कारकोके भ्रतुसार होनेवासी 
बिकारी कियासे रहितपना बतसाया है भोर इस प्रक्तिमें प्रमेप्स 
पुद्ध कारकोंके भनुसार होमेबासी सिरमंस क्रिमा सहितपता बतसाते 
हैं। अपने स्वमावका ही प्रमुसरण करके निमल भावहप हो ऐसी 
छियाशक्ति ब्ात्मामें है किन्तु प्रात्मा परको क्रिया करे या परका 
शगुसरण करके क्रिया करे ऐसी उनकी क्ियाश्नक्ति महीं है । घपते 
स्‍्वभाषका ही प्रवलम्बत रसकर एक प्रवस्यामेंसे धूसरो मिर्म्त 
अवस्थारुप परिणमित हो-ऐसी कियाक्षक्तिवासा झारमा है। डिखु 
पात्मा पसटकर परभागजरूप हो जाये ऐसी उसकी प्षक्ति नहीं है। 


प्रपम --पर्यायमें बिकारी सामरूप भी प्रात्मा परिखमित ती 
होता है ? 


उत्तर---मह॒ प्रात्माकी धक्तिका बर्णेस है क्षक्ति प्र्र्दि 
प्रात्माका पेमब उसमें गिकारकी बात क्यों आयेगी ? बिकार ती दीगती 
है. भातमाके बेमगर्मे उस दोनताका प्रमाव है | प्क्तिसास्‍ुक् 
देसनेदासेको भपनी परिपूर्णंता ही भासित होती है मोर परिपूर्णाता 
रूप आत्म बेभवके आ्राधारसे पर्यायमेंसे विकाररूपी दीतता छूट बाती 
है। पर्यासर्मे विकार होने पश भी बह दक्तिके आपारसे महीं हुमा हैं 
तपा बआर्माकी द्क्तियोमिं मो ऐसी कोई पक्ति महीं कि बह मिकाएकी 
कर्ता हो। भुद्धमावसे छूट कारकरूप होकर स्वयं परिणमित होतैके 
ज्वभाजवास्ता है-इस सम्बंधर्मे पहिले ( ३६ दो क्षक्तिके बणेतर्म 
प्रबंनसारादिका ध्राधार देकर ) बहुत कहा ला घुका है । 


धत्मप्रसिद्धि : (४७६ ) : क्रियाशक्ति [ ४० ] 
प्रथम तो आत्माका स्वभाव क्‍या है उसका सत्समागमसे 
वारम्बार श्रवण करके उसका उल्बास लाकर, उसका ग्रहण श्रौर 
धारणा करके हृढ निर्णय करना चाहिये | यथार्थ निरंय किये बिना 
भयत्तका बल भन्तरोन्मुख नही होता; श्रात्माके स्वभावका निरणेय 
करके उसमें भ्रन्तम'ख होनेसे सम्यग्दशनादि निर्मेल भाव प्रगट होते 
हैं। ऐसे निमेल भावोको स्वय छह कारकरूप होकर करे ऐसी प्रात्मा- 
को क्रियाशक्ति है। श्रात्माको श्रपने निमेल भावरूप क्रिया करनेके 
लिये किन्ही बाह्य कारकोका आश्रय नही लेना पडता, तथा श्रात्मा 
कारक होकर जडकी या रागकी क्रिया करे ऐसा भी उसका स्वभाव 
नहीं है । अपने ही कारकोका अनुसरण करके श्रपने वीतराग भावरूप 
परिशमित होनेकी ही क्रिया करे ऐसा आत्माका स्वभाव है । देखो, 
इसमे अकेली स्वभावदृष्टि ही होती है और बाह्ममें क्रिसीके आश्रयसे 
लाभ होता है---इस दृष्टिका नाक्ष हो जाता है। अपने स्वभावके 
श्राश्नयसे ही अपनी परमात्मदशा प्रगठ होती है; आत्माको अपनी 
परमात्मदशा प्रगट करनेके लिए किसी शअ्रन्यका श्राश्रय लेना पडे 
अथवा अन्य कोई उसे मदद करे--ऐसा है ही नही। 
अभीतक शभ्रनत जीव परमात्मा हो गये हैं; जो परमात्मा 
हुए हैं वे सभी अपने स्वभावके कारकोके अनुसार परिणमित होकर 
ही परमात्मा हुए हैं, आत्माके भ्रतिरिक्त बाह्य पदार्थोंको कर्ता बनाये 
विना ही वे परमात्मा हुए हैं, बाह्य पदार्थोकों संप्रदाव या अपादान 
बनाये बिना ही वे परमात्मा हुए हैं, बाह्य पदार्थोका आधार लिये बिना 
ही वे परमात्मा हुए हैं और बाह्य पदार्थोके सम्बन्ध बिना ही थे 
परमात्मा हुए हैं। भ्रल्पन्नताका नाश करके परमात्मदशारूप परिणमित 
होनेरूप जो क्रिया हुई उसके स्वय ही कर्ता हैं अपना आत्मा ही उसका 
साधन है, अपना श्रात्मा ही उसका सम्प्रदान और अपादान है; 
अपता श्रात्मा ही उस परमात्मदद्या का आधार है श्रौर अपने स्वभावके 
साथ ही उसका सबन्ध है ।--इसप्रकार बाह्य छह कारकोके अनुसार 
शुद्धभावरुूपसे स्वत. परिणमित होनेकी क्रिया करे ऐसा आत्माका 


[४० ] छिप्राशक्ति (४८० ) बारमप्रसिद्धि 


स्वमाव है। भह्दो | परमाध्मा होनेकी ध्षक्ति स्वयं मपनेर्में ही मरी होने 
पर भी श्रीब अपनी प्रमुताके निघासकों नहीं देखते भोर बाह्ममे 
भटकतसे हैं इसस्िये संसारमें परिभ्रमण करते हैं। यहाँ भाषायंदेव 
भाश्माकी छक्तियोंका वन करके उसकी प्रमुता बतसाते हैं। 

देखो रे बेसो | घठस्पके निधाम देसों | भरे भीर्शों। 
तुम्हारे प्रन्दरके ऐसे भेतम्प निमान यठसादें कि जिन्हें देखते ही 
झनादिकासीम वीनता दूर हो जाय प्रोर थात्माममें अपूर्ष प्रान्नाद 
जागृत हो. जिसके सम्मुख हृष्टि करते ही प्रदेक्ष प्रदेक्षमें रोमांस हो 
जाये कि- प्रहो | ऐसी मेरी प्रमुठा |! ऐसी अनित्प प्रमुता 
बाध्मार्मे विद्यमान है। भाई ! हेरे घात्मामें ऐसी प्रभुवा है कि बनते 
प्रभय॒किसीकी भी धहायताके विमा स्वत भ्रकेसा ही मपनेमेंते 
पनंत ज्ञान और आतम्द प्रयट करके तू स्वयं परमात्मा हो भा-ऐसी 
पेरी क्षक्ति है। एक वार तो प्तरमें हृष्टि करके प्रपनी प्रभुताको 
देश ! हृष्टि करते ही मिहास्त कर दे ऐसा तेरा पबमाव है । तू प्पते 
स्वमावकी प्रभुताका विश्वास रखकर उसके प्रापारसे छुद्धभावशप 
परिणमित होनेको क्रिया कर भ्रोर दूसरा कोई साधन होकर हुमे 
परिणमित कर देगा ऐसी भ्यर्षकी थाघ्या छोड़ दै। अरे अपनी ही 
अपनेको खबर म हो सो फिर सुसी कंसे होगा ? भपमेको ही प्ललकर 
माहयमें भटकता पफिरे तो उसे सुल कहतसि मिलेगा ? इससिये प्रस्तर 
में मेरा प्रार्मा क्या बस्सु है कि जिसमें मेरा सुस भरा है -इसप्रकार 
प्रम्ठणोघ गरके प्रात्माका पता सगामा भाहिए। भात्माकी सत्ताके 
प्रतिरिक्त अम्यत्त तो कहीं सुसका भ्स्ठित्व है ही महीं । 

धम्पकवी पर्माश्मा चौये गुण स्पाममें मर्सपमी हो ग्रृहस्पदशा 
में स्यापार-पंघा-परयार वतते हो तपापि उसके अस्तरमें स्दैद भात्मा 
के वेमबढा भाव चतंता है । अरे ! साठ यपकी बालिकाकोंपां 
मेंदकके भ्राह्माको भी ऐसे झारमाका भाम हो सकता है। यह एरोर तो 
कऊपरडा सोस है बह कहीं स्‍्रात्मा महीं है आत्मा तो अम्तरमें पृषफ 
है। जय यह जागरूर अपने स्वस्पका भाग करे तब कर पढ़ता है। 
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यह ४७ शक्तियाँ आदि दाव्द बोलना उसे भले न श्राये कितु इन 
धक्तियोके वाच्यरूप भाव श्रात्मामे है वे उसके सवेदनमे आजाते हैं, 
आत्माकी सम्पूर्ण प्रभुता उसको प्रतीतिमे श्रा जाती है; स्वत्तः छह 
कारकरूप होकर ति्मेल भावरूपसे परिणमित होनेकी क्रिया उसके 
भात्मामे हो जाती है । भ्रतमु ख होकर ऐसी क्रिया करनेमे ही कल्याण 
है, अन्य किसीप्रकारसे कल्याण नही है । “ भरे ! मेढक और प्राठ 
वर्षकी बालिकाके पश्रात्मा भो ऐसा आत्ममान करते हैं तो मुझसे क्यो 
नही होगा ? मुझमें भी ऐसी प्रभुता है श्रोर मैं मी उसका भान कंय 
सकता हुं... इसप्रकार आत्मामे उल्लास लाकर-आत्माका विश्वास 
लाकर प्रयत्न करना चाहिये, जो ऐसा प्रयत्न करेगा उसे आत्माके 
आनन्दका श्रपूर्व अनुभव होगा ही । 


देखो भाई ! यह कोई साधारण बात नही; श्रौर न साधारण 
पुरुषकी कही हुई है, यह तो परमात्मपदकी साधना करनेवाले 
वीतरागी सतोने श्रात्माके आनन्दमे भूलते भूलते आत्माकी श्रचित्य 
शक्तियोका अद्भुत वर्णोन किया है। भ्रतरके अनुभवकी यह वस्तु 
है । वीतरागी सतोके श्रात्महितके लिये यह जो मार्गे बतलाया है वही 
परम सत्य है; इसके अतिरिक्त दूसरा कुछ माने तो वह जीव वीतरागी 
सतोको या उनके कहे हुए वीतरागी शास्त्रोको नही मानता, भगवान- 
को या भगवानके कह्टे हुए मार्गंको नही जानता, भात्माके वीतरागी 
जशानस्वभावकी उसे खबर नही है । प्रत्येक आत्मामे विद्यमान श्रनत 
शक्तियोका ऐसा वर्णन सर्वेज़्क' वीतराग शासनके अतिरिक्त श्रन्य 
कहाँ है ? अनेकान्त उस सर्वेज्ञ भगवानके शासनका श्रमोघ लांछन 
है, उस अनेकातके द्वारा ही आत्माका सच्चा स्वरूप ज्ञात होता है । 
प्रत्येक शक्तिके वरणनर्में महान्‌ रहस्य श्रा जाता है । एक भी शक्तिको 
यथा पहिचान ले तो उसमें शक्तिमान ऐसे द्वव्यको मान लिया, द्वव्य- 
के ग्रुणोको मान लिया, उसकी पर्यायको मान लिया, विकारकों मान 
लिया, परिणमनत मान लिया, विकार रहित होनेके स्वभावकों मान 


« की 
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प्रिया, प्रत्येक प्रात्माकी प्रूथयताको मान छषिया; पर बस्तुए भी हैं 
बे प्रात्मासे भिन्न हैं जात्मा उनका छा है--यह सब रहत्त 
इसमें समा जाता है। अनेकास्तके बिमा एक मी बस्तुका सच्चा प्रात 
नहीं होता । भनेकात्त क्षासम पर्यात सर्वक्ष का शासम-घैम-शाउत- 
वस्तुस्वमावका प्लासन -उसके सिवा प्रस्पत्र॒कहीं यह बात महीं है । 
झुन्दछुन्दाघार्यदेबने समयसारक्ी ४१४ यायाओमिं तो बारमस्वमागहा 
धेमब भर दिया है और भमृतचस्द्राचायदेवने उसका योहन क़रडे 
उसके रहस्य सोसे हैं थे स्वयं बुस्द-कुन्द प्रमुके गणंघर समात हैं। 
झुन्दबुल्दाघार्यदेबमे तीर्थंकर जसे कार्य किये हैं भौर प्रमुतचर्राधाय॑ 
देवने ग्रशाघर जसे । झ्हो ! इस कास ठम सर्तोका महाव्‌ उपाए 
है । संतनि ठिंढोरा पीटकर जगतके समदा वस्तुस्वरूपकी घोषणा की है। 
घुद छह कारकरूप होमेका मात्माका स्वमाव है उसे 
झाघारसे अपमे प्रन॑ठ ग्रुणोंकी मिर्मेस १रिणमित होनेकी ख्िया करे- 
ऐसी एाक्ति ध्रास्मामें है। स्‍्वसस्मुख मिर्मेल परिणमतनर्में छहोंकारक 
प्रमेद हैं। अमेद स्वभाव पर दृष्टि जानेसे भ्रात्मा स्वयं निर्मेस पर्यायरूप- 
से परिणमिठ हो पज्राता है, उसमें छट्टों कारक अपने ही हैं। क्त्ताः 
स्वये कर्मस्थयं साभनस्वयं धम्प्रदागस्‍्वर्य भ्रपादातस्वय॑ पौर अर्भि 
करण भी स्वयं ही है. इसलिये हे जीब | अपने धर्मके लिये तू सपने 
में ही देश ध्यथे ब्यप्र होकर डाहयमें कारणोंकों तडू डा गर्योर्ि 
हेरे घर्मके कारक बाह्ममें महीं हैं। अपने छह फारकोका घनुतए्स 
करके परमात्मदणारूप परिणमित हो णाये ऐसी प्रभुता तुमे ही भरी 
है* अपनी प्रसुताकों कहीं बाह्यमें मदृढ प्पमी प्रमुताके 
बाह्य सामप्रीकते (-घरीरको मिमित्तको या रामादिको ) दूडेमेकी ध्पप्रता 
भे कर। याह्य सामग्रीके बिसा स्वर्य अकेसा प्पने छह काररकोरूप 
केबसल्ामझूपसे पर्णिमित हो जाये ऐसा स्वयभू भगवाधु स्व ही है। 


परह्ो | ऐसी घपनी प्रभुठाको छोड़कर परको कौन ढ्ूठे ? बाह्य 
छापनेकि सिये कौत भटके [! हे 


ध्रुव उपादागरूप प्रौर क्षणिक उपादामरूप स्वभागत्रातो 


आत्मप्रसिद्धि ; ( ४८३ ) : क्रियाशक्ति [ ४० ] 


आत्मा स्वयं ही है । श्रुव उपादान चिकाल छुद्ध है, उसके आधार- 
से क्षशिक उपादान (-पर्याय) शुद्ध हो जाता है। उस समय दूसरे 
योग्य निमित्त भले हो, कितु सचमुच वे कारक नही हैं, उन निमित्तों- 
का अनुसरण करके आत्मा घुद्धतारूप परिणमित नही होता, किंतु 
अपने स्वभावका अनुसरण करके ही वह शुद्ध तारूपसे परिणमित होता 
है--ऐसा भगवान्‌ आात्माका स्वभाव है । “भगवान या “प्रभु”- 
ऐसे शब्द आयें वहाँ जीवकी दृष्टि बाह्ममें जाती है, किन्तु भाई रे | जो 
भगवान हो गये उनकी यह वात नही है, उन्हे कही यह बात नहीं 
समभाते, यह तो तेरे भ्रात्माकी बात है।इस आत्माको ही हम 
भगवान्‌ कहते हैं मौर आत्माकों ही “प्रभु” कहते हैं। जो भगवान्‌ 
ओर प्रभु हुए वे कहाँसे हुए ? श्रात्मामे शक्ति है उसीमेसे हुए हैं 
श्रौर इस आत्मामें भी ऐसी शक्ति है; भ्रतह ष्टिके बलसे उस शक्तिको 
खोलकर यह आत्मा भी भगवान्‌ श्रोर प्रभु हो सकता है, इसलिये 
प्रथभ अपने स्वभावकी ऐसी द्ाक्तिका विश्वास कर और उसकी 
महिमा ला। फिर उस स्वद्रव्यके आश्रयसे एकाग्र होने पर, परके 
कारकोकी भपेक्षा बिना अपने हो कारकोसे तेरा श्रात्मा प्रभुतारूप 
परिणमित हो जायगा । आत्मा अपनी प्रभुता दूसरेको नही देता और 
दूसरेकी प्रभ्ुताको श्रपनेमि स्वीकार नहीं करता तथा दूसरेके पाससे 
अपनी प्रभुता नही लेता । है जीव ! तू अपनी ऐसी प्रभुताको धारण 
कर । “प्रभ्ुत्ा प्रभु तेरी साँची  दक्तिरूपसे तो सभी प्रात्माओरमें 
भमुता है कितु उसका सम्यकभान करके पर्यायमे प्रभुता व्यक्त करे 
उसको बलिहारी है। प्रभ्नुताके भावके बिना तो उल्ठा ( पामरता 
दीनतारूप ) परिणमन है । 


“ ऐसा राग हो तो झुके लाभ हो और ऐसा निमित्त हो तो 
मुझे लाभ हो”-इसप्रकारय रागके और निमित्तके निकट जाकर जो 
अपनी प्रभ्ुता माँगता है वह दीन भिखारी है उसे प्रभ्भुता कहाँसे 
मिलेगी ?” दीन भयो प्रञ्ठु पद जप, झुगति कहाँ से होय ? प्रभुताकी 
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दाक्ति तो स्वय॑में मरी है से पहिचासकर उसका भजन-सेवन करे हो 
प्रभुठा प्राप्त हो। घरे घीन ! तेरे स्वभावर्म प्रमुताका कल्पवृश्ष समा 
है उसकी छायामें लाकर प्रमुता माँग तो तुझे: मबश्ष्य ऐरी प्रमुतारो 
प्राप्ति हो । जिस हाथमें कोयसा या पत्वर लेकर वितबन करे तो इघ 
महीं मिलता, किसु बिन्दामशि लेकर चितबन करे सो वाह मे मबको 
प्राप्ति होती है, छसीप्रकार शरीरको या रागरूपी कोयलेको सेकर 
खितवन करे तो उससे कहीं प्राश्माकी प्रमुता प्राप्त महीं होती । दिये 
प्रात्माका स्वभाव स्वय चठस्य-लितामरि है उस पिस्तामपिदा 
जितवन करे हो प्रगुठाकी प्राप्तिहो. अर्चाद्‌ मैं हो प्रभुवाते परिपूर्ण 
चेतस्य चितामणि हैं--एसप्रकार प्रपने श्रात्माका चिंतवत 

प्राए्मा स्व्य प्रभु हो जाता है। इसके शतिरिक्त जो मपती प्र मुवा 
दूसरेके पाससे माँगे बह तो दील होकर चार गतियोर्मि परिभ्रमण 
करता है इसलिये प्राभरार्यदेव प्रात्माकों प्रमुसा बठसाते हैं कि परे 
जीष | तेरी प्रमुतके मिषाम तुझे वतसा रहे हैं उन्हें एकशार हो 
देश ! अपने तिधासको देस सो धरहो | अपने सस्‍्वमावकी प्रभुठाको 
देशमैका भुसूहस-रुचि उमंग करे तो उसे प्रमुता मिले बिमा स रहे। 
तिरपेक्षसुपस्े प्रपे वीतरागी छह कारकोरूप होकर प्रभुतारुपे 
परिणमित होतेकी क्रिया करे ऐसी प्राह्माढ्ी क्लिया धक्ति है। ऐसे 
मिरपेक्ष पबभावका मात्त होते पर स्थ-पर प्रकाप्कक सम्पाज़ाे 
विकद्चित हो घाता है भोर यथार्थ मिमित्त कँसे होते हैं-पैसी मिभिए- 
ममित्तिक सम्दसधरूप सापेक्षताको भी वह श्ञान यमायरूपसे जामता 
है। मिष्पेदठाको पहिचामे बिना प्रकेस्ती सापेक्षता का शा्स सब्षा 
मह्दी दोहा । 


बिकारदणार्में भी झात्मा स्वयं ही प्रशुद्ध छह काररकोर्रप 
होषरर परिणमित करनेवासा महीं है! परस्तु इम धक्तियोंति तो घात्मा 
बे धुद्ध स्वभावटा वर्णन है इससिये पहां मशुद्ताकी बाद ही 
पाती । इ विषयका विश्येप स्पष्टोफरण ३६ मी द्ाक्तिमें ध्रायवा है। 
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यहाँ तो प्रात्मा पपने स्वभावका स्वसंवेदन करके शुद्धतारूपसे 
परिणमित हो-ऐसी ही बात है । 


प्ररनः--अनेक लोग कहते हैं कि आत्मा श्ररूपी है इसलिये 
वह इच्द्रियो द्वारा प्रत्यक्ष नही हो सकता ? 


उत्तर--यह बात मभिथ्या है। श्रात्मा श्ररूपी होनेसे वह 
इन्द्रियो द्वारा प्रत्यक्ष नही हो सकता यह सत्य है, परन्तु श्रतीन्द्रिय 
जशानसे तो श्रात्मा स्वसवेदन प्रत्यक्ष होता है। मति-श्रुतज्ञान भी 
जब श्रन्तरोन्मुख होते हैं तब उन्हे अतीन्द्रियपना है औद उन मति- 
श्रतज्ञानमे भी आत्मा स्वसवेदन-प्रत्यक्ष होता है स्ववको उसका 
अनुभव होता है। यदि स्वयंको श्रपने स्वसवेदनका नि.शक अनुभव 
न हो तो नि'शकताके बिना साधक कंसे होगा ? भ्रौर वह म्ात्माको 
साधेगा किसप्रकार ? साधक जीव ( चौथे गुणस्थानवर्ती श्रविरति 
सम्परदृष्टि भी ) अपने ज्ञानको अ्रंतरोन्मुख करके स्घप-सवेदन प्रत्यक्ष- 
से आत्माको जानता है। श्रात्मामें ही "स्वय प्रकाशमान विशद- 
स्पष्ट स्वसवेदनमयी प्रकाषशक्ति” है, इसलिये प्रात्मा स्वय 
अपने ज्ञानसे ही श्रपता स्पष्ट-प्रत्यक्ष स्वानुभव करे ऐसा उसका 


स्वभाव है। (-इस “प्रकाशशक्ति”के विशेष विवेचनके लिये देखो, 
आत्मधमं शभ्रक १०९६-१० ) 


स्वय अपने ही छह कारको द्वारा, इन्द्रयादि कारकोकी 
सहायताके बिना ज्ञाता सन्मुख होकर स्वय श्रपना प्रत्यक्ष स्पष्ट 
स्वसवेदत करे ऐसा श्रात्माका स्वभाव है, परोक्ष रहनेका उसका 
स्वभाव नहीं है। प्रत्यक्ष होनेका स्वभाव है उस स्वभावके लक्षसे 
स्वसवेदन प्रत्यक्षताका परिणमन हो जाता है । 


स्वभावका सम्यकूपरिणमन कब होता है ?--कि जब 
उसमे पर्यायकी एकता हो तब । 


[४० ] क्षियाशक्ति ( ४८६ ) आस्मप्रसिद्ि 


वह ए[कठा कद होती है ?---कि जब उस स्वभावषपर हि 
पड़े तब । 


घुद्ध स्व॒साबमें हृष्ठि करे हो उसमें एकता हो और समा 
की शक्तियोंका सम्यकू परिणमत हो । इसका साम घर्मे है प्रोर वही 
मोक्षका मागें है। कपने स्‍्मभावके कारकॉका अनुसरण करके छुद़ 
भावरुप होतेकी क्रिया करे ऐसी प्रात्माकी झ्क्ति है इससिये प्राए्मा 
के समस्त गुम भी इसीप्रकार अपने स्वभाबके काएकोके ब्ुतार 
तिर्मश्तरूपसे परिणमित हों ऐसे स्वमाववास्ते हैं, किसी भी प्रुस॒का 
ऐसा स्वभाव नहीं है कि अपने मिसेस परिएामनक प्लिये परके कारकों 
का घनुदरस करें बा परका अनुसरण करके विकारस्‍्पते या 
हीतकूपसे परिण]मित हो वह भी गुणका सक्ष्चा स्वरूप महीं है बह तो 
तपाधिमाष है, अरुप्ड स्वमावक्रों ही कारक अताकर परिणमि6 
होनेसे वह उपाधिभाव छूट जाता है भौर घुदतारूप परिशमत हद 
जाता है, वही घात्माकी शुद्ध क्रिया है, बद्दी पर्म क्रिया है. उसी किया 
है मोक्ष होठा है । देशो पहनकर्सा को क्रिया। कर्ता ऐसा प्राए्मा 
जपने ही छू कारकॉ-दारा ( प्रपति एवर्य ही छू कारकोंहप 
होकर ) भपनी क्रिया करता है. कर्ता अपनेते भिन्न प्रस्‍्म कि 
कारकों द्वारा प्पनी क्रिया भहीं करठा जसे कि--- 

सिष्याध्वका शाक्ष करके सम्यग्दरसेतरूपसे परिणामित होते 
की क्रिया प्रस्य कारकोंका भनुसरण किये बिता स्‍्वये अपने 'भतमय 
स्वमावका प्रमुसरण करके करता है। सम्यम्वर्ध्षतर्में सच्चे देव-गुर 
घास ग्रादि मिमित्त होने पर भी परम मिमिलोकों पपसे कारक बताये 
दिना, अपने ही छठ कारकोंका अनुसरण करके आरा सम्यदर्धस 
रूप परिशमित होता है। इसप्रकार अपने कारकों हारा ही भपती 
क्रिया करता है। इसश्रकार श्वाम, चारित्र प्रामस्दादि समस्त शुर्णोर्म 
दिमल परिसमधस्प क्रिया भात्मा स्वयं स्वतः छह कारककूप होकर 
करता है ऐसी कियाणक्ति भ्राष्मामें विकास है | 
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यह एक बात मुख्य समभने योग्य है कि छुद्धताके ही छह 
कारकरूप होनेका आत्माका स्वभाव है, किन्तु अशुद्धताके कारकरूप 
होनेका आत्माका स्वभाव नही है । जो जीव मात्र अशुद्धतारूप ही 
परिणमित होता है उसने स्वयं छुह कारक स्वभावकों नही जाना 
है, इसलिये वह अकेले परको ही कारक मानकर उसके आश्रयसे 
अशुद्धतारूप परिणमित होता है । यदि परसे निरपेक्ष स्वयं छह कारक- 
रूप होनेसे आत्माके स्वभावकों जाने तो उस स्वभावके श्राश्रयसे 
अद्धतारूप परिणमन हुए बिना न रहे; इसप्रकार शुद्ध द्रव्य स्वभावके 
ऊपर दृष्टि करनेसे स्वसन्मुखताके बल श्रनुसार पर्यायमें शुद्धता होने 
लगती है, भ्रतः द्रव्य स्वभावके साथ एकता करनेसे ही उस जेसी छुद्ध 
भवस्था हो जाती है, इसलिये वहाँ द्रव्य-पर्यायका भेद नही रहता 


ओर श्रभेदमे निविकल्प श्रानन्दका अनुभव होता है। ऐसा श्रात्मा 
स्वभावकी समभका फल है। 


जोव अपने स्वभावकों कारण न बनाकर परको कारण 
वनाता है, वह ससार है, यदि स्वभावको कारण बनाये तो शुद्धतारूप 
परिणमन हो और मोक्षकों जाये। आत्माका स्वभाव शुद्धताका ही 
कारण होनेका है। इसलिये उसे कारणरूपसे जो स्वीकार करे 
उसको छुद्धतारूप कार्य हुए बिना नही रहता । हे जीव ! तेरी सिद्धि- 
का साधन तिरे श्रात्मामे ही विद्यमान है, तेरी क्रिया शक्तिके कारण 
तेरा आत्मा अपने ही छह कारको द्वारा एक अवस्थामेंसे दूसरी 
भवस्थारूप परिणमित हो जाता है ।--इसलिये पराश्रय बुद्धि छोड 
भोर ऐसे अपने स्वभावका ही श्राश्नय करके निर्मल भावरूपसे परिण- 
मित होनेकी क्रिया कर ।--ऐसा भगवान संतोके उपदेशका तात्पय॑ 
है। 

[--थहाँ ४० वी क्रियाशक्तिका वरणुन पूरा हुआ । ] 


है 


[४१ ] कमेशक्ति (४८८ ) आरमप्रसिद्धि 


ब/4#954:44747%##5%क 
[४१] 
कर्मशक्कि 
#षचेन्व्यसबस्चसचस्चस्चुन्चुस्थसतुर चर कर 
७ 
| | “कर्म प्रक्तिः कइनेसे यह बड़ कर्मोकी प्रक्तिकी बात नहीं 


है; किंतु भपने सम्पस्दर्शनादि फर्मरूप ( कार्यरूपसे ) 
स्वयं परिणमित हो ऐसी सात्माकी कर्म प्रक्ति है; 
। 























उस ब्रक्तिका यह पर्णन है। पूल्य मुरुदेयका 
| यह प्रवचन प्प्यद्ुओंके लिये मननीय हे । 


श्ैज्जमल्ल्सिमममनप 
























किया पक्तिमें घात्माके स्वाभाविक छह कारक बठसामे; 
प्र. छू एाक्तियर्मिं उत स्वामाविक छहाँ कारकॉका पृथक पृथक 
वर्सन करके भ्राभायंदेब भ्रधिक सपप्टता करते हैं । 

“प्राप्त होता हुआ ऐसा थो सिद्ध रूप-माव उस-मयी कर्म 
दक्ति है । 

व्याकरणार्मे छह कारक भर एक सम्बन्ध--ऐसी सात विध- 
फ़ियाँ भाती हैं. घन सातों बिमक्तियोंका पहुँ घात शक्तिमोंरूपसे 
बणेन करके आ्लात्माका एकस्व-विभक्त ए्वरूप बतसामा है। परमार्ग 
पिमक्ति उसे कहां दाता है लो भात्माको परसे बिसत्त करे । स्‍्व"्मे 
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एकत्व और परसे विभक्त ऐसा आत्माका स्वभाव है। कर्ता-कर्म-करण 
आदि छह कारक भर एक सम्बन्ध यह सातो विभक्तियाँ आत्माको 
परसे विभक्त-प्ृथक्‌ बतलाती हैं । अ्रन्तिम सम्बन्ध शक्ति कहेंगे; वह 
सम्बन्ध शक्ति भी कही श्रात्माका परके साथ सम्बन्ध नही बतलाती, 
कितु अपनेमे ही स्व-स्वामी सम्बन्ध वबतलाकर परके साथका सम्बन्ध 
छुडवाती है, इसप्रकार परसे भिन्न आत्माको बतलाती है। ऐप्े विभक्त 
श्रात्माको जाने बिता “इस छाब्दकी यह विभक्ति और अम्ुुक शब्दकी 
प्रमुक विभक्ति”-ऐसी व्याकरण पढ जाये तो उसके कही कल्याण नही 
होता। जिसने सर्वंसे विभक्त श्रात्माको जाना उसने सब विभक्तियाँ जावली । 
बात्माका परके साथ कर्ता-कर्मंपता माने, परको साधन माने या आधार 
माने उसने आ्ात्माकी विभक्तिको (-परसे भिन्नताकों ) नही जाना । 


प्राप्त होता हुआ ऐसा जो सिद्धरूप भाव अर्थात्‌ निश्चित 
हुआ भाव, सिद्ध हुआ भाव, प्रगटा हुम्ना भाव वह आत्माका कम है 
भर उस कमेंरूप श्रात्मा स्वय होता है ऐसी उसकी कमंदक्ति है । 
यहाँ प्रथम कर्म भ्रर्थात्‌ कायें बतलाकर फिर उसके कर्ता-करण आदि 
बतलायेंगे | वर्णंनमें तो क्रसे कथन श्राता है, वस्तुमे कही छह 
कारक क्रमशः नहीं हैं, वस्तुमें तो एक साथ ही छुद्ठों कारकरूप 
परिणमन है । 

अनत स्वभावके पिण्ड आत्मा पर दृष्टि करनेसे उस-उस 
समयकी निश्चित निर्मल पर्याय कार्यूूपसे प्राप्त होती है वह जात्मा- 
का कम है। “कर्म” कहनेसे यहाँ जड कर्मकी अथवा रागादि भावकर्म 
की बात नही है, कितु चेतन्य स्वभावमेसे जो सम्पग्दशंनादि निर्मल 
पर्यायरूप कार्य प्राप्त किया जाये उसकी बात है। शुद्ध द्रव्य स्वभावका 
भ्रवलस्व॒नलेनेसे प्रतिक्षण नया-नया निर्मेलभाव प्राप्त होता है, वह 
प्राप्त होनेवाला भाव सिद्धरूप है भर्थात्‌ प्रसिद्ध हो चुका है--प्रगट 
ही गया है । वस्तुमे शक्तिरूपसे तो अनादिसे था, कितु श्रव वह भाव 
प्रसिद्ध हुमा--पर्यायमे व्यक्त हुआ इसलिये उसे सिद्धरूप भाव कहा 


शा 


[४१ ] रर्मशक्ि (४३० ) बात्मप्रसिति 


है। ”सिद्धस्प भाव”में प्रकेसी सिद्ध दक्षा नहीं सेता चाहिये किशु 
सम्पगदर्समादि समस्स मिर्मेल पर्यायें सिदरूप भागमें प्रा जाती हैं। 
वह प्राप्त होता हुमा सिद्धरूप भाव सो के है, भाश्मा प्रपती पक्तिसे 
उसश्य होता है ऐसी उसकी कर्मक्षक्ति है। यह थरक्ति प्रात्मार्म 
म्रिकाल है, कितु उसका भान होमे पर निर्मल पर्यायरप कार्य 
(-कर्मकी) प्राप्ति नई होती है, पहले मिमित्ताधीन आाह्मेष्टिके उमम 
मिर्मेलमाबकी प्राप्ति महीं थी ओर पक्तिका भी भान नहीं बा; पव 
घ्वमाथ ध्क्तिका मान होने पर उसके झ्राभयके 

दिर्मेंस साजकों क्रमेंरुपस्े प्राप्त किया । द्रब्यकी प्रक्तिमे तो बह मांग 
कअगादिसे सिद्ध हुआ था छितु पर्मामर्म उसकी प्राप्ति नई हुई पर्मायमें 
कर्मेरुपसे ब्यक्त होने पर उसे घिद्धरूप भाव कहा । छतत-ठस समयडी 
सिदरूप निर्मल पर्यायरूप होनेको श्षक्ति प्रब्य्मे विध्माम है, उस ह्म 
स्वभावके प्राश्ययसे आश्मा निर्मल कर्मरूप ही परिणमित होता है“ 
विकारी कर्मरूपसे परिणमित नहीं होता, ऐसा ही धात्माका स्वमाग 
है । ध्रध्यह्षष्टि द्वारा ही ऐसे स्वमावदी प्रतीति करने प्र उसकी सम्पु्त 
ताप्ते प्रनतमुण अपने धपते मिरमेस कार्येकप परिणामिध हो षाते हैं। 
शो निर्मसकार्य करना है उस कार्यरूप होनेकी धक्ति अपने विकास 
है । कर्म घक्तिसे प्रात्मा सस्‍्वर्य मिमेंस-निर्मेस भाषडपसे प्राप्त होते 
है,--मिर्मंस मावरूप कर्मरूपसे स्वयं ही परिण्मित होता है । 


भाई [ तेरा कर्म तुमसे भिन्न महीं है, उस उस समयके 
निमेस कर्मके साथ प्राश्मा स्‍्वर्य तस्मय होकर परिणामने करे, धर्षाव 
प्रात्मा स्वयं अपने कमरूप हो ऐसी उसकी कर्मक्षक्ति है' इसलिये तेरा 
कार्ये दुधरा कोई दे देमा ऐसा सहीं है। प्रपती स्‍्ममाब प्षत्तिको 
पंभाससें पर तू स्वयं ही तश्ममरूपसे अपने सम्यग्द्शतादि कार्यरूप 
परिणमित हो भायेगा ऐसी तेरी क्मंशक्ति है। 

वैशो यह भात्माका कर्मों ! अज्ञामी करम-करम करते है 
डिसु यहाँ बड़ कर्मसे भिन्न प्रात्माका कर्म शतसाते हैं। लड़ दर्ममें 
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ऐसी शक्ति नही है कि भ्रात्मांका कुछ करे। श्रात्मामे ऐसी फर्मशक्ति 
है कि वह भ्रपने सम्यग्दर्शनसे लेकर सिद्धपद तकके भावोंको प्राप्त 
करके तन्मयरूपसे परिणमित होता है, भर्थात्‌ अपने कर्मरूप स्वय ही 
होता है। जो जीव आत्माकी ऐसी कमंशक्तिक्ी प्रतीति करे उसे 
जडकमंके सम्बन्धका अभाव हुए बिना न रहे । 


कर्म सम्बन्धमे चार प्रकार हैं- 

(१) जडरूप ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म । 

(२) राग-द्वेष-मोहादि विकाररूप भावकर्म । 
(३) सम्यग्दशं नादि निर्मल पर्यायरूप कर्म । 
(४) श्रात्माके त्रिकाल स्वभावरूप कर्मंशक्ति । 


(१) द्रव्यक्म॑ वह पर है, (२) भावकर्म वह विभाव है, 
(३) निर्मेल पर्यायरूप कर्म वह क्षरिक स्वभाव है श्रौर (४) कर्म- 
दक्ति वह निकाल छुद्ध स्वभावसे है । उस त्रिकाली स्वभावके आधार+ 
से वर्तमान निर्मेल पर्यायरूप कर्म प्रगट होता है श्रौर भावकर्म तथा 
द्रव्यकर्म छूट जाते हैं । 


सम्यरदशे नादि घर्मेहूप निर्मेल कर्म कही बाहरसे नही श्राता, 
कितु श्रात्मामे ही उसरूप द्ोनेकी शक्ति है, श्रात्माके स्वभावका 
अवलस्बन फरनेसे भ्रात्मा स्वय ही वैसे निर्मेल कार्यरूपसे प्रसिद्ध 
होता है । देखो, यह श्रात्माकी कार्यश्क्ति ! आत्माकी कार्यंशक्ति ऐसी 
नहीं है कि जडका कुछ करे; विकार करे वह भी वास्तवमें आत्माकी 
शक्तिका कायें नहीं है, कितु छुद्ध ज्ञान-दर्शत-आनन्दादि भाव आत्मा- 
का सच्चा कर्म है । 

दरीर-कर्म-भाषा भ्रादि परमाणुकी भ्रवस्था है वह 
परमाणुका कार्य है, क्योकि वह उनमे तन्मय है । 

राग-द्वेष-पुण्य-पापादि विकारी भावरूप अवस्था वह मिथ्या- 
दृष्टिका कार्य है, क्योंकि वह उनमे तन्मय है । 


ही 
की कक. 


[४१] कर्मशक्ति (४४२ ) मारसप्रसिद्ध 


सम्यवरवी धो अपने सम्पकश्नद्धा-श्लान-पातम्दरुप भागे 
धन्मय होता है भौर वही पात्माका वास्तविक काम है ठषा रहो 
प्राश्मा व्वारा प्राप्त किया जाता है। आत्मा द्वारा कर्मेझपसे प्राप्त किया 
भागेबासा ऐसा जो सिद्धरूप साधभकमाव (-ठस उस समय प्रसिद्ध हुबा 
साधकमाव ) वही धर्मात्माका कर्म है, छप्तके द्वारा मारमाडी 
कर्मश्क्ति पहिचासी जाती है। राग वास्तवें प्रात्माका स्‍्वामागिृ 
कर्म महीं है इससिसे उसके द्वारा कर्मशक्तिबाल्े आत्माकी पहिषान 
भहीं होती । 


क्या थराठ बड़कर्म वह प्रात्माका कर्म है (नहीं! 


क्या रागादि भाषकर्म बह प्रात्माका कर्म है /-नहीं। 
वे रागादि भाव अत्माकी पर्यायमें होते हैं तथापि धात्माका स्वमाग 
में समय होकर परिणुमित गहीं होता इससिये स्वमाषटृष्टिमें गह 
प्रात्माका कर्म भहीं है । 


तो थाध्माका सज्या कर्म कमा (--जात्मा समय तसम्मम 
होकर जिसे प्राप्त करे बह प्रात्माका सच्चा कर्म है। अपनी निर्मत 
पर्यायोमें तन्‍्मय होकूर आत्मा उत्हें प्राप्त करता है+-उत-छन पर्मार्गे 
तक पहुँच जाता है-इसलिये थे निमल्न पर्यायें ही प्रात्माका कर्म है 
श्र बही धरम है । 


माई | परके ढायें तेरे प्रात्मामें महीं हैं और रागनेप-मोई 
के कार्ये भी हैरे स्वसागर्मे महीँ हैं कितु प्रपप्ती प्रक्तिमेंसे निर्मस 
पर्यायको प्राप्त कर बही तेरा कार्य है। सम्यम्वर्धनसे सेकर सिठपए 
उकक़े पद प्राप्त करमेकी ाक्ति हेरे प्राध्मामें है और बही ऐरे कार्य है 
इसके सदा बाह्में महात राजपद पा इस्द्रदद आविकी प्राप्ति हो पह 
कहीं तेरे ध्ात्माछा कार्म नहीं है । धर्मात्मा जानता है किर्ग तो 
अपने ह्वान भ्रातस्द स्वमागमय है थलौष उसमेंछे प्राप्त 
घजस्पा ही मेरा रार्य है, इसके अतिरिक्त रागादि विकार भी मेरा 


आस्मप्रसिद्धि ( ४६३ ) : कर्मशक्ति [ ४१ ] 


कार्य नही है तो फिए उस विकारके फलरूप बाह्य संयोगोमें तो मेरा 
कार्य कैसे होगा ? मेरे स्वभावमेसे सिद्धपद प्रगट हो वही मेरा प्रिय 
काये है | “ कर्ताका दृष्ट सो कमें;” धर्मी कर्ताका इृष्ट तो उसको 
प्रपत्ती निमंल परिणति ही है; रागादि वह घर्मीका इृष्ट नहीं है 
इसलिये वह उसका कर्म नही है। श्रद्धामे परमशुद्ध ऐसे चिदानन्द 
स्वभावकों ही इृष्ट करके उसमेत्ते सम्यग्द्शंवादि निर्मेलदशा प्राप्त 
करके सिद्धपदकी जोर कदम बढाये हैं वही धर्मात्माका इष्ट कार्ये 


है । 


देखो, यह सिद्धपदका मार्गें यह मोक्षका पथ ! आत्माके 
स्वभावको दृष्ट-प्रिय करके उसके आश्रयसे निर्मल पर्यायरूप कार्ये 
करना वह सिद्धपदका मार्ग है। श्रहो ! ऐसे श्रात्माको तो इृष्ट न 
करे मोर अन्य कार्योको इृष्ट माने वह तो सत्‌के मार्ग पर भी नहीं 
श्राया है, तो फिर उसे सत्‌के फलरूप मोक्षकी प्राप्ति कहाँसे होगी ? 
रागादि होने पर भी जिसने अन्तमम ख होकर श्रपने चिदानन्द स्वभाव- 
को ही इष्ट किया है वह तो सत्‌के मार्ग पर लगा हुश्रा साधक है और 
वह सत॒के फलरूप सिद्धपदकों श्रल्पकालमे श्रवद्य प्राप्त करेगा। 


भ्रहो ! श्रपना सम्यग्दशंनादि निर्मेल कार्य मुझे बाहरसे 
नही लाना पड़ेगा; मेरे आत्मामें ही ऐसी शक्ति है कि मैं स्वयं उस 
कार्यहप परिणमित हो जाऊ ।--ऐसा स्वशक्तिका निर्ंय किया 
वहाँ निजकार्यके लिये बाह्य साधनोकी चिता नही रहती । इसप्रकाय 
निर्दिचत पुरुषों द्वारा इस आत्माकी साधना होती है, क्योकि गात्मा- 
को साधनेके लिये कोई बाह्य साधन है ही नही; शभ्रतरमे शभाध्मा 
स्वय हो सबव॑ साधन-सम्पन्न है, इसलिये बाह्य साधनोंकी चिन्ता 
व्यर्थ है। स्वयं अपने स्वभावके चितनसे ही यह श्रात्मा सघता है, 
वाह्मकी चिन्ता द्वारा नही सघता; इसलिये निर्श्चित पुरुषो द्वारा ही 
भात्मा सधघता है। निमित्तादि वाह्य साधनोकी चिन्ता छोड़कर 
श्रन्तसु ख होकय आत्म स्वभावमे एकाग्र होने पर आत्मा स्वर्ण अपने 


(४१ ] रूमशक्ति (४४४ ) आस्मप्रश्चिद्रि 


को साथपठा है। जिनके घिंतनमें अकेले शामाहा्द मृधि प्रास्माद़े 
प्रतिशिक्त अस्प कोई महीं है ऐसे निश्चित पुरुषों द्वारा ही गगगात 
प्रात्मा साध्य है, वे ही उसका भ्रनुमगस करते हैं। प्रपनी *र्मप््तिसे 
ही बात्मा अपने कार्मको साधता है--प्राप्त करता है। 


भारमामें कर्मशक्ति शिकाल है इसलिये बह दरुर्म रहित 
( थर्षातु झपने कार्ग रहित ) कमी महीं होता आत्मा घड़कर्म रहित 
जिकाल् है, दिन्सु अपने मागरूप कर्स रहित बह कूमी नहीं होता । हा 
प्रज्ञाम दक्षामें वह विपरीत ( रागद्वेष मोहादि ) कर्मरूपसे परिक्षमित 
होठा है भौर श्वभावका मान होने पर सम्यणबश्षतादि निर्मस कार्गसपते 
परिभ्रमित होता है। किन्तु यहाँ इतनी विशेषता है कि जिर्हें प्रपती 
स्वभावश्क्तिका मान हुआ है ऐसे साधक तो स्वभावके भासम्दसते 
सिर्मस कर्मे्प ही परिणमित होते हैं, मप्तित कार्योंक़ों ये भपने 
स्वभाषमें स्वीकार सहीं करते क्योंकि वे मसिन भाव स्मभावड़े 
जाषारसे महीं हुए हैं और न स्वमावके साथ उपकी एकता है। छुड़ 
स्वभावके प्राधारसे तो मिर्मेस कार्य ही होता है भौर उधीको वास्तगर्म 
भाश्माछा कार्म स्वीकार किया जाता है। 

देखो विकार कोते दूर होता है बह बात भो इसमें प्रा 


जाती है। “मैं विकारको धूर करू -इसप्रकार विकार दूर करनेढ़ों 
घितासे बह दूर महीं होता, विकारझी मोद देखकर इच्छा करे 
कि--म्ुझे यह विकार पूर करना है-तो बह इच्छा स्वर्ग भी विकार 
है, उस इच्छासे कहीं विकार दूर महीं हो बाता ! श्ितु घुड़ शातातत्द 
स्वभाव परमपारिणामिक्त भावतसे सेब बिकाए रहित हो है। उत 
स्वमावकी ओर उम्मुस होकर लहाँ उसके साथ एकता की वहां 
पर्याय स्वर्ग मिविकाररूपसे परिणमित हुई धो विकार छूट गया। 
पुणीके साथ एकता करतेसे गुणरा सिर्मंस कार्म प्रमट होता है 
श्यौट विकार टरूता है । 


प्रीपद्मिक, श्षापिक, क्षायोपक्षमिक, श्रौदगिक प्रौष पंचम 


आत्मप्रसिद्धि : (४६४ ) ; कमंशक्ति [ ४१] 


पारिणामिक--यह पाँच णजीवके मसाधारण भाव हैं। द्रव्य-ग्रुण 
त्रिकाल पारिणामिक भावसे शुद्ध हैं, उनमे कभी विकाय नही है, 
उनका आश्रय करनेसे औपशमिक क्षायिकादि निर्मलभाव प्रगठ हो 
जाते हैं।ओऔदयिकभाव परके आश्रयसे होता है, कितु अन्तमु ख 
स्वभावके झाश्रयसे उसकी उत्पत्ति नहीं हैं इसलिये वह आत्माके 
स्वभावका कार्य नहीं है। आत्माकी समस्त शक्तियाँ पारिणामिक 
भावरूप हैं, उसे परकी अपेक्षा नहीं है। जिसप्रकार आत्मामे छुद्ध 
आतन्द स्वभाव तथा ज्ञान स्वभाव पारिणामिक भावसे त्रिकाल 
स्वतःसिद्ध हैं; उसीप्रकार कर्तास्वभाव-कर्मस्वभाव-करणस्वभाव- 
प्रभतास्वभाव आदि भी परमपारिणामिक भावसे त्रिकाल स्वतःसिद्ध 
हैं, भ्तमुख होकद उनका भान करते हो उनके आधारसे निर्मल 
कार्य प्रगट हो जाता है। परम पारिणामिक भावके श्राश्रयसे जो 
कार्य प्रगट हुआ वह भी एक श्रपेक्षासें तो (-परकी भपेक्षा न लें 
तो ) पारिणामिक भावरूप ही है, और कर्मके क्षय आदि की 
गपेक्षा लिकर उसे क्षायिक श्रादि कहा जाता है । 


परम पारिणामिक भाव स्वरूप प्रात्मा 'कारण शुद्ध जीव' 
है, उसमें अ्रनत शक्तियाँ हैं, उसका यह वर्णन है । श्रात्मकी समस्त 
रक्तियाँ ऐसे स्वभाववाली हैं कि उनके आश्रयसे निर्मलता ही प्रगट 
होती है, एक भी दाक्ति ऐसे स्वभाव वाली नही है कि जिसके श्राश्रय- 
से विकार हो । यदि स्वभावके आधारसे विकाण होता हो तो वह 
दूर कैसे होगा ? स्वभावके श्राधारसे यदि विकार होता हो, तब तो 
विकार स्वर्य हो स्वभाव हो गया, इसलिये वह दूर हो हो नहीं 
सकेगा, परन्तु स्वभावका आश्रय करनेसे तो विकार दूर हो जाता 
है, इसलिये विकारको उत्पन्न करे ऐसा कोई स्वभाव श्ञात्मामें है ही 
नहीं। इसप्रकार अभतरमे स्वभाव और विकारकी भिन्नताका 
निणंय करके स्वभावोन्मुख होनेसे विकार दूर हो जाता है और 
निर्मलता प्रगट होती है उसका नाम धर्म है । 


[४१] बरमेशक्ति (४६६) अरमप्रौसिाि 


जिध्प्रकाश थामके श्ृक्षमं सो भामफन्न उत्पन्त होनेदा 
ही स्वमाय है. आमके यृक्षमें कहीं निम्बोसी उत्पन्न नहीं होती, उसीः 
प्रकार यह आत्मा चैतम आज है इसमें रागादि विकार उत्पन्न होते 
का स्वमाग नहीं है इसके आधारसे सो निमसता ही उत्पन्न हो ऐका 
स्‍्थमाव महीं है। यदि चढठस्यमें सिद्धपदकी क्षक्ति न हो तो छिद्ध रपा 
उत्पन्न कहप्ति होगा ? भामकी प्रुठत्तामें श्राम दोतेके बीज पढ़े रे 
उसमेंत्ते भामकों उत्पत्ति होती है, कहीं मोम या मेरीमें प्राम उत्पन्न 
नहीं होते । छसीप्रकार भठस्यमें हो केवलज्ञान मोर सिद्धपवको पर्ि 
विद्यमान है घसीमेंसे वह प्रगट होता है, प्तरोरमेंसे मा दागमेंप्ते प्रमट 
महीं होता । आएमामें परम पारिशामिझ मावसे प्रिकाप्त प्रमुता है; 
उसके आश्रयप्ते प्रमुता हो माती है। प्रात्माकी पश्वक्तिपाँ ऐसी स्वत 
हैं कि अपली प्रभुतारूप कार्येके क्‍प्लिये उसे किसी प्रश्यका सहारा हीं 
समा पड़ता | ऐसे आत्म स्‍्वमावको जाने तो सम्य्वर्त॑ादि मिर्मेतर 
कार्य प्रगट हो । 


बात्माका स्दमाब निर्मल है भौर छस स्वमाबके आाश्ममपे 
सिर्मेस माषकोीं प्पने कर्मेरूपसे प्राप्त करे ऐसी प्राश्माकी तिकास 
क्षक्ति है । प्रीर-मम-वास्ती प्रादि परको अपमे कर्महूपसे प्राप्त करे 
ऐसी छाक्ति आध्मामें तीमकास्तमें नहीं है झोर पुष्य पापकृप विकाए 
भा्षोकोी अपने कर्मरूपसे प्राप्त करे ऐसा मी आात्साका जिकास 
स्वमाव शहीं है मिर्सल स्वमाथमाषको प्राप्त करे ऐसा हो आप्मार्की 
स्वभाव है। प्रशानी एक समयके विकारकों खपते कर्मरपसे प्राप्त 
करता है बह उसक्ौ पर्यायकी योग्यता है किसु जिकाली इम्म स्वभाव 
में ठो पिकारको प्राप्त करनेकी पोग्यठा भरहीं है सविःद्वस्प स्व॒भावमें 
ही विकारको प्राप्त करनेकी पोग्यता हो तो बह कमी दुइ हीं ही 
सकती । भात्माका झ्ुद्ध स्वमाव तो मिर्सस भावकों ही कर्मरूपसे 
प्राप्त करता है. इससिये उस स्वभसावके भाभमसे हिर्मल़ भाव प्राप्त 
करके प्रनत जीव विकार रहित सिद्ध परमात्मा हो गये हैं धौर उठी 
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प्रकार सदेव श्रन्य जीव भी सिद्ध होते ही रहेगे ।--पह सिद्धिका 
पथ है । 


प्रपने शुद्ध स्वभावकों भूलकर अज्ञानी पराश्रयबुद्धिसे 
मिथ्यात्वरागादिको अपने कर्मरूपसे प्राप्त करता है वह ससार है, और 
ज्ञानी शक्तिके अवलम्बनसे सम्यग्दशनादिको अपने कर्मरूपसे प्राप्त 
करता है वह सिद्धिका मागं है । 


प्रइन'*--पहले समयमे सम्यग्दर्शनादि निर्मल काय॑ नही है 
तो दूसरे समयमे वह कहसे प्राप्त होगा ? 


उत्तरः--पहले समयमे न हो भोय दूसरे समयमे निर्मल 
कार्य रूपसे आत्मा स्वय परिणमित हो जाये-स्वयं श्रपनेमेसे ही निर्मल 
फार्यको प्राप्त करे ऐसी उसकी कर्मशक्ति नित्य है । स्वभावका शभ्राश्नय 
करनेसे वर्तमानमे जो निर्मलभाव वर्तंता है वह उस्त समयका सिद्ध 
हुआ भाव है, पहले-बादके भावकीया परकी उसे भकपेक्षा नहीं 


है । 


जिसमेसे निर्मलताकी प्राप्ति हो ऐसा श्रात्माका स्वभाव है, 
कितु विकारको प्राप्ति हो ऐसा आत्माका स्वभाव नही है। विकार 
कही आत्माके स्वभावमेसे प्राप्त नहीं होता, वह तो भ्रधरसे (-परा- 
श्रयसे ) उत्पन्न हुई क्षरिणक वृत्ति है, उसका तो नाश हो जाता है । 
परन्तु उसका नाश होनेसे कही भात्माका नाश नहीं हो जायेगा । 
पुण्यकी वृत्तिसे आत्माकी छुद्धता प्राप्त नही हो सकती, कितु छुद्ध 
जीवतत्त्व नित्य स्थायी है, उसीके झ्राधारसे आत्माकी घछुद्धता प्राप्त 
होती है ओर वही श्रात्माका कर्म है। ऐसे निर्मल कर्मको प्रगट करके 
उसके साथ एकता करे ऐसा आत्माका स्वभाव है, किन्तु घुभाशुभ 
विकारी वृत्तियोंके साथ एकता करके उन्हे अपने कर्मरूप बनाये--- 
ऐसा श्रात्माका स्वभाव नहीं है। इसप्रकार निर्मलभावको प्राप्त 
करनेकी द्रव्यकी शक्ति कही, गौर तदनुसार द्वव्यके समतत गुणोमें 

धरे 
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भी ऐसा स्वभाव है दि स्थ्म भपमो मिर्मस पर्यायक्ी कर्मकपतेआ्त 
करें प्रौर विकारको प्राप्त म करें। 


जैसे कि-ज्ञान गुसका ऐसा स्थमाव है कि प्रपने सम्यफाति 
रूप कार्मको कर्मरूपसे प्राप् करता है, किस्तु अक्ामको दिकारको पा 
जहको बपते कर्मरुपसे प्राप्य करे ऐसा शान प्रक्तिका स्वमा् नही 
है। 

उसीप्रकार अद्धागुणामें ऐसा स्वमाव है कि अपने स्वभागकी 
प्रसीत्तिकप कार्मको (-सम्मग्वक्षनकों ) अपमें कर्मरुपसे मराप्ठ करता 
है. किस्तू मिस्यात्यको विकारकों या घड़को अपने कर्मरूपसे प्राप्त 
करें ऐसा श्रद्याप्तक्तिका स्वभाव महीं है । 


छसोप्रकार भामस्दगुरामें ऐसा स्वमाव है कि अप प्रतीरि॥ 
-अमामुष्त-प्राक्कादके बेदमकों प्रपते कार्मरूपसे भाष्त करता है किन्तु 
प्राकुलता, दुख या इस्टिय-विपर्योद्रो अपने कर्मरूपते प्रा करे 
ऐसा प्रात्माकी घ्रामर्द छक्तिका स्वमाव महीं है । 


इसीप्र कार प्रात्माके प्मस्त पुणोर्में समझ सेना चाहिये । 

“>आत्माके ऐसे स्वभाषकों सक्षम सेकर भहाँ एकार हरदा 
बहाँ उस स्वमाषके भाषमस्ते अद्ा-जास-प्रागस्दाविका निम्मेल कार्म 
पत॑दा ही है--प्र्धाद वह कर्म सिद्ध हुमा ही है, इससिपे मैं तिमेर 
कार्मे प्राप्ठ करू --ऐसी मी प्राकुसता बुद्धि (-मेद बढि ) दी 
महीं रहती क्योकि भ्रपनी कर्मश्क्तिसे वह स्वयमेब निर्मेस कार्येरुप 
हो ही धपा है । 

स्वयं कामसूप होनेके प्राष्मारै ऐसे स्वसावकों लो पहिंचात 
से बह किसी इश्वएकों मा अध्यको अपने कार्यका रुर्ता भहीँ माता 
यह प्ात्मा छिसीसदा काय है-ऐसा बह नहीं मातता, तपा ६8 प्राध्मा 
का कार्य प्पनेस्ते भिप्त कहीं परमें होता महीं सानता। इसप्रझार 
परके साथका सम्बन्ध दूटकर स्वर्सेंही एकताकूप अमेद परिणमत 
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होनेसे वहाँ विकारछूप कार्य भी नहीं रहता, स्वभावमे श्रमेदरूप 
निर्मल भाव ही वहाँ वर्तता है ।-ऐसे वर्तंते हुए सिद्धलप भावकों 
कार्यरूपसे प्राप्त करे ऐसी शभ्रात्माकी कर्मंशक्ति है। जिसने जडके 
कार्यको या विकारको-शुभ विकल्पको अ्रपने कार्यरूपसे माना उसने 
आत्माके स्वभावको नही जाना है, इसलिये उसे घमंकार्य नही होता, 
अधमं ही होता है। धर्मी-साधकको भी दया-भक्ति-पूजा-यांत्रादिका 
शुभराग होता है, किन्तु वे रागकों अपने स्वभावका प्राप्य नही मानते 
उसे स्वभावका कार्य नही मानते .... उससमय स्वभावमे एकतासे 


जितनी निर्मलता वतंती है उसीको वे अपने कार्यरूपसे स्वीकार करते 
हैं यही धर्मीका घमम है । 


निर्मल पर्यायरूप कर्मरूप होनेकी शक्ति आत्माकी है, इस- 
लिये वह निरंल कार्य प्रगट करनेके लिये कही बाह्यमे देखना नहीं 
रहता कितु बात्मामे ही देखना रहता है, प्रात्मस्वभावके अन्तर्‌अव- 


लोकनसे ही निर्मल कायेकी सिद्धि होती है, अन्य किसी प्रकार उसकी 
सिद्धि नही होती । 


जडमें था विकारमे ऐसी शाक्ति नहीं है कि वह निर्मल- 
पर्यायकोी अपने कर्मरूपसे उत्पन्न कर सके । निर्मेल पर्यायमे भी ऐसी 
शक्ति नहीं है कि वह श्रन्य निर्मल पर्यायको अपने कर्मरूपसे उत्पन्न कर 
सके । पूद॑ पर्यायको कारण कहा जाता है वह तो उपचारसे है, सचमुच 
उसका तो अभाव हो जाता है इसलिये वह अन्य पर्यायका कारण नही 
है, किन्तु पूर्व पर्यायमें भी वरतंता हुश्रा अखण्ड द्रव्य ही स्वय परिणमित 
होकर दूसरे समयमे दूसरी पर्यायको कर्म रूपसे प्राप्त करता है--स्वय ही 
अभेदरूपसे उस कर्मरूप होता है, इसप्रकार निर्मल पर्यायरूप कर्म करनेकी 
शक्ति द्वव्यमें ही है, द्रव्यमें ही शुद्धतांका भण्डार भरा है, उसोके 
आश्रयसे शुद्धता होती है । उसका श्राश्रय॒ न करे औद निमित्तादिका 
गाश्नय फरके छुद्धता होना माने तो वह जीव अ्रपनी आत्मशक्तिको न 
भाननेवाला मिथ्यादृष्टि है। स्वभाव दाक्तिके श्राश्नयसे ही निर्मलता 
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होती है| पर्माव्‌ मिश्चयके भ्राश्यसे ही घम होता है और म्मगह्म्े 
जआश्रयसे भर्भ महीं होता--ऐसा अमेकास्त नियम इसमें था धाता है। 
आचाय भगवातन इस धक्तियोकि वरनमें भ्रदूमुत रीठिसे जेग धाधत 
के रहस्यकी सिद्धि को है। पूर्व कास्तमें ध्मा्त पोष॑करों-गराघरों- 
संतों सम्पकित्वियोंपे ऐसा ही मार्ग जानकर उसका अमुसरण किया है 
ओऔर कहा है, पदमानमें भी महाविदेह क्षेत्रमें छीमग्धरादि बीस टीपकर 
विराजमान हैं; बे तीमैकर तथा गणघर संत प्रादि भी ऐसा ही मार्ग 
जानकर उसका अमुसररणा कर रहे हैं मोर कह रहे हैं। भरतकषेषर्ग भी 
ऐसा ही मार्ग है और भविष्यमें भी जो ठीर्घकर--संठ होंगे मे सब ऐसे 
ही भाग छनुसरण करेंगे मोर कहूँगे । भहो ! एक ही सनातन मार्प 
है. इस मागका मिएयय करे वहाँ मुक्तिकी छाका नहीं रहती। एस 
सार्गका मिर्णय किसा बहाँ क्षास्मा ऐसी साझी देता है कि बस ! प्रग 
हम अस्त तीर्षकरों--संतो-श्ासियोके मागमें मिस्र पये | मव हमारे 
संसारका धस्त थागया है हम सिद्धिके माग पर पहुँच गये हैं । 


झात्मामें ही ऐसी धाक्ति है कि झपमे स्वभावमेंसे सम्प 
पदध्ंतादि कार्मको प्राप्त करे इसके अतिरिक्त किसी भी पुश्यमेँ या 
रागमें ऐसी धाक्ति महीं है कि वह सम्मग्दर्शनादिकों प्राप्त करे ।कर्तो 
स्थय परिणमित होकर जिस कार्यरूप हो बह उसका कर्म है। आत्मा 
ही परिस्भित होकर धम्यभ्दक्षंगादिरूप होता है शग या निर्मित 
परिणमित होकर कहीं उसरूप महीं होठे। घहो! अपने पिमेश 
कर्मेकूप होनेकी कमझ्मक्ति मुझमें ही ह--इसप्रकार अपमे भ्रात्माको 
प्रतीतिमें लेकर उसीके सस्मुख्न होमेसे प्रात्मा स्वयं परिणमित होकर 
पपने निर्मेस कर्मरूप हो लाता है। सम्यग्दर्षनरूप कार्य सम्पस्कात 
झूप कार्य सम्भग्चारिजरूप कार्यं-इस कर्मोरूप प्रात्मा स्मर्य अपसी 
कमशाक्तिसे होता है किम्तु मद्दात्॒तादि बिकरपोंके ध्राघारते मा शरोर 
की दिगम्बर दणाके धाघार कहीं सम्यम्दाय महू होता । कर्मझक्ति' 
किसी परके जाधारते या विरुस्पके आपारसे महों है इसपिगे मे कोई 
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श्रात्माके कमेंरूप नही होते, अकेली पर्यायके आधारसे भी कर्मग्नक्ति 
त्तही है इसलिये पर्यायके बाश्रयसे निर्मल कर्म प्राप्त नही होता अथवा 
पर्याय स्वय दूसरे समयके कमंरूप नहीं होती । कमेशक्ति तो मात्म- 
द्रव्यकी है, इसलिये आत्मद्रव्यके आश्रयसे श्रात्मा स्वयं निर्मेल कर्मेझूप- 
से परिणमित हो जाता है। इसप्रकार श्रात्मा ओर उसके कंमेकी 
प्रभेदता है । उस अभेदत्ताके आश्रयसे ही कर्मेशक्तिकी यथार्थ प्रतीति 
होती है | इसमे व्यवहारके श्राश्रय्से निर्मल कार्य होता है--यह बात्त 
तो भूसीकी तरह उड जाती है। अनन्‍तशक्तिसे अमेद चैतन्यद्रव्य है 
उसोके आश्रयसे समस्त ग्रुणोका निर्मल कार्या होता है; इसके भ्रततिरिक्त 
श्रद्धादि गुशका भेद करके उस भेदके लक्षसे सम्यग्दशंनादि कार्या करना 
चाहे तो ऐसा नही होता । ग्रुणमेदको लक्षमे लेकर भ्राश्नय करनेसे गुण 
सम्पक्रूपसे परिणमित नही होते; अभेदद्रव्यको लक्षमें लेकर आश्रय 


करनेसे श्रद्धादि समस्त ग्रुण अपने-अपने निर्मेल कार्यरूपसे परिणमित 
होने लगते हैं । 


आत्माका ऐसा सूक्ष्म स्वरूप न समभे ओर दान-दयादि 
वाद्य स्घूलतामे धर्म मानले वहू कही जैन घर्मंका स्वरूप नही है, 
वह तो मूढ जीवोका मात्ता हुआ मिथ्या घ॒र्मं है। जिसप्रकार कडवे 
चिरायतैकी थैली पर कोई 'मिसरी' नाम लिख दे तो उससे कही 
चिरायता कड़वाहटको छोडकर मीठा नहीं हो जायेगा। उसीध्रकार 
दान-दयादि कडवे विकारी भावोको 'घर्म' नाम देकर कुगरुरु मुढ जीवो- 
को ठग रहे हैं, किन्तु उससे कही दया-दानादिका राय वह घमर्मं नहीं 
हो जायेगा । धमकी प्राप्ति तो अपने जात्मामेंसे शुद्ध चेतन्यस्वमाव- 
के आश्रयसे ही होतो है। धर्म वह श्रात्माका कर्मा है श्रौर उसकी 
प्राप्ति आत्मामेंसे ही होती है | सम्यग्दर्शन यद्यपि श्रद्धाग्रुणका कार्य 
है, किन्तु वह श्रद्धाग्रुण अनन्‍्तग्रुणके पिण्डसे पृथक होकर कार्या नही 
करता अलग-श्रलग गरुणकी अलग-अ्रलग “कमंशक्ति' ( कार्यरूप 
होनेकी शक्ति ) नही है, किन्तु अखण्ड ब्मात्मद्रव्यकी एक ही कर्म शक्ति 
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है, वह पमस्त गुणांगिं ब्याप्त होकर अपसा काम करती है। इसत्तिद 
धमस्त गुणोका निर्मल कार्म प्रखष्ड इम्यके हो साप्ययसे होताह 
कैजसप्ान भी प्रात्माव्ा कर्मे है भौर आठ कम रहित ऐसी सिदएपा 
भी प्राश्माका रुमे है। मात्मा अपनो क्षक्तिति ही उस कर्महुप परिण 
मित होता है कहीं बाहरसे वह कर्म नहीं श्रावा । 


“बात्म भावनासे थीग केषसशात प्राप्त करता है 

“+श्सका क्या मतसब ? केवसल्ानकूपी काय धीब बाहर 
है महीं स्ाता किन्तु अपनेमें तस्मय होकर अपने आध्म स्वभारदी 
मावता करते-करते धात्मा स्वर्य ही क्रेबसझ्ानरूप हो भाताह। 
आम भाजमा भानेसे. 'ऐशा मोलता रहे किस्तु आरमावगा है 
भौर प्रसकी भावना कसो होती है उसे न जाने तथा वाहाते मषपा 
इद्ध वोसनेके रागसे मुझे स्लाभ हो जायेश टैसा मामे रथे केगसजाते 
नहीं होता वह तो अक्ानी हो रहता है। केषसशास कैऐे होता है?-- 
कहते हैं कि धात्माकी साबनाते । प्रात्मा कसा --तो कहते हैंडि 
श्ानादि भनन्त गुएंसि परिपूर्ण” ऐसे म्रात्मी भाजना अर्नाद्‌ उते 
सं मुख होकर उसकी सम्यकशडधा-झान पूर्वक उसमें भ्ीमता गह केवल 
मासका चपाय है। जिसे विमित्तको या परुष्पक्षी भाजमा है एप्ते भारमा 
की भाजमा नहीं है । 

इस घात्माड़ों शांदिकी प्रावइयकठा है। भ्रात्माका ध्ॉठिडपी 
कायें कह है उसी यह बात है । इस आत्माका धांतिरुपी कांय घुव 
स्वमाषके मतिरिक्त किसो विकरपें. देव-पुरूणाकर्ते या एपा-मर्गव 
पादियें नहीं है इससिये हे भाई ! बाहावृष्टि छोड़कर अपने बात्माँ 
ही धांविको दृढ़ । जिसप्रकार मिसरी स्थये मीठी है, लोग स्वय श्टा 
है. कोपता प्वय डाला है श्तीन स्वय सर्म है, उसौप्रकार घात्मा 
सप धांति स्वरुप है। भाई ऐसे अपने आत्माडी प्रोर देखनेठे बह 
स्थ ही दांतिसुप हो जायेगा । इसके अतिरिक्त थो आहमें धांति 
दूढ़े भघया बाह्म साधम हाय शांति प्राप्त करता भाहे वह पपने प्रात्मा 
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को या प्रात्माकी शक्तिको नही मानता है, उसे शांति नही मिलती । 


जिसप्रकार कोई मनुष्य चक्रवर्तीकों पहिचान करा उसकी 
सेवा करे तो उसे लक्ष्मी श्रादिका लाभ मिलेगा, किन्तु चक्रवर्तीको न 
पहिचाने और किसी निर्धत भिखारीको चक्रवर्ती मानकर उसकी सेवा 
करने लगे तो उसे कोई लाभ नही होगा, मात्र वह दुःखी ही होगा, 
उसीप्रकार चंततन्यचकऋचवर्ती आत्माको पहिंचान कर जो उप्षका सेवन 
करे उसे तो सम्यग्दशनादि रत्नत्रयरूप लक्ष्मीका लाभ प्राप्त होता है, 
किन्तु चेतन्यचक्रवर्तीको न पहिचाने और रागकी तुच्छ बृत्तियोकों ही 
चेतन्यस्वभाव मानकर सेवत करे तो उसे रत्नत्रयका लाभ प्राप्त नही 
होता, किन्तु वह दुःखी हो होता है । 


“आप पुण्यसे धर्म नही मानते, इसलिये आप पुण्यको उडाते 
हो -इसप्रकार कुछ लोग नासमफरीके कारण झिकायत करते हैं, 
किन्तु वास्तवमे जो पुण्यको पुण्य न मानकर पुण्यको सच्चा धर्म मानते 
हैं वे ही पुण्यको उडाते हैं; पुण्यको ही घर्मं माना इसलिये पुण्यतत्वका 
पृथक्‌ अस्तित्व उनकी मान्यतामे रहा ही नही | ज्ञानी तो प्रण्यको 
उण्यरूप जानते हैं, और धमकी उससे भिन्न धर्मारूप जानते हैं, इसलिये 
उनकी मान्यतामें पुण्य शोर घ॒र्मो दोनोका भिन्न-भिन्न यथावत्‌ श्रस्तित्व 


रहता है। ज्ञानी तो पुण्यको पुण्यहपसे स्थापित करते हैं शोर श्रज्ञानी 
उसकी उत्थापना करते हैं । 


जिसप्रकार हरी निबोलोको कोई नीलमणि मान ले, तो वह 
निबोलोको भी नहीं जानता औय नीलमरिको भी नही पहिचानता। 
फाँचके टुकड़ेको कोई हीरा मानले, तो वह काँचको भी नहीं जानता 
श्रोर हीरेको भी नही पहिचानता। बिल्लीको ही शेर मानले, तो 
वह बिल्लीको भी नहीं जानता और शेरको भी नही पहिचानता, उसी 
प्रकार जो रागको ही वीतराग घर्मे मानले वह रागको भी नहीं जानता 
ओर उसे धर्मंकी भी पहिचान नद्दी है। व्यवहारके आश्रयसे निश्चय- 
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का प्रयद होना मामे बह मे वो ब्यवहारकों जानता है पौर दे निश्चय 
को । निमित्त ठपादानका कोई काय करठा है ऐसा जो मानता है वह 
मिम्रितको भी नहीं जामता प्रौर न उपादानको ही । स्‍्गडा कारें परे 
प्राश्नयर्ते होता है--ऐसा जो मानता है वह स्वको भी नहीं घोपता 
झोर परको भी महीं पहिचातता ! 


देग-गुद-शाकका उपवंध दो ऐसा है कि तेरे प्रात्माके बाषय 
सै ही तेरा धम है पराथयत्ते घुमरागढी दृत्ति उठे वह तेरा धम नही 
है, ठयापि भो पुष्यको घम मानता है उसने देव-गुरु-क्षाश्षको पुष्यको 
या भ्रम को--किसीको महों माना मिए्च्रय-ब्यवहारको मा द्रश्य-्युस 
पमामकों भी महीं जाना है। परत कंसे होते हैं परमात्मा से होते है 
धक्चे बैरास्वकी-त्यागकी या प्रताविको सूमिका कैसी होती है उप्डी 
उसे खबर नहीं है । अह्ो ) जिसको प्रतोतिमें मृससुत भरतम्यस्वभाई 
तहीं भाया उसमें किसी भी तत्त्वका यधाणे मिस्य करनेकी बर्फ 
महीं' है। प्रपने अंतभ्य स्वेमाबका प्रान्‍्नम करते ही श्वामड्ी स्वपर 
प्रकाशक स्ति विकसित हो जाती है भोर बह स्व-परको यतार्ण धामती 
है। मात्र परकी प्रोर झुका हुप्रा ज्ञात स्वकोया 
पा नहीं चानदा पौर स्वमावकी ओर फुका हुमा हास स्‍्वकी 5पा 
परको-दोसोंको यतरार्थ जासठा है । महो ! इसमें जे कधासतक्ा सभीर 
रहत्य है। इस रहस्यको समझे बिमा जमश्याससमके प्रृश्नक्ा पता नहीं 
चने सकठा। वहाँ स्वपावोस्मुख् हुआ बहाँ प्पने स्दरमांषमँ श्रात- 
प्रानत्थ प्रादिका परिपूर्ण सामष्य है उसे बराता गर्तेमात प्याज 
फिठसे शाय-आासाप्द प्रगट हुए हैं बह मी जासा डिंतने बाको हैं बह 
मी जमा ह्लामप्ानस्व प्रगष होतेमें सिमिल ( देव प्रुद प्रापि ) केसे 
होते हैं बह भी जागा" शान प्रामश्द प्रगट हुए उसके साथ [ साधक 
पमेमें ) किस सूमिकार्मे क्ेधा व्यवहार होता है भौर केसे रापावि पट 
थाते हैं बह भी बामा, यूसरे श्ावी प्रुनि्मोकी प्रम्तर इधा कसी होती 
है बह मी बादा । इसप्रकार शुद्ध भ्राह्मस्मप्ाबोस्मुण्त होड़र परे 
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जामनेसे समस्त जेनशासनकों जान लिया । और जिसने ऐसे आत्मस्व- 


भावको नहीं जाना उसने जैनशासनके एक भी तत्त्वको यथार्थंरूपसे 
त्तही जाना । 


देखो, यह घर्मे श्रौर धर्मकी रीति कहलाती है । 
घर्म क्या है ?--आत्माक्की निर्मल पर्याय; 


धर्म कंसे होता है ?--शुद्ध भ्रात्मद्रव्यके आश्रयसे । 


षुद्ध स्वभावको न जाने श्रौर श्रन्यके भ्राश्रयसे जो धर्म 
माने उसने धर्मंका स्वरूप या धर्माकी रीतिको नही जाना है। शुभ- 
रागको शास्रोमे कही घर का परम्परा कारण कहा हो तो वह उप- 
चारसे है ऐसा समभना चाहिए, जब उस रागका आश्रय छोडकर 
शुद्ध स्वभावका श्राश्नय किया तभी धर्मा हुआ और पूर्वके रागकों उप- 
चारसे कारण कहा, किन्तु वास्तविक कारण वह नही है; वास्तविक 
कारण तो घुद्धस्वभावका आश्रय किया वही है । 


साधक जीव अपने छुद्धस्वभावका प्राश्नय करके अपने निर्माल 
शानादि कार्यरूप होता है । वहाँ स्वाश्रयसे सम्यग्शानरूप परिणमित 
होने पर उस-उस भूमिकामे वर्तंते हुए रागादिको भी वह शेयरूपसे 
जानता है। उस रागको जानते समय भी उसे जाननेवाला जो ज्ञान 
है वही घर्मीको अपने कर्मरूपसे है, किन्तु जो राग है उसे वे अपने 
कर्म रूपसे स्वीकार नही करते; उसे तो ज्ञानसे भिन्न जानते हैं । राग- 
को जानते समय भी श्रद्धामे राग रहित स्वभावका ही अवलम्बन 
वर्तता है; इसलिये ऐसी स्वभावदृष्टिमं ज्ञानीकों राग तो “असदुभूत” 
होगया । रागको जानते हुए उनका जोर राग पर नही जाता, उनका 
जोर तो ज्ञानस्वभाव पर द्वी रहता है, उस ज्ञानस्वभावके प्राश्रयसे 
निर्मल पर्याय ही उन्हे 'सदुभृत'रूपसे वर्तती है, रागादिको वे “अ्रसदु- 
भूत जानते हैं। मिथ्यादृष्टि रागसे भिन्न शुद्धस्वभावको नहीं जानता, 
वह तो रागको स्वभावके साथ एकमेकरूपसे ही जानता है, इसलिये 
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उसे वी "प्रसदृध्यृत”” ऐसे रागका मी यबाय श्ञात् नहीं होता | एप 
प्रकार शुद्धध्वमावरूप निएचयके ज्ञाम थिना रागावि स्पवहारका श्ात 
सम्यक महीं होता, मिद्चयके ज्ञान पूर्वेक ही ध्यवहारका शत धम्मक 


होता है । 


ज्ञानस्वरूप आत्मा थ्रम्तगु्णोका पिष्ड है उसे पहिचातने 
के सिग्े उसकी ध्क्तियोंका यह बर्णान है। प्रस्तपु स सात द्वारा मय 
बान धात्माको सक्षमें लेते पर बह प्रमस्तश्फ्तिके एकरूप स्गाइसे 
बमुभबमें आता है। उन अनस्तक्षक्तियोर्मे एक ऐसी करमंण्रक्ति है कि 
प्रपमे स्वरमा्र्मेसे प्रगट होतेवाले निमस्त भावमय होकर ध्राप्मा 
स्वयं अपमा कर्म होता है। ऐसी प्क्तिवासे आतमाको मानता हू 
घर्मका भूस है । 


प्रघँ४---भाष आत्माकों जाननेकी बात करते हैं किस्तु परि 
प्रह छोड़नेको क्यों तहीं कहते ? 


उत्तरः--.मैं प्रपती शात्तादि प्रमस्त शक्तियोसि परिपूर्ण है परौर 
परका एक भरृंश भी मुझमें नहीं है-ऐसा मेदक्लान करके अपमे प्रारम्त 
धरक्ति सम्पन्न भाष्माकी पकड़ होनेप्ते (-भ्रदाशानमें उसे पकड़मेसे ) 
बाह्य पवार्षोकी प्रौर परमार्नोद्री पकड़ छूट जातो है इससिये सदा: 
शातकी अपेक्षासे बहाँ सर्व परिप्रहका त्याग हो बाता है। ऐसा ल्वाम 
होगेसे भ्रमस्त संसार छूट जाता है। मिध्यात्यफे कारण थो रागादि 
एकल्थटुटि कप पकड़ है बही अन्त संसारके का रणरूप महांत परिएई 
है” उस परिप्रहका ध्याग कैसे हो उसकी यह बात है। मिष्याध्वका 
ध्याग होनेके पश्चात्‌ हो प्रभिरति प्रादिका त्याग होता है। मस्तरमें 
भमस्त पुझोंके पिश्डको जिसे पकड़ महीं है भौर वाह्में त्यागी हो 
कर ऐसा मासता है कि मैंते परिप्रह छोड़ दिया झिम्तु प्रस्तरमें राग 
को रुचिके कारण समस्त परिपग्रहको पकड़ उसके थी हुई है इससिते 
उसने किचितु भी परिय्रह छोड़ा है-ऐसा जिनेस्द्र भगवामके मार्प्े 
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स्वीकार नही किया जाता । यहाँ तो कहते हैं कि आत्मा अ्रपने' स्व- 
भावसे निर्मल कार्यरूप परिणमित होता है, उस निर्मेलकायेमे विकारी 
कार्यका अभाव है, इसलिये विकारके निमित्तरूप परिग्रहकी पकड 
भी वहाँ छूट गई है। इसप्रकार निर्मेल कार्यमे परिग्रहत्याग भी श्रा 
ही जाता है । 


यह ज्ञानरूप आत्मा बाह्य पदार्थाप्ति तो भिन्न ही है और 
रागसे भी वास्तवमें भिन्न है, रागके साथ तन्‍्मय होमेका उसका 
स्वभाव नही है, ज्ञानादिके साथ तनन्‍्मय होनेका ही उसका स्वभाव 
है। स्वसन्मुख हुआ ज्ञान आत्माके साथ तन्‍्मय होकर भात्माको 
जानता है, गौर रागको जाननेवाला ज्ञान रागमे तन्‍्मय हुए बिना ही 
उसे जानता है। ज्ञान यदि स्वसन्मुख होकर आत्मामें तन्‍्मय न हो 
तो वह श्रात्माको यथाथेरूपसे नहीं जान सकता। ओश्ौर यदि ज्ञान 
रागमें तन्मय हो जाये तो वहु रागको भी नही जान सकता, रागसे 
भिन्न रहे तभी वह रागकों जान सकता है। ज्ञान स्वको तो तन्मय 
होकर जानता है और परको--रागादिको तन्‍्मय हुए बिना ही जानता 
है ऐसा ही ज्ञानका स्वभाव है । ऐसे निर्मल ज्ञानरूप कार्य को प्राप्त 


करके, उसमें तस्मय होकर पात्मा स्वय श्रपने कर्मझूप होता है--ऐसी 
उसकी कर्मशक्ति है । 


[--पहाँ ४१ वी करमंशक्तिका वर्णन पूरा हुआ । ] 


् 


| 
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कत्‌ तर शक्कि 
अजस्कम्यस्मस्थस्वम्म्यमकरचसक पक 


व्-6 
जह्ो, सास्माकी यह प्रक्तियाँ बतठाफर मद 
घन्द्रदेवने ममृत बदाया है. भरे लीब ! तुमे ऐसी-एंसी 
ध्रक्तियाँ हैं, हो सब तुझे बाद्यमें क्शाँ भटकना है ! 
मपनी प्रक्तियोंसे परिपूर्ण सर्प ग्रुण सम्पन्न सपने सात्मी 
का ही सपलम्शन कर, ठारि मव दुःखसे उद्धार होकर मो 
पुखकी प्राप्ति दी । 
बैस्ल्म्ज्ज्््म लत 


नल 




















स्््म्० 





>-+>-+-+-5 
फि्जजनर 








तिर्मेल कार्यक्रप थो कर्म उसरुप आत्मा स्वये होता है” 
ऐठा कर्मशक्तिमें दतप्ताया । भव, निर्मेल कार्य तो हुमा किस्दु ठत 
कार्येका कर्ता कौत ? उस कार्यका कर्ता कोई दूसरा महीं हिल्तु भात्मा 
स्वयं ही सका कर्ता होता है--मह बात कहूत्यध्क्तिमें बतसाते 
हैं... होमेरप ऐसा लो सिद्ध रूपमाव रुखके भागकपनेमयी कट हे 
प्तक्ति है ।” प्रात्मामें एक ऐसी घक्ति है. इसलिये अपने विर्मेशमाबर्धी 
कर्ता स्थयं ही होता है। पहले २१ वीं मकतृ त्व्क्तिमे ऐसा बतलापा 
था कि हा स्वमावसे मिप्त जो समस्त बिकारी परिणाम उसके 
कर्तापनैसे निवृत्त स्वरूप बआ्रात्मा है ओऔोद एम शाता स्वमावके सार्द 
एकमेक लो प्गिकारी परिणाम दुतका कर्ता प्ात्मा ई--ऐसा एव 
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कतृ त्वशक्तिमें बतलाते हैं। इसप्रकार भगवान आत्मा विकारका अकर्ता 
प्रोर शुद्धताका कर्ता--ऐसे स्वभाववाला अर्नेकान्त मूर्ति है| 


कर्द त्वशक्ति राके आधारसे नही है किन्तु आत्मद्रव्यके 
ग्राधारसे है, इसलिये राग कर्ता होकर सम्यर्दर्शंतादि काय नही 
करता किन्तु श्रात्मद्रव्य स्वय कर्ता होकर सम्पस्दर्शनादि कार्य करता 
है। ऐसे आत्मस्वभाव पए जिसकी दृष्टि है वह स्वयं कर्ता होकर 
अपने सम्यर्दशं नादिख्प परिणमित होता है। सम्यर्दश न-ज्ञान-चारित्र 
वह सिद्धरूप भाव है श्रोर आत्मा उसका भावक है। भवनरूप भावमे 
तन्‍्मय होकर, उसका भावक होकर आत्मा स्वय उसे भाता है भर्थात्‌ 
उसे करता है,--ऐसी उसकी कतृ त्वद्वक्ति है । 


कमेरूपसे श्रात्मा ही परिणमित होता है, कर्तारूपसे भी 
भात्मा स्वयं ही परिणमित होता है, साधनरूपसे भी स्वय ही परिण- 
मित॒ होता है। कर्ता-कर्म-करण श्रादि छह कारक भिन्न-भिन्न नही हैं 
किन्तु भ्रभेद हैं, आत्मा स्वय अकेला ही कर्ता-कर्म-करण-सम्प्रदान-- 
भ्रपादान-अधिकरणरूप होता है, छह कारकोरूप तथा ऐसी प्रनन्त 
शक्तियोंरूप भ्रात्मा स्वय ही परिणमित होता है। इसप्रकार एक साथ 


अनन्तशक्तियोका परिणुमन ज्ञानमूर्ति आत्मामे उछल रहा है इसलिये 
वह अनेकान्तमूति भगवान है। 


अपने ज्ञानादि फाय का कर्ता आत्मा स्वय ही है और उसका 
साधन भी अ्रपनेमें हो है। पहले २६४ वी गाथामें प्राचाय देवने' कहा 
था कि "आत्मा और बन्धको द्विधा करनेरूप काय मे ( श्रर्थात्‌ भेद- 
शानरूप कार्य में ) कर्ता जो आत्मा उसके करण सम्बन्धी मीमांसा 
६ गहरी जाँच, विचारणा )की जाने पर, निदचयसे श्रपनेसे श्िन्न 
करणुका अभाव दोनैसे भगवती प्रज्ञा ही छेदनात्मक करण है. ” 
देखो, भेदज्ञानरू्प कार्य का कर्ता भ्रात्मा स्वयं ही है और उसका 
साधन भी अपनेमे ही है । कर्ताका साधन चास्तवमें कततासे भिन्न नही 
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होता कतासे भिन्न जो भी साघत कहा जागे बहु बास्तवर्में साधन 
महीं है। “प्रपोसे मिन्न करणका अमाब है --हसमें तो महानियम 
मर दिया है। प्ररे भ्ीव | अपने साधनकी महरी जांच अपनेमें ही 
कर प्रपमेमें ही साधनको शोघ | जो बाह्यमें सापनको प्ोधते हैं वे 
ाधनकी गहरूरी जाँच करमेवासे महीं, किन्तु सपसे शानदासे-दाहा 
हष्टिवाले हैं। शो आर्माके ड्ानके साधनकी यथार्थ मीमांसा करें-- 
गइरी बाँच फरें--भन्तरमें अन्तर उतरकर खोम करें हन्‍्हें तो 
अपनी पविश्न प्रज्ञा ई भपना साधन मास्रित होती है, इसके प्रषि 
रिक्त राग या परदभ्य उसे भपमे साधनरूपसे भाषित ही महीं होते! 
साधन सम्बन्धी बिशेय स्पष्टीकरण अब ४६१ वीं झक्तिमें प्रागेमां, इस 
समम कतृ श्वक्षक्तिका बणन बस रहा है । 


धात्माकी ऐसी कठू स्वपक्ति है कि प्रपने शातादि कार्यका 
कर्ता स्वयं ही होठा है। कया भसदानकी दिव्यघ्वनि इस बआत्माके 
ज्ञामकी कर्ता है ?--महीं कैबसी-भुतकेवलीके मिकट ही क्षापिक 
सम्पषत्व हो ऐसा मियम है. तो क्या केवसी-धुवकेवलो हस प्राटमाके 
क्षापिर सम्पधस्वके कर्ता हैं ? सहीँ, उसरूप होकश उसके कर्ता होमे- 
रूप कह ध्वणक्ति प्रात्माकी ही है; उसे क्रिखो भन्यकी प्रपेक्षा नहीं है 
बर्योकि बस्तुकी घक्तिएाँ दूसरेकी प्रपेज्ा नहीं ररूती | 


घरीरावि बघड़में ऐसी धरक्ति भहीं है कि मे प्राध्माके काय के 
कर्तो हों। शाममें भी ऐसो शक्ति महों है रि बह प्रात्माके धम्पग्द्े 
मसादि कार्पोंका कर्ता हो । भात्माके स्‍्वभावमें ही ऐसो दाक्ति है कि 
वह अपने सम्पग्दर्शनादि कार्मका कर्ता होता है। ऐसी प्रक्तिवासे 
भ्राश्माको जो भजे उसे सम्पग्दधमादि काय हुए विना शहीं रहुता। 


शोग पूछते हैं कि हम किसे भर्गे ?--तो कहते हैं कि एक्ति- 
मानकों भजों । बास्तवर्मे धक्तिमात कौम है उसका स्वरूप जातमा 
चाहिये | धक्तिमात कोन है उसका स्वरूप सोग नहीं जानते । पत्ता 
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शक्तिमान भ्रपना आत्मा ही है इसलिये उसीका भजन ( श्षद्धानशञान 
ओर लीनता ) करने योग्य है। यहाँ आचारयदेव दाक्तिमान आत्मा- 
की पहिचान कराते हैं। आत्मद्षक्तिको जाने ब्रिना दूसरोकों ( कुंदेच- 
देवो, शक्ति-मैली माता आदिको ) शक्तिमान मानकर भजता रहे तो 
उनके पाससे कुछ मिल नहीं सकता । कुदेवादिको जो भजता है बह 
तो महागूढ है। भरे मूढ | तेरी शक्ति परमें नही है कि वह तुमे कुछ 
देदे। यहां तो कहते हैं कि श्रात्माको जाने बिना मात्र रागसे पच- 
परमेष्ठोकों भजता रहे तो वह भी वास्तवमे श्क्तिमानकी नहीं भजता 
किन्तु रागको हो” भजता है, पचपरमेष्टीको वह पहिंचानता नहीं है 
ओर न वास्तवमे पचपरभेष्ठीका भजन ही उसे प्राता है। यदि पच- 
'परमेष्ठीकी शक्तिकों जानकर उनका भजन करे तो उन्ही जंसे अपने 
आत्माको शक्तिकों जानकर उस श्षक्तिमानको ओर उन्प्रुख हुए बिना 
ने रहे। अपना प्रात्मा ही ऐसा शक्तिपान है कि उसका भजन करनेसे 
पह सम्परदशंन-ज्ञान-चारित्रके श्रनन्त निधान देता है, केवलज्ञान श्रोर 
सिद्ध दक्षाहूपी कार्या एक क्षणामें कर देनेकी उसकी शाक्ति हैं। 


ऐसी शक्तिवाले प्रात्माका भजन ही परमार्थ भक्ति है, उसका फल 
मुक्ति है । 


“शक्तिमानको भजो ।---ऐसा कहनेसे जोवोको दृष्टि वाह्य- 
मे दूसरोकी ओर जाती है; परन्तु “मैं स्वय ही दक्तिमान हूँ ---इस- 
भकार भ्रपत्ती ओर हृष्टि नही करते । इस सम्बन्धभे एक लोकिक 
हशन्त भ्राता है वह इसप्रकार हैः--एकबाण एक मनुष्यने साधुके पास 
जाकर पूछा कि-"हे स्वामी | मुझसे श्रधिक तो नहीं हो सकता; 
इसलिये मुझे कोई ऐसा सरल उपाय बतलाइये कि जिससे मेरी मुक्ति 
हो जाये |” साधुने कहा “भाई, दूसरा कुछ नही हो सकता तो जो 
सबसे शक्तिमान हो उसका भजन करो । --चस यही धर्मंका सक्षि्ठ 
सिद्धान्त है।” वह मनुष्य घर पहुँचकर सोचने लगा कि सबसे शक्ति- 
मान कोन है ? विचार करते-करते वह सोगया | सबेरे उठकर देख 
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हो उसके कीमती कपड़े जुह्देने काट डासे थे | उसे बड़ा क्रोष आया 
डिम्तु उसी समय साछुका बचम याद आगया भोर निर्णय कर सिया 
कि बस | यह पूहा ही प्षक्तिमान है इसलिये इसका सजन कहू । 
ऐसा सोच ही रहा था कि एक बिह्सी झाकर चूहे पर रूपटो और 
शूहा भागा । तुरम्त उस ध्याएमीका विज्ञार वदसा कि 'चूहेकी अपेक्षा 
जिल्‍्सो अधिक क्षक्तिमाम है इसप्रिये उसका भजन कहू ।--इसीप्रकार 
पिल्सीके बाद कुत्तेका कुत्तेके बाद भ्रपनी स्त्रोझा ओर अस्तर्मे स्वयं 
अपनी धक्तिका बस देखकर भ्रपना मजन करते सया। >न्‍यह तो 
सिद्धान्त समम्पानेके सिये एक कृल्पित हष्ठाम्त है। जिसप्रकार बह 
मूर्ख कुछ-बिल्लीका मी भजम करने क्षया, उप्तीप्रकार तीव्र मशानबण 
जीन धररोन्द्र-पभावती-क्षीसला आरादि अनेर शुद्देव देवीदेवताप्रोंका 
अजम करते सगते हैं वहसि शुछ प्रागे बढ़े तो सिमित्तकों भोर कर्म 
प्रकृतिकों हो बसबास मानकर उसे मबने क्षणते हैं। कदाबित्‌ इससे 
मी कुछ भागे बढ़ँ तो भ्न्ठरके शुमरागसे सलाम मामकर उसके मन 
में अटक जाते हैं। किम्तु जब शओरीगुदके निकट प्राकर पूछसे हैं कि 
प्रभो | झ्मी पक मैंने अनेक देवी-देवठा प्रोका मजन किया, निर्मिश्तों 
को माना पूजा मक्ति कर-करके सुमरागकी भी छपाससा की तथापिसेरी 
मुक्ति कर्यो नहीं हुई ? तब श्रीगुर कहते हैं कि-माई, घुन ! प्रमीतक 
ठुने जिन जिसका भजन किया है उतमें किसीमें ऐसी अ्क्ति नहीं है 
डि तुमे मुक्ति दै सकें । मुक्ति दे सके ऐसी घक्ति तो हेरे प्ात्मामें ही 
है. इसप्तिये लस घक्तिमामको पहिचामकर उसका मजत कर तो अब 
धय मुक्ति होगी । धक्तिमामको भूसकर भप्रायका भजम करे हो मुक्ति 
क्ाहसि हो सकती है ? इसलिये धक्तिमानकों भज | तेरे भात्मामें ही 
ऐस्तों प्रचिए्य धक्ति है कि वह छेरी मुक्तिका साधम हो । 


जगतके छ्ों दम्पोमे जीवद्रस्प महाम है जीवोंमें भी पंत्र 
परमेष्ठी भद्दात हैं. पंच्रपरमेप्ठीमें मी घिद्ध महान हैं इसप्तिये एरहें 
मजों --डिस्तु प्ररे ! बह छिद्धपद प्रगट होनेकी शक्ति तो भम्दरंगमें 


क 
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नित्य प्रत्यक्ष ऐसे शुद्ध भ्रात्मस्वभावम भरी है, इसलिये अपने छुद्ध भात्म* 
स्वभावका ही भजन करो । --ऐसा सतोका उपदेश है। श्री प्रवचन- 
सारकी टोकामे श्री जयसेनाचार्य कहते हैं कि---"“पचास्तिकायमें जीवा- 
स्तिकाय उपादेय है, उसमे भी पचपरमेष्ठी उपादेय हैं, उन पचपरमेष्ठी- 
में भी महुँद भ्रौर सिद्ध उपादेय हैं, उनमें भी सिद्ध उपादेय हैं, और 
पस्तुतः ( परमार्थत, ) रागादि रहित श्रन्तमुख होकर, सिद्ध जीवोके 
सह परिणमित स्वकीय भ्रात्मा ही उपादेय है। 


ह होनेरूप ऐसा जो सिद्धरूप भाव अर्थात्‌ निर्मेल पर्यायरूप 
भाव वह कार्य है, उसका कर्ता कौन ? आत्मा स्वय भावक होकर 
उसे करता है इसलिये आत्मा स्वय ही कर्ता है। श्रपनी श्रद्धाशक्ति 
हारा सम्यगदशंनादि कार्य का कर्ता श्रात्मा स्वय' ही होता है, आत्मा 
स्तय' ही श्ञानशक्ति द्वारा केवलज्ञानका कर्ता होता है। आत्मा स्वय' 
ही चारित्रशक्ति द्वारा चारित्रका कर्ता होता है। इसप्रकार अ्रपनी 
भनन्तशक्तिक्रे कार्य के कर्तारूप आत्मा स्वय ही होता है-ऐसी उसकी 
कतृ त्व शक्ति है । पर्यायमें जो-जो नया-नया कार्या सिद्ध होता है, उस- 
उस कार्य रूपसे परिणमित होकर श्रात्मा स्वय कर्ता होता है । पह 
कतपिना भ्रात्माका स्वभाव है। जहाँ ऐसा कहा है कि “कर्तापना 
भात्ताका स्वभाव नही है,” वहाँ तो विकारके तथा जडकमंके करत ट्व- 
की बात है, झोर यहाँ तो निर्मल पर्यायरूप कार्याके कर्तृत्वकी बात 

““यह कर त्व तो जात्माका त्रिकाली स्वभाव है। ज्ञानानन्द 
स्वन्नावी अनन्तर्शाक्त-सम्पन्न भगवान आत्माको जानकर जहाँ उसका 
गाश्रय किया वहाँ आत्माकी कतृ त्वश्क्तिके कारण ज्ञानग्ुणने कर्ता 
होकर ज्ञानभावरूप कार्या किया, श्रद्धागुणने कर्ता होकर सम्परदर्श न- 
हूपी कार्यो किया, आनन्दगुणने कर्ता होकर श्रतीन्द्रिय आननन्‍्दका 
वेदन दिया,--इसप्रकाण अनन्त ग्रुणोने कर्ता होकर अपनी-अपनी 
निर्मेलपर्यायरूप कार्यको किया । कर त्वशक्तिवाले आत्माको पहिचा नने- 


से आत्मा अपने निर्मेलभावका ही कर्ता होता है शोर विकारका कतृंत्व 
६9५ 


[४२ ] कं त्वशक्ति (४१४ ) आसमप्रसिद्धि 


उसे महीं रहता । कठु स्वक्षक्तिताला आत्मस्वमाद जिकास एडरुप है, 
उस एकरूप स्वमावर्में एक्तासे निमल-एकूरूप कार्य ही होता रहता 
है। ब्रात्माक्षो कर्ताक्षक्ति ऐसी नहीं है कि बह रागका कर्ता हो 
भात्माकी कर्ाशक्ति तो ऐसी है कि बह निर्मत्त मार्दोका ही कर्ता 
होता है ! घहाँ माच विकारका कतु त्व है बहाँ मात्माको कतू स्वप्तक्तिकी 
प्रतीधि महीं है । 

'प्रात्मामें हो थनस्तशक्ति है इससिये बहु परके कार्य कर 
सकता है! --ऐसा अमेक सूढ़ ल्रीव मानते हैं। यहाँ प्राधा्यदेव उससे 
कहते हैं कि प्रे मूढ़ | जगतके एक परमाणु या स्कृैंपको भी झाए्मा 
करे ऐसी कर्ताण्क्ति उसमें महों है! हो एक क्षणमें समस्स विश्वकी 
साक्षात्‌ जातगीका कार्य करे ऐसी कर्ताशक्ति पभात्मामें है। प्रात्माकी 
घक्तिका कार्य भात्मामें होगा या बाहर ? आत्माकी ममस्त प््तियाँ हैं 
छम समस्त दक्तियोंका कार्य बात्मामें ही होता है, एक भी धक्ति ऐसी 
महीं है कि प्रात्मापे बाहर कोई कार्मे करे । बहो ! मेरा आत्मा, मेरी 
समस्त दक्तियाँ घोर समस्त क्षक्तियोंदा कार्य--इस सबका मेरे अम्वर 
में ही समावेध होता है,--ऐसी जम्तरृहृष्टि करमा सो बअप्रुव 
कस्पाण है। 

जिसप्रकार पह मात्मा प्रौर अम्य संबं भ्रात्मा जगतमों ध्वर्य 

छिद्ध प्रमादि भ्रनन्त ध॒त हैं. कोई उनका कर्ता नहीं है. उसीप्रकार 
अपनी पर्यायरूप कार्मेका कर्हा होनेशी छाक्ति भो ब्ातमामें स्‍्वपमेष 
है पर्यायका कार्य मबीस उत्पन्त होता है इससिये उसका कर्ता कोई 
पूछरा होगा--शैघा मह्वीं है. आत्मा हो स्वर्य उसझप परिणमित होकर 
कर्ता होता है। भर्मी जातता है कि मेरा जो सापरशुमाव है उसका मैं 
स्‍्मयं कर्ता है मेरे प्रात्मार्में हो छुछका कर्ता झोमेको थक्ति है। अपने 
कार्यके सिये ऋस्प शिसी कताकी घाष“यकठा हो ऐसा पशापीस बस्तु 

स्वरूप महीं है । कार्यते मिन्त कोई कर्ता नहीं है पौर कर्ताका कार्य 
अपनैसे मिप्त रहीं है। इसीप्रकाए बापत प्रादि भी भिन्त के ॥ 


#ँ 


आप्प्रसिद्धि : (५१५) : कतृ त्वशक्ति [ ४२ ] 
“इसप्रकार भनन्तशक्तिसे अभेद भ्रात्मस्वभावकी प्रतीति करके १रिण- 
मित होने पर सम्यग्दश नसे लेकर सिद्धदशा तकके निर्मल कार्या सिद्ध 
हो जाते हैं । द्रव्यकी एक कार्यशक्तिमें उसके समस्त ग्रुणोके कार्योका 
करे स्व समा जाता है; इसलिये कर्ताशक्तिको दूँ ढनेके लिये गुणमेद पर 
देखना नही रहता किन्तु भ्रखण्ड द्रव्य पर देखना रहता है । भ्रख॒ण्ड 
परसिप्रव्यके सत्मुख देखते ही उसको परिपूरं शक्तियाँ प्रतीतिमे श्राती 
हैं बोर वीतरागी श्रद्धा-ब्ञान-चारिच्र प्रगट होते हैं । 


सवेज्ञके समस्त शाख्लोका तात्पर्यों वीतरागभाव है, झौर 
पह वीतरागभाव निरपेक्ष श्रात्मस्वभावके श्रवलम्बनसे ही होता है। 
परके आश्रयसे जो भ्रपत्ती शक्ति माने, उसे परकी झोरके रागका शअ्रभि- 
भाय दूर नही होता और न कभी वीतरागता होती है । मेरी अनन्त 
शक्तियां मेरे आत्माके हो आश्रित हैं, मैं जो कायों ( सम्यग्दश्शनादि ) 
फरना चाहता हूँ वह भेरे श्रात्माके ही श्राश्नयसे होता है---ऐसा निर्णय 
करके स्वभावका आ्राश्रय करनेसे वीतरागभाव होता है वह घम्म है, वह 


जेन शासनका सार है, वह सतोका आदेश है, ओर वही सव्वें शास्रोका 
उपदेश है। 


अनन्त शक्तिवान छुद्ध चेतन्य स्वभावी श्रात्माको देखें तो 
उसमे किसी पर वस्तुको ग्रहण करते, छोडने या बदलनेका कर्दत्व 
नही है, तथा विकारका फतूंत्व भी उसमे नही है, उस समय स्वभाव- 
में अमेद हुई निर्मल पर्यायका ही कतृंत्व है । पर्यायहृष्टिसे देखने पर 


क्षणिक विकारका कतृंत्व है, किन्तु उतना हो भ्रात्माको माने तो उसने 
आत्माके स्वभावकों नही जाना है। 


जात्मा भावक होकर किसे भायेगा ? श्रथवा आत्मा कर्ता 
होकर किसे करेगा ? आत्मा भावक होकर ( कर्ता होकर ) विकारको 
अ्रपने कार्यो रूपसे भाये ऐसा उसका स्वभाव नही है, किन्तु झात्मा 
भावक होकर अपने स्वभावमेसे प्राप्त होनेवाले निर्मेलभावकों ही 
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भाये--ऐसा उसका स्वमाव है। ऐसे स्वमानको हृष्टिमें धर्मात्मा निर्मे्त 
भावश्पसे परिणमित होकर उसीका कर्ता होता है | 


भहो ! इस समयसारमें प्राघामेदेवमे थाट्मतबमागकों अतन्‍्त 
ग्रम्भीर महिमा भरी है इम श्क्तियोर्मे महाम परम्भोरता है। बस्तर 
में उतरकर झाश्माके साथ मिलाकर सममे उसे महिमाकी सबर 
पड़ठी है। ऐसी काक्तियोंवाले आत्मस्यभावकों स्वीकार करनेफे 
सापरपर्याय सो हो ही जाती है। धरा प्रात्मस्वमागको स्वीकार दिया 
बहूाँ स्वमाव स्वय साधकपययिका कर्ता होता है भौर बहाँ गिकारशा 
कत्‌ स्व नहीं रहता । छाथक प्रपने प्रलष्ड प्रात्मस्वमावकों साथ ही 
साथ रखकर उसीमे एरुस्वरूपसे परिणमस करता है इसलिये उसे 
निममंल भिर्मेस्त पर्यामें ही होती हैं । यह मन्तहँ प्रका विपम है भौर ऐसी 
प्न्‍्दह ऐसे ही घर्मं होता है । 

आ्मा स्‍्वय॑ धपसे स्वभावजको जामे बह सोक्षका कारण है. 
और आर्मा स्रात्माकों महीं जाम छकता--पह सास्यता पंसारका 
कारण है। घर्मी बातता है कि स्‍्व-परको आामतेरूप सम्यस्जामकूपते 
परिणखमिध होना ही सेरा काय है अज्ञामशरूपसे पश्िणिमित होनेका 
मेरा स्वभाव महीं है। ऐसे झुझ भात्मस्थभावकों बानकर उपमें श्ात 
को एकाग्र किया बहाँ समग्र जैनश्लासम प्लायया। भ्राट्मा जहाँ प्रपते 
स्वभावरूपसे परिणमित हुआ बहाँ मोह राग-ध्षपादि धातु गिसीत हो 
सये इसशिये उसमें बेन शासन झा यया। 


मह भगवान भ्रात्मा अच्षम गोचर मा विकस्पगोचर महा 
है किस्तु ज्ञानगोचर है श्रीर बह भी जम्तरोस्मुश्ष ज्ञान द्वारा ही 
गोचर है। द्वातको अल्तरसुल करके अपने प्लात्माको सक्षमें सेना सो 
जैमघममं है। इसके मतिरिक्त भ्म्य किसी रीतिसे जंतघर्म महीं होता; 
भ्रौर ऐसे ल॑मघर्मके बिता कभी झिसीको कहीं किसी प्रकार मुक्ति महीं 
होती। 


कक 


धात्मप्रसिद्धि (४१७) : कह स्वशक्ति [ ४४ ] 
“होनेंवाला वह कर्ता” श्रौर जो कुछ हो वह उसका कर्म । 
मैरी जो पर्याय होती है उसरूप होनेवाला मेरा द्रव्य है--ऐसा निर्णय 
फरनेवालेकी दृष्टि द्रव्यस्वभाव पर जाती है, और सामान्‍्यद्रव्यमे तो 
विकार नही है, इसलिये द्रव्यस्वभाव विकाररूप होकर विकारका कर्ता 
हो ऐसा नही होता । इसलिये द्वव्यहृष्टिवाला जीव विकारका कर्ता नही 
होता; वह तो निर्मेल पर्यायखप होकर उसीका कर्ता होता है। जिस 
भ्रकार स्वरुद्रव्य स्वय कर्ता होकर स्वरणंकी पर्यायरूप होता है, किन्तु 
स्व॒रों कर्ता होकर लोहेकी पर्यायरूप नहीं होता; उसीप्रकार श्रात्मा- 
का ऐसा स्वभाव है कि वह कर्ता होकर भ्रपनी स्वभाव दर्शाको करता 
है; कर्ता होकर विकार करे ऐसा आत्माका द्रव्यस्वभाव नही है। कर्ता- 
का इृष्ट सो कर्म है; कर्ता ऐसे श्रात्मामे रागादि विकारीभाव इष्ट नही 
हैं, वे तो उससे विपरीत हैं, इसलिये वह वास्तवमे कर्ताका कम नही 
। सम्यरदशेन-ज्ञान-चारित्ररूप निमल पर्याणे ही आत्मस्वभावके साथ 
एकमेक होनेसे वे आत्माका इष्ट हैं और वही कर्ताका फर्म है। ऐसे 
कार्य का कर्ता होना आ्रात्माका स्वभाव है । 


“स्वाधीनरूपसे परिणमित हो वह कर्ता ।” आत्माका स्वा- 
धीत परिणमन तो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है, और विकार तो परा- 
धीन परिणमन है। स्वके श्राधोत होकर स्वाघीनछपसे अपने सम्य- 
द्शनादिको करे ऐसी कर्द॑त्व शक्तिवाला श्रात्मा है। ऐसे “कर्ता- 
को जहाँ लक्षमें लिया वहाँ साधकपर्याय सम्यग्दशंनादिकी सिद्धि हुई, 


भोर उस सिद्ध रूपभावके कर्तारूपसे आत्मा परिणमित हुआ अर्थात्‌ 
वह धर्मी हुआ । 


देखो, घ॒र्मं केसे होता है उसकी यह रीति कही जारही है । 
घर्मको यह रीति समभनेके साथ उच्च प्रकारका पुण्य भी बँघता है 
ओद उसके फलमे स्वर्गादिका सयोग प्राप्त होता है । किन्तु धर्मके रुचि- 
वान जीवको उस पुण्यको या सयोगकी रुचि नही होती । जिसे पुण्य- 
की या सयोगकी रुचि-उत्साह-उल्लास है उसे घमंकी रुचि-उत्साह या 
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[५२ ] कप त्वशाक्ति (2१८) अआत्प्प्रसिद्धि 


उल्लास नहीं है। बिसे पुष्यक्री रुचि होगी बह पृष्य रहित प्रात्माकी 
ओर कसे उस्मुस होगा ? जिसे संयोगकी रुचि हो बह अस्॑योगी प्रात्मा 
की शोर क्यों उत्तेगा ? लिसे चैेतर्प स्वमावकी ही रुचि है वही चेतस्प 
स्वभावकी प्रोर उस्मुस होकर मुक्तिकी साधमा करता है! भर जिसे 
घयोगकी था रागकी रुचि है वह मसयोगी-वीतरागी घतस्प स्वमाबका 
प्रभादर करके संसारको चार्रों ढुगतियोर्मिं मटकवा है! 


मेरी समस्स पर्यायोरूप होनेवासा मेरा शुठशभ्य ही है, भत्य 
कोई नहीं | बस ! जहाँ ऐसा निरय॒ुय किया बहाँ समस्त पर्यायोर्ति झुद 
दरब्पका ही प्रवसम्मन रहा इसलिये समस्त पर्यायें निर्मेश ही होते 
समीं । ऐसा तिणम करनेवासेको शुद्ध श्ात्माके ही प्राश्यसे एकाग्रता 
होनेके कारण परकी घिस्तासे बिमुख हो गया इसप्षिये एकाग्रचिस्ता 
विरोधरूप ध्यान हुमा ! परका मैं कर्सा शोर मेरी पर्माय परसे होती 
है--ऐसा थो माने उसे परक्की विम्ता दूर होकर स्वमें एकाप्रता भहीं 
होती इश्रणिये उप्ते आध्माका घ्याम नहीं होता; औौर प्राप्माके ध्यात 
बिभा बीतराग भावरूप धर्म गहीं होता। समत्स क्षार्त्रीका तात्पयें वीत 
रागभाव है भौर बह बीतराम भाव छुद्ध प्रात्माके ही आश्रयसे होता है 
इससिये धुद्ध प्रात्माका आश्रय करना ही समस्त छाक्षोंक्रा सार सित 
हुमा । इध समयसारक्ी सुप्रसिय १५ वीं सापामें भ्राच्रार्यदेवमे यही 
वात स्पष्ट बतलाई है कि जो णुद्ध जात्माकी श्रमुमृति है बह घमस्त 
जिस प्रासनकौ जमुभ्ृति है लो क्षुदात्माको जासता है वहू समस्य बित 
सासनको जातता है । यहू महास सिद्धास्त भौर छेसदासमका रहतस्प है । 
पझहो ! कुम्वजुस्द स्वामी तो सगबास थे उरहोंने तो तीर्ष 
कर जैसा कास किया है भोर अमृतचाद्राक्षार्य उनके गणघर पैसे पे । 
संहति महात ब्राएधयंजसक् कार्य किये हैं! प्रह्दों ! आकाए जैसे 
निरासम्यो सुनि तो जेरघमंके स्तम्म हैं। मिरालम्बो आरत्माका स्पर्श 
करके उनकी बाणी मिकसी है। ऐसे वीतरागी संतोका भेदामपदको 
प्राप्त करामैगाप्ता परम हित-उपदेश प्राप्त करके प्राह्माको ऊपर से 


भात्मप्रसिद्धि (५१६ ) करत त्वशक्ति [ ४२] 


जाता कर्थात्‌ अन्तमुं ख होकर श्रात्माकी उन्नति करना ही जिज्ञासु 
आत्तार्थी जीवोका कर्तव्य है। 


प्रभो | तेरी प्रभुता तुभमे विद्यमान है । तू परको प्रभुता 
दे प्रोर परसे श्रपनी प्रभुता माँगे उसमे तो तेरी पामरता है। श्रपनी 
भेभुताकी भीख दूसरोसे माँगना उसमे तेरी प्रभुता-शोभा नही है किन्तु 
दीनता है । उस दीनताकों छोड और अपनी प्रभुनाको घारण कर । 
जो जीव अपने बात्माकी प्रभुताको स्वीकार नहीं करता और मात्र 
वाह्मृष्टिसि भगवानके निकट जाकर कहता है कि “हे भगवान ! श्राप 
प्रभु हैं हे भगवान | मेरा हित करो मुझे प्रभुता दो !” तो भगवान 
उससे कहते हैं कि रे जीव | त्तेरी प्रभुता हमारे पास नहीं है भाई! 
तुभमें ही तेरी प्रभुता है, इसलिये अन्तरोन्प्रुख ही श्रन्तर्‌हष्टि करके 
अ्न्तरमें ही अपनी प्रभ्नुताको दूँढ | जिसप्रकार हमारी प्रभुुता हममें है 
उसीप्रकार तेरी प्रभ्ुता तुभमे है; तेरा भात्मा ही प्रभुतासे परिपूर्णो 
है। अपने भरात्माको सर्वेथा दीन मानकर वाहरसे तू भ्रपती प्रभ्ञुता ढूं ढेगा 
तो तुक्के अपनो प्रभुता सही मिलेगी ।|--"दीन भयो प्रभ्ुपद जपे, सुक्ति 
कहसि होय २” अपनेमें प्रभुता विद्यमान है उसे तो मानता नहीं है 
भ्रौर बाह्ममे भटकता है उसे तो मिथ्यात्वके कारण पामरता 
होती है । 
राग होनेपर भी मैं राग जितना तुच्छु--पाम्रर नहीं हूँ, 
किन्तु मैं तो प्रभुत्व ाक्तिसे परिपूर्ण है,--इसप्रकार रागका उल्लघन 
करके अपनो प्रभुताका स्वीकार करना सो अपूर्व पुरुषार्थ है। श्रपनी 
भभुत्ताकों भूलकर जीव ससारभे मठका है और अ्रपनी श्रभ्नुताकी 
सम्हाल करनेसे जोव स्वय परमात्मा हो जाता है । जब तक देहसे और 
रागसे पार प्रात्माकी प्रभुताको अपूर्व प्रयत्त द्वारा न पहिचाने तब 
तक भमेदज्ञान-सम्यस्ज्ञान नही होता, और सम्यग्जश्ञानके बिना अज्ञानीको 
घ॒र्मे कंसा ? इसलिये जिसे वास्तवमें धर्म करना हो--धर्मी होना हे! 
उसे भ्रपूर्वं उद्यम करके अपने आत्मस्वभावकी पहिचानसे भेदज्ञान 


(४२ ] कद व्वशक्ति (११० ) आहमप्रसिद्ध 


करना 'भाहिये | मेदशासी श्लीम अपने स्वमावके आश्रयसे निर्मेस पर्याम- 
रूप परिणमित धोकर उसीका कर्ता होता है थौर गिकारका कर्ता नहीं 
होता,-एसका माम घमर है। 

प्रहो | बात्माको पह दाक्तिमाँ बतलाकर अमृतपख्देगने 
घमृत बहाया है; भरे जीव | ऐसी ऐसी एक्तियाँ तुझमें ही हैं तो पब 
हुमे बाहामें कहाँ दकना है | ? अस्तरमें प्रपनी दाक्तियोंसे परिपूर्ण 
पर्व शुण सम्पन्न प्रपमै प्रात्माका ही प्रबसम्भन कर. जिससे तेरा मग 
तु'खंति छुटकारा हो शरीर तुझे मोक्ष सुखकी प्राप्ति हो । 


[--४२ पीं #तूं ध्वशक्तिका वर्णाम पूरा हुप्रा । ] 
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आसमप्रसिद्धि (४५२१) : करणशक्ति [ ४३ ] 


[४३] 
३ करणुशक्कि 
23434 44/00/0022 22 2:04:20 


[ इस “करणा्शोक्ति”मं धर्मेके साधन सम्बन्धी खूब स्पष्टीकरण किया 
गया है। जिज्ञासु जीबोंको सममने योग्य है। ] 
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/अहो | सम्यग्दशनसे लेकर सिद्धदशा तकके भेरे 





कार्योंका साधन होनेकी शक्ति मेरे आत्मामें है; कोई बाह्य 
पदाथ मेरे साधन हैं ही नहीं,”--ऐसा निर्णय करनेवाला | 





धर्मात्मा बाह्मताधन हूँ ढ़नेकी व्यग्रता नहीं करता; अन्तर्‌- 
स्रभावका अवलम्बन लेकर अपने आत्माको ही सम्प- 
ग्शंनादिका साधन बनाता है ।--यद बात आचार्यदेवने 
इस करणशक्तिमें प्रसिद्ध की है । 























श्रात्माने स्वय कर्ता होकर अपने सम्यर्दशं नादि कार्योको 
किया; किन्तु उनका साधन क्‍या ? कर्ताने किस साधन द्वारा भ्पना 
काये किया ?---वह अब बतलाते हैं। 

“सचते हुए भावके भवनके साधकतमरूपमयी करणशक्ति 
है ।” इस दाक्तिसे आत्मा स्वयं ही अपने भावका साधन होता है । 
“भवते हुए भाव” अर्थात्‌ वत्तेपान वर्तता हुप्रा भाव सो कायें है, वह 

६६ 


[४३ ] करयराक्ति (»शे ) झात्मप्रसिद्रि 


कार्म होनेका उत्कृष्ट साधन प्रात्मा स्वयं ही है। साधकके थारमार्मे 
जो सम्पम्शध्नादि निर्मल कार्य होते हैं उप्का "साधकतम' प्राष्मा 
स्वम ही है। पहाँ ग्रात्मको सापकृतसमया कहा इसलषिगे ऐसा महीं 
सममना चाहिये कि 'साधक” ओर 'साधकतर” कोई दूसरा होगा । 
पहाँ 'साधकतम प्रमष्यपत्ता बतल्राता है थर्थात्‌ मिसल भावदा 
पघाभन एक आत्मा तय द्वी है. उसके मिन्न धय कोई साधते है ही 
सही । 

प्रहो | सम्यम्दर्धभसे लेकर सिद्धदशा तक छणो-मों भाव 
भुममे होते हैं उनका साधम होनेकी शक्ति मेरे प्राश्मामें है बाहुरके 
कोई पदारण मेरा साधन हैं ही महीं। ऐसा निर्णय करमेवासत प्रपने 
कार्मेके सिये--( सम्मम्द्शन ज्ञान चारिषके छ्िये ) घाह्य सापम इूँढ़ने 
की ब्यग्रता नहीं करता वह तो प्रस्तरृस्थमाबका अवसम्यन सेकर 
भ्रपमे प्रात्माको ही सम्यस्त््षनादिका साप्मम धनाता है। 


'परीर बह घर्मका साधम है अच्छे निमित्त घ॒र्मके साधम हैं 
प्षुमराग धर्मेंका साधम है| --ऐसा मानकर अप्नामी खो छर्हीके प्रव 
सम्बनमें रक जाता है। उसे महाँ समझते हैं कि परे भ्रीब ! तेरे धर्म 
का साधन होमेकी धरक्ति तेरे भ्राट्मामें ही है इसप्तिये प्रम्तर॒ुमुल होकर 
प्रपमे क्रात्माकों ही साघमरूपसे भ्रगीकार कर | इसके अतिरिक्त अस्प 
किरदी पदा्नोर्मे था राममें छे रे धमका साधम होनेको प्ाक्ति हीं है। 
अय जो मी साधम कहे जाते हों बे सब तपभारते ही हैं धह उपभार 
भी कब सागर होता है ? कहते हैं कि वास्तविक साधन जो आत्मस्व 
भाष है उसके अवलम्वत दारा बव मिर्मेन्त कार्य प्रयट करे तब विमित्त 
राग-म्यवहारादिको उपचार साधन कहा जाता है । किस्तु कोई सड्बे 
साधगको न जावकर उपभारसाधमनको हो सप्चा साधन माम से तो उसे 
मिर्मेस कार्ये महीं होता” भौर कार्म हुए शिता उतके साधमका इपघार मी 
बहाँसे साथ होमा ? जहाँ दिपघय साधन द्वारा कार्य हो वहीं इसरोको 
( प्रुप उपदेश बादिको ) स्पबह्ारखाथम कद्दा जाठा है। 
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धर्मका सच्चा साधन जो श्रपना छुद्ध चिदातन्द स्वभाव है 
उसका तो प्राश्रय नही लेता और व्यवहारके शुभराग आदिको द्वी 
साधन मानकर उसके अ्रवलम्वनमे रुक जाता है उस जीवकों स्वभाव- 
की रुचि नहीं है किन्तु विकादकी रुचि है, उसे सम्यग्दशें त-ज्ञान-चारित्र- 
रुप धर्म कहांसे होगा ? जिसे आत्माके वीतरागी धर्मंका प्रेम हो वह 
उससे विरुद्धभावोका आदर नहीं करता । राग तो आत्मस्वभावसे 
विपरीत एवं हानिकारक है, तथापि जो उसे लाभकारी मानता है 
वहू रागको साधन मानता है, उसे रागका प्रेम है, रागरहित स्वमभाव- 
का प्रेम नही है; जिसे रागका प्रेम है वह रागरहित स्वभावकी साघना 
केसे कर सकेगा ? जो सम्यग्जञानी है वह रागको अपने स्वभावसे 
विरुद्ध जानता है, उसे साधनरूपसे नही जानता किन्तु बाघकरूपसे 
जानता है, इसलिये उसमें सन्‍्मय नही होता । अपने शुद्धस्वभावक्रो ही 
साधन जानकर उसमें एकता द्वारा रागका श्रभाव कर देता है | -- 
इसप्रकार स्वभावसाधन द्वारा ही सिद्धि प्राप्त होती है। किसी बाह्य 


साधनके प्रवलम्बत बिना ग्रात्मा स्वय श्रपनी शक्तिसे ही साधन होकर 
सिद्धिको साधता है। 


अनेक व्यक्ति पूछते हैं कि घर्मेंका साधन कया है यहाँ वह 
साधन बतलाते हैं। भाई! पश्रात्मा स्वय ही अपने घमंका उत्कृष्ट 
साधन होनेके लिये छाक्तिमान है। जिसप्रकार अग्तिकी उष्णताका 
साधन श्रन्य कोई नही है किन्तु वह स्वयं ही अपने स्वभावसे उष्णता- 
फा साधन है; उसीप्रकार चैतन्यमूर्ति श्रात्माको अपने ज्ञान-आनन्दका 
अन्य कोई साधन नहीं है, वह स्वय ही साधन होकर ज्ञान-आननन्‍्द- 
रपसे परिणमित होता है । एकबार भ्रात्माकी ऐसी दाक्तिका विश्वास 
तो कर ! श्लात्माके ऐसे साधनका विश्वास करे तो बाह्यप्ताधन (निमि- 
त्तादि ) दूँढडनेको पराश्रयदुद्धि छूट जाये ओर स्वभावके साघनसे 
जनन्‍्त शाति हो जाये । 


प्रइन'--इन्द्रियाँ, पुस्तकें, चश्मा आदि तो ज्ञानके साधन हैं न ? 


है पक 


सी अं टशभीट तर 
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उत्तर-ज्ञामका ऐसा पराघीत स्वभाव नहीं है कि परे 
पपनेसे भिन्न साममका आभय सेना पड़े। आत्मा स्वयं हो हानस्‍्त 
भावी है इससिये स्वयं ही श्लातका साथन है। इखियादि बढ़ हैं मे 
हामके साधम महीं हो सकते । झामका साधत झ्ानसे परयक गहीं होताः 
इस्ियाँ तो श्ञामसे पृषर्‌ हैं । 

प्रएसः--श्यबहार तो निदत्रयका साधन है न ! 

उत्तरः--मिद्चयरत्नभयका साप्नन होनेद्री शक्ति प्रपमे दृश्य 
स्वभावतें ही है कर्मोकि करणफ्कक्ति दृस्यकी है। ब्मवहाररत्मतयर्म 
ऐसी क्षक्ति महीं है. कि साधक होकर सिश्चमरत्तत्यकों सापे ! एक 
स्वभावको ही साभत बसाकर जिसते तिश्चयरट्तत्रयक्री साथता कर 
मस्ती उसे स्यवहाररत्तजय उपभारसे साधत कहा जाता है। बास्तगं 
तो प्रास्मग्रब्य ही साभकतम है, इसके अतिरिक्त स्यवह्मरसते ुस भी 
साध्य नहीं है । 

इस सममखारमें गाथा ३५६ से ३६५ की टीका प्रषम रक्षा 
है कि महाँ स्‍्म-स्थामिस्प संशोके स्पवहारसे क्या साप्य है? एके 
उत्तरमें स्पष्ट कहते हैं कि उससे कुछ मी साध्य नहीं है। देखीं 
भाभायंदेवते ऐसा महीं कहा झि मेद वाद्य प्रमेद साध्य है या ब्यवहार 
दारा शिष्य साध्य है किस्तु उससे कुछ भी साध्य महीं है ऐसा कहां 
है। यहाँ अन्तरके प्रुण-गुस्सी मेदरूप सूदम ध्यवद्धारसे मी कुछ साध्य 
महीं है बहाँ अस्य स्पूल राम्ादि तो सिद्धिका सापन कहाँसे होंगे? 
राम द्वारा प्र्यात्‌ रागको साधन बमाकर प्रात्माके स्व॒माबर्में महीं पहुँषा 
जाता हिस्तु सीधे स्वमावक मगसम्बससे ही स्वभाबमें पहुंचा जाता है, 
इसलिये प्रात्मा स्वर्म ही जपना सापम बनता है। जहाँ प्राश्मस्त माव 
का प्रवसम्बम से वहाँ सम्यम्दर्घनादि प्रबश्य होते ही हैं आत्मस्वभाव 
के मबसम्बन बिता सम्यादर्धनादि होते ही हहीं ।--इसप्रकार बातम 
स्वमाव ही प्रवाधित साधन है। अभ्रस्य थो भी सावन कहे जाते हों वे 
उपधारसे हैं मियमरुप गहों हैं---ऐसा जासता । 
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शुद्ध श्रनन्‍्त चतन्य दक्तिवान यह आत्मा स्वर्य ही केवल- 
शानरूप परिणमित होनेके स्वभाववाला होनेसे स्वथ ही साधकतम है; 
स्वयमेव छह कारकरूप होकर परिणमित होनेके कारण “स्वयंभृू'' 
है। इसलिये ऐसा कहा है कि निश्चय परके साथ आत्माको कारक- 
पनेका सम्बन्ध नही है कि जिससे शुद्धात्म स्वभावकी प्राप्तिके लिये 
सामग्री ( वाह्यसाघन ) दूढनेकी व्यग्रता करती पडे। आचारये तो 
कहते हैं कि व्यथें ही परतन्त्र होते हैं। इसप्रकार छुद्धात्म स्वभाव- 
को प्राप्ति भ्रन्य कारकोसे निरपेक्ष होनेके काररा श्रत्यन्त भात्माधीन 
है। ( देखो, प्रवचनसार गाथा-१६ ।) सम्परदर्श नकी प्राप्ति भी अन्य 
फारकोंसे निरपेक्ष, भ्रत्यन्त श्रात्माधीन है; उसीप्रकार सम्यस्जश्ञान- 


सम्यकचारित्र श्रादिको प्राप्ति भी श्रन्य साधनोसे निरपेक्ष, अत्यन्त 
भात्माघधीन है । 


अपनी पर्यायोका साधन मैं ही हूँ श्रोर अन्य मेरा साधन नहीं 
है,-ऐसा निश्चय करके धर्मात्मा बाह्य साधनोका आश्रय नही लेते 
किन्तु भ्रपने आत्माका हो श्राश्रय करते हैं। श्रात्माका आश्रय करनेसे 
भात्मा स्वयं ही साधन होकर, निर्मल पर्यायें होती हैं । “प्रवचनतार'' 
गाथा १२६ में कहा है कि--- 


कर्ता करण कर्म कर्मफल चात्मेति निश्चित श्रमण । 
परिणुमति नंवान्यद्यदि आत्मानं लभते छुद्धम्‌॥ १२६ ॥। 


( विशेषके लिये इस गाथाकी टीका अथवा ३६ वी शक्ति- 
का प्रवचन देखें । ) 


लोगोंने स्थूलल्पसे--बाह्मदृष्टिसे बाह्य साधनोको स्वीकार 
कर लिया है, किन्तु सूक्ष्मरूपसे-प्रन्तर्‌हष्टि करके भपने घमंका 
यथार्थ साधन कभी नहीं ढू ढा । भरे ! बाह्ममे अपने हितका साधन 
मानकर में अ्नन्तकालसे प्रयत्न कर रहा हैं तथापि मुझे अश्रपने हितकी 
प्राप्ति नहीं हुई, इसलिये अन्तरमें कोई अन्य साघन होना चाहिये-- 


फटी कन 
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इसप्रकार गहराईसे विघार करके जोवने कमी सब्भे सापतकी शोग 
महों की। बरे ! विकारसे भिन्न मेरे प्रात्माका प्रनुमव क्रिस सामतते 
होगा ?--हसप्रकार जिसके प्रम्तरमें गहरी जिशासा जागृत हुई है उसे 
साधन बतसाते हुए आषार्यदेव कहते हैं कि भ्रात्मा भौर बधरो पृषक 
क्रमेक्प कार्य में कर्ता णो मार्मा है उसके करण ( साधन ) पम्दस्भी 
गहरी विद्षारणा मीमांसा की ध्लाने पर निएच्यसे अपनेसे भिन्न करण 
का अभाव होनेसे मगवसी प्रशा ही छेट्माटमक करण है। उध प्रज्ञा 
हारा उसका छेदस किया ध्वामे पर ये अवश्य ही पृथमस्यको प्राप्त होते 
हैं इसलिये प्रश्मा हारा ही भारमा भ्रौर बम्धको भिन्त किपा जासा है 
प्र्धाद्‌ प्रशारूपी साधम द्वारा ही उमका मेदजान होता है। ( ऐेसो 
समपसार गाया २५४ टीका । ) 


प्रात्माके स्वभावको एवं रागादि यम्ध भागोंको प्रश्षा ढाथ 
किसप्रकार छेदा जा सकता है ?--ऐसा प्रएन छिष्पकी प्रोरसे होने पर 
शआान्ार्यवेब उसका उत्तर देते हैं कि 'मात्मा और बरघके तियत छल 
छरणकी सूक्ष्म बस्तर॒सस्पिमें प्रभा छ्तीको सावभाम होकर पटकतेसे 
उम्हें छेदा जा सकसा है--ऐसा हम जानते हैं ।' 
“+( समयसार मापा २९४ टोका ) 
देशो यह साधन | प्राच्रार्यदेव स्थामुमब सहित कहते हैं कि 
हमने ऐसे अम्तरंग साधनसे ही आात्माको बन्भ्मार्बोस्े पुषक्‌ जाना है| 
कर्ताका साधन अपमैमे हो है। कर्ताका साधन सचमुत्र कतसि प्रिश्त हीं 
होता इसलिये कठसि मिन्न जो मी घावत कहा लाये बह कोई सचमुच 
पाधम पहीं है। प्रपनेसे मिन्न करणका अभाव है' --ऐसा कहुकर 
पग्राचार्यदेषते महासियास्त बतक्षाया है। मरे जोब | प्रपने साधसकी प्री 
झोज अपमे में कर, प्रपमे शत्तरमें ही साधनको दूड़ । जो अपने साथसको 
बाझतमें दू ढ़ते हैं बे उसकी गहरी छोज करमैवासे तहीं हैं किल्तु उमली 
डद्धिबासे बाह्मइछ्टिगंत हैं। जो भात्महितके छाघनकी सच्ची मीमांसा 
करते हैं गहरी लोज करते हैं उत्हें तो प्रपतै पात्मामें ही प्रपता 


राशन 2 श 
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पाधन भासित होता है, राग या बाह्मद्रव्य श्रपने) साधनरूपसे किचित्‌ 
भासित नही होते । ज्ञानको सूक्ष्म करके ( इन्द्रियो तथा रागसे पार 
ते जाकर ) अन्तरोन्पुख॒ करने पर भगवान आत्माका अनुभव होता 
है; उप् भ्रन्तरोन्मुख ज्ञानको प्रज्ञा कहते हैं और वही श्रात्माके अनु- 
भवका साधन है। वह प्रज्ञारूपी सिर्मेल पर्याय श्रात्मके साथ अभेद 
होनेके कारण प्भेदरूपसे प्रात्मा ही स्वय अपना साधन है । “मैं ही 
भपने द्वारा ही अपने लिए ही अपनेमें से ही अपनेमें ही, अपनेको ही 


प्रहण करता हुँ-.इसप्रकार स्वयमे ही श्रभिन्न छह कारक हैं । (देखो, 
समयसार गाथा २६७) 


अहो | अपने सम्यरदशंनादि कार्योका साधकतम होनेकी 
शक्ति आात्मामे त्रिकाल है, स्वय ही कारण होकर अपने सम्परदर्श नादि- 
की साधना करे ऐसी शक्ति स्वयमे ही है, किन्तु उसे शुलकर साधनके 
लिये व्यथं ही बाहमें दोडघूप करता है। अन्तरके निज साधनको 
पैलकर अनन्तकालसे बाह्ममे ढोडश्यूपकी किन्तु कुछ भी जीवके हाथ 


नहीं लगा, तथापि सत्यसाधन क्‍या है उसका गहरा विचार भी नही 
फेरता। 


श्रीमदु राजचन्द्रजी कहते हैं कि-- 


“यम नियम संयम' श्राप कियो, पुनि त्याग विराग अथाग लक्ो; 
वनवास लयो मुख मोत्त रह्यो, हढ श्रासन पद्म लगाय दियो। 
सब शास्षतके नय घारि हिये, मत मडन खडन मेद लिये, 

वह साधन बार श्रनन्त कियो, तदपि कछु हाथ हजु न पर्यो । 
अब क्यो न विचारत है मनसें, कछु मोर रहा उन साघन से ? 
बिन सदगुरु कोई न भेद लहे, सुख आगल है कह वात कहे ” 


मरे जीव ! अन्तरके एक चेतन्य साधनको चूककर बाहरके 

अन्य साधन तूने श्रनन्तवाण किये, व्रत श्रौर तप किये, दिगम्वर मुन्ति- 

द्रव्यलगी होकर पंच महान्नतका पालन किया, हजारो रानियाँ छोडकर 
६६ 


[१३ ] करणरशक्ति ( शर८) प्रारमप्रश्निद्ि 


शुम बैराग्यसे त्यागी हुआ, शास्त्र पढ़े, वमें रहा, मौत घारण दिया 
“पऐसे-ऐसे प्रनेक साधन अमम्तबार किये, तथापि श्रमीछक तुझे 
किंचित्‌ मापर हितकी प्राप्ति नहीं हुई! सो मय तू प्रपने मनमें गर्गों 
बिलार नहीं करता कि इन सब घाघनेंके प्रतिरिक्त अस्य कोमन्सा 
सक्ष्णा साधन शेष रह थाता है? सदुगुद्गमसे हू उस साधनका 
विचार कर । 

'प्रमो | मेरे हितका सखाधव ब्मा ? --ऐसा पूछने पर थी 
गुर कहते हैं कि 'हे वत्स ) तेरा भात्मा मसन्तगुणंसि परिपुर्ं भेतस्प 
मूर्ति है उसका प्रबश्तम्बन कर, बही तेरे द्विका साधन है। पेरे 
प्ाष्मासे भिन्न अत्य कोई छेरे हितका सापम महीं है; हससिये बमी 6 
माने हुए बाह्य साधमोंक्ी हष्टि छोड़ भोर बम्तरके चतस्प स्वमावकी 
हष्टि कर उसका बिदवास करके उसीको साधत बना | पैरा धुद्ध 
गात्मा ही साध्य है मौर उस शुद्ध प्राध्माका प्रवसम्भन करना ही 
सापन है --हसप्रकार तेरे साध्य प्रौर साथन दोनोंका हुकरें ही समा 
वैध्च हो थाता है | 


झात्माकी अनस्तशक्तियोर्मि एक ऐसी करणणक्ति है कि जो 
श्रम्पण्दक्षेनादि भि्मेप्त पर्यायें होती हैं उसका साधन प्राह्मा सत्य ही 
होता है। सम्यग्वर्शनादि मिर्मस पर्यापेका उत्कृष्ट साधत झ्ाष्मा ही 
है। भिमित्तावि परबस्पुप्रोर्मिं पा रागमें ऐसी क्षक्ति नहीं है कि बहू 
प्राश्माकी निर्मेस पर्यायका साधन हो मौर प्रात्माका स्वमाष ऐहा 
महीं है कि प्रपले मिर्मश्न कार्यके प्षिये वह किसी प्रम्य स्ाधमढी प्रपेक्षा 
रुके । आए्साका स्वमायव स्वयं ही साधकतम होगेके कारण उसकी 
उस्मुखतासे ही सम्यम्दर्शम ज्ञाम चारिषर होते हैं किम्तु निमित्तादि पर 
द्रष्प कहीं आत्माके कार्यका साधकतम तहीं है इससिये उसकी सम्मु 
सतासे भात्माके सम्यस्दर्धंन आत-चारिवकय कार्य नहीं होता। 
मिमिततादि किचित्‌ सामन तो होते हैं त ?--0ो रुहते हैं कि नहीं 
विमित्तमें ऐसी कोई घक्ति तहीं है झ्ि वह प्रात्माके मोक्षमार्सेरूपी 


अखिमा- 


गाप्मप्रसिद्धि : (४२६ ) : करणशक्ति [ ४३] 


हायंका शिचित्‌ भी साधन हो । मोक्षमागेंका साधन होनेको परिपूर्ण 
शक्ति प्रात्मामें ही है । 


पुनच, जिसप्रकार आत्मा भ्रपने कार्येके लिये अन्य साधन- 
फी प्रपेष़्ा नही रखता, उसीप्रकार वह साधनरूप होकर किसी प्रन्य- 
का काये करे ऐसा भी नहीं होता । धपनी निर्मेल पर्यायोंका साधन 
होनेकी आत्मामें परिपूरं शक्ति है, किन्तु शरोर, वाणी आदिकी क्रिया- 
में साधन हो ऐसी किचित्‌ शक्ति श्रात्मामे नहीं है; श्रोद सचमुच 
विकारी भावोंका साधन होना भी आात्माका स्वभाव नहीं है। भात्मा- 
के ऐसे स्वभावकी श्रद्धा करतेवाला जीव विकारके साधकतमरूपसे 
परिणमित नही होता किन्तु प्रपनी निर्मल पर्यायके ही साधकतमखूपसे 
परिणमित होता है, आत्मा अ्रपने स्वभावके अवलम्बनसे स्वयं ही 
साधन होकर अपनी मुक्तिको साधता है; छंक्तिके लिये बाद्यमें भ्रन्‍्य 
कोई साधन नही दूढना पड़ता । 


निश्चयरत्नश्रयका साधन व्यवहाररत्वत्रय है --तो कहते 
हैं कि नहीं, एक शुद्ध चिदानन्दस्वभावका अवलम्बन ही निश्चय रत्न- 
भ्रयका साधन है । व्यवहार रत्यत्रयकों साधन कहना तो कथन मात्र 
है। व्यवहार रतनत्रयके शुभरागमें ऐसी शक्ति नहीं है कि वह मोक्षका 
पा सोक्षमागेंका साधन बन जाये। यहाँ तो साधन (-साधकतम ) 
उसीको कहते हैं कि जो कार्येके साथ प्रमेद हो, आत्मा मोक्षमारग रूपी 
कार्येके साथ अभ्ेद है, इसलिये भ्रात्मा ही उसका साधन है । किन्तु 
रागकी प्ोक्षमा्गंझपी कार्यके साथ श्रमेदता न होनेसे राग उसका 
साधन नही है और झात्माके स्वमावकी रागके साथ अमेदता न होनेसे 
प्रात्मा रागका साधन नहीं है। 


प्रष्मः--तो फिर रागका साधन कौन है ? 


उत्तर:--रागका कोई धुवसाधन नहीं है। राग तो ऊपर- 
की क्षणिक विक्ृति है प्रौर उसका साधन भी क्षरिणक पर्याय ही है । 


१३ ] करयराक्ति (2३०) मासमप्रसिद्धि 


पर्यायमें प्रन्तरुसुत होकर जहाँ प्रुवस्थमावको अपने। साथन॑ बताया 
वहाँ विकारका साधम कोई रहता ही नहीं प्रात वहाँ बिकार होता 
ही महीं वहाँ तो मिर्मेलता ही होती है। इसप्र कार अपती निर्मन्त 
पर्यायका साधन द्वलोगा ही धात्माका घ्थसाव है। [ बारित्र्गें कृमिका- 
मुसार राम होते हैं बह गोण हैं ] 

है माय ! इस प्रात्माको सुसी करमेके सिये किस साधमका 
प्रबश्तस्यथम किया जाये ? मेरे सुशका धाधम बया है ?--हसप्रका३ 
सापतकी आकांक्षा रसनेबाल्ते क्षिप्यको श्री आाघासबेव सममाते हैं 
कि है. भाई ! तू चिस्ता त कर तेरा प्राश्मा ही स्वमं तेरे सुखका सापत 
है" उसका अबसम्यन करते ही तू सुखी हो श्रायेगा, इससिये अपने 
प्रात्माको ही पुसका छाघत जानकर उसमें अम्तमुल हो। भव देख 
तभी ठेरे. सुखका साथम तुमे विद्यमाम ही है अम्तमुश होकर 
ठसका झ्रबसम्दत करे इतनी देर है । प्रम्ठमु श्न होने पर पेरा प्रात्मा 
ही तैरे सुलका सापत बन जायेमा दूसरा कोई साधन तुझे महीं 
ढू ड़ना पड़ेगा । 

प्रहो ! प्राचार्मदेबनें कितमी अदुमुत बात सममाई है। गो 
पह बात समझे उसके आत्मामें प्रपृ्व॑ प्रानल्दोल्लासकी उत्पत्ति हुए 
बिना पहीं रहेमी । भ्रही ! मुझमें ही मेरा सुख भरा भा किस्तु प्रमी 
तंर मैं उप्ते बाहर ढू ढ़ता रहा, इससिये दुखी हुमा। स्वमभाषमें ही 
मेरा धुस है ऐसा सम्यकमान होमसे पर बाह्ममें घुसबुद्धि छूट गई शोर 
झपने स्वमावमें मग्त होकर आत्मा स्वर्स सुलरूप परिणमित 
हुआ उस घुलका साधन आत्मा ही है, प्रन्य कोई उसका साधन 
महीं है । 

किसमें ऐसी पक्ति है कि जिसका प्रवसम्बत करनेते बह 
झारमाकी मिर्मेश पर्यायका साथम हो / मिमित्तो्में ऐसी शक्ति गहीं 
है रागमें भी ऐसी क्षक्ति नहीं है अ्रकेस्ती पर्याय भी ऐसी शक्ति गहीं 
है ठपा एक-एक ब्रुणके प्राभयमें भी ऐसी ध्क्ति सहीं है, इसलिये एम 


भात्मप्रसिद्धि (४३१ )  करणशक्ति [ ४३ ] 


निमित्तोकी रागकी, पर्यायकी या ग्रुण/मेदकी--किसीकी सन्म्रखतासे 
निर्मेल पर्याय नही होती । अ्रनन्तग्रुणोत्ते अमेद आत्मस्वभावमे ही ऐसी 
शक्ति ( करणशक्ति ) है कि उसका अवलम्बन करनेसे वह निर्मल 
पर्यायका साधन होता है, इसलिये उसकी सन्मुखतासे ही निर्मल पर्याय 
होती है । गुणोके भेद करके एक गुणके लक्षसे साघकपना नहीं होता; 
यदि एक गुणके लक्षसें ही साधकपना माने तो उसने एक ग्रुण जितता 
ही सम्पूर्ण प्रात्माकों माना है, इसलिये श्रद्धा-ज्ञान-चारित्रादि समस्त 
गुणों सहित सम्पूर्ण श्रात्मा उसकी सास्यतासे नहीं श्राया। अनच्त- 


गुणोसे परिपूर्ण आत्माकों माने बिना कभी साधकपता हो ही नहीं 
सकता । 


जीव विकल्प द्वारा एक ग्रुणको प्रथक्‌ करके लक्षमे लेता है, 
किन्तु वस्तुमे कही एक गुण प्रथक्‌ नहीं होता; इसलिये उस विकल्प 
द्वारा वस्तु प्रतीतिमे नहीं श्राती । जिसप्रकार जड चेतनकोी श्रत्यस्त 
प्रदेशभेद है, दोनो वस्तुओके प्रदेश ही भिन्न हैं, उसोप्रकाद कही वस्तु 
बोर वस्तुको अ्रनन्तशक्तियोको प्रदेशमेद नही है । ज्ञानके प्रदेश श्रलग, 
दश्शेनके अलग, आतन्दके अलग--ऐसा प्रदेशभेद नही है, तथा श्रनन्त- 
शक्तियोसे भिन्न दूसरा कोई शक्तिमान नही है किन्तु शक्तिमान (वस्तु) 
स्वय हो अ्रनन्‍्तशक्तिस्वरूप है, इसप्रकार शक्तिमान और शक्तियोमे 
स्वरूपमेद नही है मात्र समझानेके लिये अमेदमे भेद उत्पन्न करके एक 
गुणकी मुख्यतासे “ज्ञान सो आत्मा” ऐसा कहा जाता है। वहां भेद 
सन्‍्मुख देखनेसे आत्मा समभ्र्मे नही आता; किन्तु श्रतन्त धर्म स्व- 
रूप एक श्रखण्ड चैतन्य वस्तु आत्मा है, उसके सन्मुख देखनेसे ही 
आत्माका सच्चा स्वरूप समममें आता है। यह बात कुछ सूक्ष्म तो है, 
किन्तु पूर्व अनस्तकालर्म जो नही किया है ऐसा आत्मकल्याण जिसे 
करना हो उसे प्रन्तरमें बारम्वार उद्यम करके यह बात समभने योग्य 
है हो । इस बातको समभने पर ही भवभ्रमणसे छुटकारा होगा, प्रन्य 
किसोप्रकार छुटकारा नही हो सकता । 
श्री “तत्त्वार्थे सूत्र” के पाँचवें अ्रध्पयायरमें एक सूत्र है कि- 


[४३ ] करणशक्ति ( ४३२ ) झारमप्रसिद्धि 


"ब्पाप्रया मिशु णा गुणा ? समस्त एुस द्म्यके प्राभयसे विद्यमान हैं 
भर्षात्‌ ट्रम्प स्वम॑ ही अमस्तग्रुरा स्वरूप है, इससिये उस द्रग्पके भ्राश्नम- 
से परिशमित होने पर समस्त गरुणोंका निम्न परिणमम हो जाता है, 
परस्तु गुण स्वम मिगु णा है भर्थाव्‌ एक शुणके भ्राअयसे दूसरे ग्रणा 
विद्यमान मह्दी हैं, इसलिये एक गुणका मेव करके उसके भाभयसे शड़ा 
श्ञान-एका ग्रता करना चाहे तो वहु हीं हो सकता कर्योकि एक पुस 

को घड़ा ज्ञाममें सेसे हुए दूसरे अमस्स गुण शेप रह धाते हैं, इसमिवे 
सम्पूर्ण गस्थु जेत्ती है बसों प्रतीतिमें या ज्ञा्मे महीं बाती बोर 
प्रतीतिमें तथा श्ानमें सम्पूर्ण बस्सु भाये मिना उत्तर्में एराग्रवा भी 
कहाँसे होगी ? एक ज्ञानगुणके प्राथयछे केवसक्ताम प्रगठ करना चाहे 
सो उसे केबसज्ञाम महीं होता क्‍योंकि केवलशान यक्षपि शानगुणकी पर्याय 
है तथापि वह गुण कहीं बस्‍्तुसे पृथक होकर परिणमित महीं होता। 
झशष्ड तस्तुका भाश्नम करके परिणमित होने पर भात्माके समस्त 
शस्य निमलरूपसे परिणमित हो जाते हैं। थठागुण सम्पकस्वरुपसे, 
शामगुण केबल्लज्ञामरूपसे 'नारिभ ऐुण स्वरूपमें एकाग्रतारूपसे 6था 
भरामस्दगुरा श्रानस्दरूपसे परिणमितत हो ध्ाता है। बहाँ प्रत्येक गुणा 
मिन्न-भिन्त प्रवसम्भम नहीं है एक असण्ड 'चेतस्पबस्तुका ही प्रबसम्भत 

है भोर बहो समस्त गुण्ोंकी सिर्मस पर्यायका साधन है। 


भाई, हेरे झाश्मामें मोर प्रत्येक आरत्माके स्वरूपमें जो बस्तु स्पिति 
है तसीका यह बणम है तुझे लेरे प्रात्माका बेमद वतलाया था रहा 
है। यह क्षक्तिपाँ कहीं सबीन उत्पन्त नहीं करना है क्षक्तियाँ तो तुझे 
में सर्दव हैं ही दिम्तु तूने उनकी प्रतीदि महीं की है इसलिये झम्ठमुश 
होकर प्रतीति नबीम करमा है । इस घतक्तियोंडी प्रतीति करमेते प्र्धाव्‌ 
ऐसी ध्क्तियों स्वरूप आरमाको प्रतीतिमें सेनेसे भारमा स्वयं मिमेंश्तरूपसे 
परिणमित होता है प्ोर उसको प्क्तियाँ पर्यायमे प्रयट हो जाती हैं. तिमेस 
हूपसे विकसित हो जातो हैं। ---इसका माम मोक्षमार्ग है प्रोर उम् 
दक्तियाँके सम्पूर्ण गिकसित हो जानेका माम मोस है| 
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“मोक्ष कह्यो निज शुद्धता, ते पामे ते पंथ; 
समजाव्पो सक्षेपमां, सकल मार्ग लिग्नथ ।* 


(--आत्मसिद्धि ) 


यहाँ भिन्न-भिन्न दाक्तियाँ बतलानेका प्रयोजन नही है, किन्तु 
भ्रात्मवस्तु अनन्तशक्ति सम्पन्न है वह बतलाता है। अनन्तधमेस्वरूप 
्रनेकान्तमूर्त प्रात्मद्रव्यकों पहिचान कराना है। कोई भी दाक्ति लो, 
जेसे कि-जीवत्वशक्ति, वह शक्ति किसकी है ?--पझ्रात्मद्रव्यकी । आत्म- 
द्रव्य कितना है? -.एक साथ ज्ञानादि अनन्तघमे जितना । ऐसे 
बात्तद्रव्यको प्रतोतिमे लिये बिना उसकी कोई भी शक्ति निर्मल कार्य 
नही देती, श्रौर शुद्ध द्रव्यको प्रतीत्तेिमि लेकर उसके श्राश्रयसे परिण- 
मित होने पर समस्त ज्ञक्तियाँ निर्मेल काये देती हैं; द्रव्य परिणमित 
होने पर उसकी समस्त शाक्तियाँ निर्मेलखूपसे परिणमित हो जाती हैं । 
भ्रज्ञानीका आत्मा भी परिणमित होता तो श्रवश्य है, किन्तु वह स्व- 
ब्रव्यके आश्रयसे परिशमित न होकर परके आश्रयसे विकारखूप परिण- 
मित होता है, इसलिये श्रात्माकी शक्तिक्रा कार्या नहीं माना जाता। 
शक्तिका काये उसे कहा जाता है जो कार्य शक्ति जैसा ही निर्मल हो 
तथा शक्तिके साथ श्रमेद हो । भ्रात्मा अपनी करणशक्ति द्वारा साधक- 
त्तम होकर अपने भनन्तगुणोकी निर्मल पर्यायोंके साघनरूपसे परिणमित 
होता है । ---इसप्रकार भगवान श्रात्मा ही श्रपना साधन है ऐसा जो 
जाने उसे बाह्य साधन ूँंढनेकी व्यग्रबुद्धि, आकुलताबुद्धि, मिथ्याबरुद्धि, 
पराधीनबुद्धि नही रहती किस्तु स्वाश्रय करके भ्रन्त र॒स्व भावमें ही एकाग्र 
होना रहता है । उसके श्रद्धा-ज्ञानमे द्रव्य स्वभाव ही सझुख्य रहता है 
और वह जीव नि'शकरूपसे स्वभाव साधन द्वारा सोक्षकों साधता है । 


सलिमित्तसे या विकारसे मेरी पर्याय निर्मेल होती है--ऐसा 
जो मानता है उसे स्वाश्रयका सम्यक्‌ पुरुषार्थ नहीं है किन्तु पराश्रय- 
का विपरीत पुरुषाये है। अपने स्वभावके साघनसे ही भेरी पर्याय 
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निमप्त होतो है--ऐसा जो यास्ववर्मे जानता है वह तो सवपतम्युर 
होहर स्थमावका पुरपापे करता है ओर उसको सम्मग्दर्घतादि निमर्ण 
कार्य होते हैं। अदो ! घुद्ध भरतम्य प्रम्यके आधयके मदिरिक्त पु 
भेदके झाश्रयसे ज्ञाभ होनेकी माम्यता भी जहाँ उठा दी है बहाँ रागडै 
या परके भाशयसे साम होमेको मायता तो कहाँसे गमी रहेगी ! 


सह एक नियम है कि जिससे जिसे लाम हो, उसके छाद 
छसकीो एकतायुद्धि होती है! शिसे प्रपनेत्ते भिप्त जामता हो उप्तपे 
कोई प्रपनेको स्लाभ नहीं मानता, थौर जिससे स्लाभ मानता हो उसे 
अपना मामे बिमा महीं रहुता । दारीरसे झाध्माको क्ञाम होता है-“ 
ऐसा भाननेवासा रीर तथा आहमाकों एकरूप ही मामा है; रागते 
बात्माको ज्ञाभ मातनेबासा रागको और प्रात्माके स्वमागकों एकश्प 
हो मानता है, पृण्पसे धर्म होता है--ऐसा माततेदासा पुष्पको और 
पर्मंको एकरूप ही मानता है स्पगद्मारपते निएनय होता है--ऐपा 
माननेमाल्ा सिएचमस्पवहार दोनोंको एकरूप ही मानता है एक गुण 
के मेदकै भ्राश्रयसे ज्ञाम होता है ऐसा मामनेवासा एक ही गुणके सा 
प्रात्माकी एकवा भासता है डकिम्तु असस्तगुणंकि साथ प्राट्माझी 
एकताको सहों छाशता इसप्तिये गुणामेदके बरिकल्पको ही बहु झाए्मा 
भानता है ।--यहू ध्ब मिध्पाहर्टि जीबकी माश्यताके प्रकार हैं। जहाँ 
प्रस्द रंग-चिदामम्द स्वभावमें एकता भहीं हुई वहाँ अस्मज्ञ कहीं एकता 
माने बिता रहूठा ही हीं | धर्मी बातता है कि मेरा प्रिवासस्द स्व 
भाव ही मुके सामका कारण है, शोर 'जिससे स्लाम माने उसके 
छाथ एकता सामने बिना रहता ही सही -इस सिद्धास्तके श्रलुसार धर्मी 
खपने स्थमावसे हो शाम मासकर उसीमें एकला करते हैं प्रौर स्वमाव 
में एकतासें उन्हें सम्पम्दशनादिका शाम होता है । 

पर्यामरूपसे गरद्यपि गुण ही परिणमिए द्वौता है किस्तु एण 
के भेदके आमयसे गुणका सिर्मेल परिणमत मंडी होता अमेद हम्पके 
प्राशयरे ही गुणोंका निर्मल परिणिमन होठा है। एक शामगुणके 
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चन्तेनसे केवलज्ञान नही होता, किन्तु श्ञानस्वभावी अखण्ड आत्माके 
चन्तनसे केवलज्ञान होता हैं; उसीप्रकार एक ग्रुणकें चिन्तनसे सम्य- 
क्व नही होता किन्तु भ्रखण्ड चिदासन्द स्वभावके चिन्तनसे ही सम्य- 
क्‍व होता है,। उसीप्रकार एक आ्ाननन्‍्दगुणको लक्षमें लेकर चिस्तवतत 
करनेसे श्रातन्‍दका श्रनुभव नही होता, किन्तु आनन्दादि अनन्‍्तगुरोंसे 
प्रभेद आत्माके चितवनसे ही भानन्दका अनुभव होता है) इसेश्रकाद 
बग्ेद द्रव्पफे आश्रयसे ही उसके समस्त गुणोका निर्मल परिणुमन 
होता है; इसलिये निर्मेलताका साधन आत्मा स्वय ही है | गुण भण्डार 


ग्रात्मा स्वयं ही श्रपनी करणशक्तिसे साधकतम होकर रत्नन्नय धर्मे- 
को साधता है । 


देखो, यह साधक द्ोनिको रीति * यह धर्मको साधनेका 
उत्कृष्ट साधन | अपने स्वभावकों ही साधन बनाकर अनन्त जीवोने 
सिद्धपदको साथा है; वर्तेमानमें श्रमेक जीव उसीभ्रकार सिद्धपदको 
साध रहे हैं श्लौर भविष्यमे भी साथेंगे। स्वभाव साधनसे बाहर भन्‍्य 
साधनको जो दूढेगा उसे सिद्धपदकी सिद्धि नद्दी होगी, वह तो ससार- 
का ही साधक रहेगा अर्थात्‌ ससारमें ही मटकेगा । यहाँ तो स्वभाव- 
साधन समझकर साधक होकर अपने सिद्धपदको साथें--ऐसे जीवोंके 
लिये बात है, है 

अनन्तगुरा[सूर्ति आत्मस्वभावको ही जो अपना सावन 
मानता है वह जीव मिमित्तको--रागको-व्यवहारकी अपना साधन 
नहीं मानता इसलिये उससे लाभ नहीं मानता । जिप्तप्रकार पत्ितब्रता 
स्त्री सपने पतिके सिवा भ्रन्य पुरुषका सग! स्वप्तमे भी नही करती, 
उसीष्रकार सम्यस्हृष्टि घर्मोत्मा अपने चैतन्य स्वामीके अतिरिक्त भअ्रन्य 
किसीको स्वप्नमें भी अपने साधनखूपसे स्वीकार नहीं करते। घही 
साध्यकी सिद्धिका साधन है; अन्य किसी साधचसे साध्यकी सिद्धि नहीं 
होती । इसलिये श्राचायेदेव कहते हैं कि---“अनन्त चैतन्य जिसका 
चिह्न है ऐसी इस आत्मज्योतिका हम निरन्‍्तय अनुभव करते हैं, 
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मिर्मे्न होती है--ऐसा जो वास्तवमें जानता है वह शो स्वसन्पुद् 
होकर स्वमायढा पुदपाय फ़रता है और उसीको सम्परदर्शभादि निम्त 
कार्ये होते हैं। थहो | शुद्ध चतस्य द्रम्पके आश्रयके अतिरिक्त गुण 
भेदके आअ्रयसे साम होनेकी मास्यता मो जहाँ उड़ा दी है बहाँ रागके 
था परके धाभमसे सलाम होतैझी मान्यता तो कहछि बसी रहेगो ! 


यह एक नियम है कि जिससे बिसे लाम हो उसके साथ 
उसकी एकतामुद्धि होती है। जिसे भपनेसे भिन्न जानता हो बसपे 
कोई प्रपनेको लाम नहीं मामता झौर जिससे लाभ मानता हो उसे 
अपना भासे बिमा महीं रहता । छरीरसे आत्माको ज्ञाम होता है-” 
ऐसा माननेवासा शरीर सपा आत्माको एकरूप दी मातता है; रागसे 
जारमाकी क्षाम मासनेबाल्ा रागको ओर प्रात्माके स्वभावकों एकरूप 
हो माता है पृष्पप्ते धर्म होता है--ऐसा माममेवाला पुष्पको ओर 
घमेको एकरूप ही मालता है ब्यवह्वारस सिएच्रम होता है--देशा 
मामसेवासा निषत्षयस्पवह्ार दोनोंको एकरूप ही मागता है, एंक गुस 
के शेदके झ्ाप्ययस्ते लाभ होता है ऐसा माननेवाला एक ही गुरके साम 
प्रात्माकी एकता मानता है किन्तु अतस्तगुणोकि साथ प्रात्माड़ी 
एकठाकों महीं बामता इससिये गुण मेदके विकल्‍पको ही बहू आएमा 
मामता है ।--यहू सब मिष्याहष्टि श्षीयकी मास्यताके प्रकार हैं। वहाँ 
पम्तरप घिदामस्द स्वभाजमें एकता गहीं हुई वहाँ अस्पत्र कहीं एकठा 
मांगे बिडा रहता ही नहीं | धर्मी बानता है कि मेरा बिवानस्द स्व 
माष ही मुझे स्ामका कारण है श्रीर 'जिउसे स्लाम भामे उसके 
साथ एकता माने बिता रहता ही महीं -इस सिद्धास्थके अनुसार पर्भी 
छापने स्वमादसे हो क्वाम सानकर उछीमें एकता करते हैं भौर स्ममाद 
में एकताप्ते उ्हें सम्यगधनादिरा साम होता है । 

पर्यायकपसे यद्यपि गुण ही परिणमित होता है डिल्तु गण 
के मेदके श्राभमसे गुणका निर्मेस परिणमत सही होवा थमेद प्रश्यके 
धराभयसे ही ग्र्॒ोक्ता मिर्मेत्र परिणमत होता है। एक शआमगुणके 
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चिन्तनसे केवलज्ञान नही होता, किन्तु ज्ञानस्वभावी अखण्ड आत्माके 
चिन्तनसे केवलज्ञान होता है; उसीप्रकार एक ग्रुणके चिन्तनसे सम्य- 
पे नही होता किन्तु भ्रखण्ड़ चिदानन्द स्वभावके चिन्तनसे ही सम्य- 
व होता है। उसीध्रकार एक श्रानन्दगुणको लक्षमे लेकर चिन्तवन 
करनेसे भ्रानन्दका श्रनुभव नही होता, किन्तु भ्रानन्दादि श्रनन्तग्रुणोंसे 
प्रभेद आत्माके चितवनसे ही भानन्दका अनुभव होता है। इसप्रकार 
पगेद द्रव्यके आश्रयसे ही उसके समस्त गुणोका निर्मल परिणमन 
होता है; इसलिये निर्मेलताका साधन आत्मा स्वयं ही है। गुण भण्डार 


आत्मा स्वयं ही शभ्रपती करणशक्तिसे साधकतम होकर रत्नत्रय धम्मे- 
को साधता है। 


देखो, यह साधक होनेकी रीति ! यह घमंको साधनेका 
उत्कृष्ट साघन ! श्रपने स्वभावको ही साधन बनाकर अनन्त जीवोने 
सिद्धपदकों साधा है; वर्तेमानमें श्रनेकक जीव उसीपघ्रकार सिद्धपदकों 
प्राध रहे हैं भोर भविष्यमें भी साधेंगे। स्वभाव साधनसे बाहर भ्रन्य 
भाधनको जो ढूंढेगा उसे सिद्धपदकी सिद्धि नही होगी, वह तो ससार- 
का ही साधक रहेगा अर्थात्‌ ससारमें ही मटकेगा । यहाँ तो स्वभाव- 
साधन समझकर साधक होकर श्रपने सिद्धपदको सा्थे--ऐसे जीवोंके 
लिये बात है, ह । हि 

अनन्तगुणमूति आत्मस्वभावको ही जो श्रपत्ता साधन 
मानता है वह जीव निमित्तको--रागको-व्यवहारको अपना साधन 
नहीं मानता इसलिये उससे लाभ नही मानता । जिसप्रकाय पतिद्रता 
स्त्री अपने पतिके सिवा श्रन्‍्य पुरुषका सग' स्वप्नमें भी नही करती, 
उसीध्रकार सम्यर्हृष्टि धर्मात्मा अपने चैतन्य स्वामीके अतिरिक्त श्न्य 
किसोको स्वप्नमे भी अपने साघनरूपसे स्वीकार नही करते । यही 
साध्यको सिद्धिका साधन है; अन्य किसी साधनसे साध्यकी सिद्धि नही 
होती । इसलिये श्राचायंदेव कहते हैं कि--."अनन्त चैतन्य जिसका 
चिह्न है ऐसी इस आत्मज्योत्तिका हम निरन्तर अनुभव करते हैं, 


चित 
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अपोकि उसके अमुमव बिता प्रन्यप्रकारते साप्य भामाडो पिढ़ि 
नहीं है । 
घतठममुभवामो अम्दचेतम्पचिह्र 
ले ससुः न सप्तु यस्मादस्यपा साध्यसिद्धि' ! 
(--सममसाए कसण २० ) 


भगनान आत्महस्पमें अस्य सामसोके बिता स्मर्मते ही तिर्मत 
पर्यायरूप परिणमित होनेडी घक्ति है, धमस्प रबम॑ प्रिएमित होकर 
समस्त एणोंका काय करता है। बतंमाव वहंते हुए परिणाम 
सामकतम होगेछी आत्माढ़ी ध्क्ति है--ऐसा कहा उपमें थो बतंमात 
परिणाम सिये ये मिर्मेंस परिणाम हैं, क्योकि साधककी हृप्टि भेढ़ा” 
सिक ध्क्तिमाम ऐसे हृम्प पर गई है भीर उस हरमब्यके श्राथयसे मिमेस 
परिणाम ही होता है, उस निर्मेस परिण्यामका ही साषन हीता इस्प 
का स्वभाव है। ब्पवहारसम्यम्दर्सर्में ऐसा स्‍्वमाक महीं है झ्ि वह 
मिप्नयसम्परदर्समका साधन हो । निदसय सम्यग्दर्शत तो शुद्ध इस्पको 
ही साधम बनाकर होता है धौर उसी घापनसे बह टिकता है । इस 
प्रकार समस्त निर्मल पर्यायोमें घुद्धाम्पको ही सापम समझ लैता। 


साथकपमेके समय मिमितरूपसे बाह्य बस्तुएँ हाँ तो भरते हों 
भूमिश्यनुसार राग हो तो भसे हो, परम्तु सापक घमरिमा छत डिती- 
को धपने घापकत्वके सापमझूपसे स्वीकार महीं करते; घापइटवके 
सापनहपधे ठो शपमे भारमाकों ही स्वीकार किया है। तस्त असरा 
घापनमेंखे हो मोदामार्ग की और मोदा ही निर्मस पर्यागोष्रा प्रवाद चसा 
बाता है । 

शापमें प्ोर निमिप्तोगि आगका डेव होनेकी धक्ति है। डितु 
आगड़ा धापत होतेडो धहि गहीं है। हागरा शेर होते पर भी णथो 
बग्दें हावड़ा सापन मामते हैं बै शोट्मतीक़े रामाद मिप्पाहत्ट हैं। 
शानढ़ा घापन तो छप्पूरं शापक्रणमाव है खठे साथन ते बनाकर 
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परतेयोको साधन मानता है अर्थात्‌ ज्ञानस्वभावमे एकता न करके 
परक्षेयोंके साथ एकता मानता है उसके ज्ञानका कार्य नहों होता किन्तु 
भन्नान होता है। जातिस्मरणज्ञान, जिनप्रतिमादर्शन, वेदना आदिको 
पम्पक्तोसत्तिके कारण कहे हैं वे सत उपचारसे--उन-उन निमित्तो- 
| ज्ञान करानेके लिये कहे हैं, परमार्थ साधन तो अपना चिदानन्द 
भगवान ही है। यह एक ही साधन है--“एक श्रीपधि सौ रोगोको 
नष्ट कर देती है,” उसीप्रकार इस एक ही स्वभाव साघनका स्वीकार 
अन्य समस्त बाह्य साधनोंके रोगको नष्ट कर देता है भ्र्यात्‌ स्व भाव- 


पाधनका स्वीकार करनेसे किन्‍्ही भी बाह्य साघनोकी मान्यता छूट 
जाती है | 


तीर्थंकर प्रकृति जड होने पर भी शाख्रमे फही-कही उसे भी 
भरिहृतपदका कारण कहते हैं, वहाँ तो ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध 
पतलाना है कि तीर्थंकर प्रकृतिका बंध करनेवाला सम्यग्हष्टि जीव 
पीसरे भवमे श्रवश्य हो अरिहृतपद प्रगट करके तीर्थंकर होता है; वह 
तीथंकर प्रकृतिके साधघनसे नही, किन्तु नित्य स्वभावके साधनसे हो ॥ 
उसीप्रकार अचेतन वाशीको भी ज्ञानका साधन कहा जाता है, वह भी 
उपचारसे ही है, वह वास्तवमे ज्ञानका साधन नही है | ज्ञान होनेका 
सैचा साधन तो ज्ञानस्वभाव ही है । उस परमार्थ साधनको लक्षमें ले 
उसीको सम्यस्त्ञानादि कार्यकी सिद्धि होती है। परमार्थ साधनको 
भ्रतीतिका फल मोक्ष है और वाह्यसाघनको माने उसका फल संसार है। 


भगवान आत्मा श्रनतश्षक्तिस्वरूप है, उसकी ४३ वी “करण- 
शक्ति” का यह ॒ वर्सन चल रहा है| करण पअ्र्थात्‌ साघन, प्रात्मा 
स्वयू॑ कर्ता होकर :श्रपने निर्मेलपर्यायरूप कार्यकों करता है, किन्तु 
उसका साधन क्या ?---तो कहते हैं कि करणशक्तिके कारण प्रात्मा 
स्वय ही उत्कृष्ट साधन है । साधकको अपना श्रात्मा ही भमिर्मंलताका 
साधन है। श्ात्मामें साधन होनेकी शक्ति तो त्रिकाल है, किन्तु स्वयं 
स्वसन्मुख॒ होकर कभी उस साघनको ग्रहण नही किया है। यदि 

ध्८ 


हे ०० 
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स्वसम्मुल होकर स्वमावसाधनको प्रहण करते तो सापकद्ता हुए 
बिना मे रहे। पिकापसती प्रम्पको सखाधनरूपसे प्रगीकार करने पर 
शानादि प्रनंठगरुणा अपनी-अपनी निर्मल पर्यायरूपसे परिणमित हो 
जाते हैं। प्रबचमसारको २१ थीं यावामें भो कहते हैं कि--- केमसी 
भगवाप स्वयमेब प्रतादि प्रतम्त प्रहेतुक और असापारण ब्वानस्पमाब 


फो द्वी फारणरूपसे ग्रइण करते हैं इसलिये तुरस्त प्रगट होगेबासे 
क्ेवलक्लानोपयोगरूप होकर परिणामित होते हैं. .. 
देशो कितमी स्पष्ट बात है! केवसक्ामका रझारण भस्प कोई है ही 
नहीं, अपना तरिकाप्तों हानस्थमाव ही केवसज्ञानका कारण है मिस 
क्षण मिज द्रव्य स्वमावके उत्कूट् आलशम्बत द्वारा उस आ्ञामहबमाबक़ी 
ही कारणरुपसे प्रहणा करे उस क्षण केबसब्राम होता है। एव 
केवसब्ञानकी भाँति समस्त निर्मस पर्यायोर्मिं मी समझ सेसा । 

झ्राध्माकों भर्मके साधमरूपसे मात्र स्ववस्पका हो भ्रवसम्गन 
है. प्रम्य कोई साथम महीं है। स्वद्धस्पर्मे भस्तमु स होने पर व्रध्य स्व 
ही तिमसतपर्यायका साथन होता है ऐसो शक्ति थास्मामें है । 

शानका साधन णाद्य भहीं किस्तु शानका साधन झाट्मा दी है! 

भारित्रका साधन क्षरीर महीं किश्तु चारितका सतापन आत्मा 
ही है। भात्माके ही प्रहणसे शानचारित्रादि निर्मेस पर्यामें होती हैं 
इसछ्िये आत्मा द्वी उनका साथन है । समयसार गाषा २७७ में कहां 
है कि भमेदरूपसे झात्मा स्वय॑ ही सद्धा श्राम-घारित्र-तप प्रादिरप है । 

प्राश्मा क्षतु समर श्ञाममात्मा में दशनं 'घरित्र ब्र। प्रात्मा 
प्ररपाक्याशमात्मा मे संबरो योग” ॥ २७७ ॥! 

धात्मा ही अपनी दर्शम-शाग-पारित्रादि मिमस पर्याषामें 
प्रमेदरूपते परिणमित होठा है इसत्तिये वे पर्यामें आत्मा ही हैं, उनका 
शापन मी स्‍शारमा ही है। तिकासी ट्रम्प सो कारण -शर उसी तिर्मन 
पर्याय सी कार्स ऐसे कारण-कार्म एकसाप प्रमेद हैं अम्द कोई मिप् 
कारण महीं है। 
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प्रशः--यदि कारण-कार्य दोतो साथ ही हो तो घुद्धद्ृव्यरूप 
कारण त्तो त्रिकाल है तथापि कार्य क्यो नही है ? 


उत्तर--शुद्ध कारणको स्वीकार करे और निर्मेल कार्य ते 
हो ऐसा हो ही नहीं सकता; “कारण विकाल है”---ऐसा स्वीकार 
किसने किया ? कारणको स्वीकार करनेवाला स्वय ही निर्मल कार्य 
है। भ्रज्ञानीने तो शुद्धद्रष्यपो कारणुरूपसे स्वीकार किया ही नहीं; 
उसने तो परको कारणरूप माना है अर्थात्‌ छुद्ध कारण उसकी ृष्टिमें 
आया ही नहीं भर सम्यर्दर्शतादि कार्य भी उसके नही हुप्रा है । शुद्ध 
कारणको स्वीकार करे भ्रौर सम्यर्दर्शनादि कार्य न हो ऐसा हो हो 
नही सकता । “कारण है किन्तु कार्य नहीं है”--ऐसा जो कहता है 
उसने वास्तवमे कारणको कारणुरूपसे स्वीकार किया ही नही । श्लुव- 
पस्तु कारण, और जहाँ उसका स्वीकार किया वहाँ मोक्षमार्गरूप कार्य; 
“दसभ्रकार कारणु-कार्य दोनो एक साथ ही हैं। यदि कार्य नही हे 
तो द्रव्यको कारणरूपसे स्वीकार करनेवाला कौन है  छुद्ध द्रव्पके श्रव- 
जम्बनसे जहाँ शुद्धकार्य हुआ वहाँ मान हुआ कि श्रद्दी ! मेरा स्वभाव हो 
मेरे कार्यका कारण है । ऐसा कारण मुझसे पहले भी था, किन्तु मैंने 
उसका अभ्रवलम्बन नही लिया इसलिये कार्य नहीं हुआ । श्रव उस छुद्ध 
कारणुके स्वीकारसे सम्य्दशुनादि शुद्ध कार्य हुआ । 


तोथंकर भगवन्तोके मार्गमे तो मोक्षमागेंका साधन छुद्ध 
आत्मा हो है | छुद्ध जात्मस्वभावके अवलम्बनसे ही मोक्षमार्गकोी साधा 
जा सकता है और वही तोर्थक्रर मगवन्तोका बतलाया हुआ सुक्तिका 
मार्ग है। भगवान भी इसी मार्गसे सुक्तिक्रो प्राप्त हुए हैं शोय "हे जीवो ! 
तुम भी इसीप्रकार अपने चिदानन्दस्वभावकों ही साघनरूपसे श्रमोौकार 
करो उसे साधन करनेसे ही सिद्धि होती है---ऐपा भगवानका 
उपदेश है। इसके सिवा अन्य किसी साघनसे मोक्ष होता है--ऐसा 
भगवानते नहीं कहा । 
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देखो, यह धर्मंका घाघम बतलाया या रहा है। भमझा साधन 
क्या है? 

+-देहकी क्रिया बह घर्तेका सापत नहीं है 

--वुष्प वह घमका साघम नहीं है; 

प्रनंतक्षक्तिसम्पञ्न धर्मी ऐसा घो प्रात्मा वही धमझा साभत 
है । ध्रम्पग्दम-क्ञान-घारिष्र सो धम है गौर भात्माका घ्वमाव ही 
उसका हाप्रत है। स्वामी समम्तमद्मात्रार्देवमे कहा है कि--त 
धर्मो धामिकेधिना” घर्में छामिकके बिसा सहीं होता । परमार्षत” धर्मको 
धारण करनेवाप्ता ऐसा धो प्रात्मा (पर्मी) उसके बिमा सम्पस्दर्शनादि 
धर्म महीं होता । अमंत गु्णोंको घारण रुरनेवासा ऐसा प्रात्मा बह 
धर्मी है प्ोर उसीके थाघारसे घर्मे है। मात्मा स्वर्स साधक होकर 
धपने धमको साथता है इसल्लिये थात्मा साष्ठु है. प्रथदा प्राश्माके ग्रुश 
प्रपमी-प्रपमी मिर्मस पर्यायोदा श्रतन (-रक्षा ) ररते हैं इससिये यति 
है पुनरुच सम्यग्दर्श स-शात्र-बारितरादि निज ऋणदिसहित होनेते वह 
ऋषि है। इसप्रकार बात्मा स्थमावसे सर्वंसाधम सम्पन्न है। 

है घोष | तुरूमें ऐसी कौन-सी बपूर्णोता है जो पू बाह्य 
धापनोंको दूदता है ? साथन होनेकी परिपूर्ण घक्ति तुमर्मे है; ऐरा 
झ्रात्मा ही सर्व साधम सम्पन्न होने पर भी तू बाहामें प्पना साधन 
गयों दू ढ़ृता है? जेसे--किसीके यहां कड़ाही भ्रादि सापन म हों हो 
भह पड़ोसीके यहाँ माँगते जाता है, किन्तु शिसके घरमें छव साभम हाँ 
वह दूसरके पहाँ झिससिये माँसने जागेगा ? उसीप्रकाए 'भेतस्पस्व॒माव 
स्वर्य सब साधन सम्पत्त है उतमें ऐसो कोई प्रपूर्णता नहीं है कि उत्ते 
दूसरंति छाधम माँगना पड़े 

प्रइन*--बोत रामता प्रगट छरमेके सिये बीदरागताके मिभित्त 
हो हू ढता पड़ेंगे से ? पूथकासमें अम्य जीवफि सिये जो बीतरागताने 
मिमित्त हुए हैं उन नि्मि्ततोद्यो हम प्राप्त करलें तमी तो बीतरागता 
होगो ? 
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उत्तर-पभ्रे भाई ! ऐसा नहीं है; यह तो निमित्ताधीन 
दृष्टि है। निमित्ताघोत दृष्टि छोडकद अपने स्वभाव साधनको दुढ । जहाँ 
तू स्वभावसाधन कर लेगा वहाँ तुमे निमित्तोको नही हूं ढना पडेगा। 
स्वभावमे साधनशक्तिकी ऐसी श्रपूर्णता नही है कि अन्य साधन भ्राप्त 
करता पड । “अन्य जीवोको जो वीतरागताके निमित्त हुए उन पदार्थों- 
को मैं प्राप्त करलू' तो उनके निमित्तसे मुझे वीतरागता हो; -यह 
हृष्टि ही विपरीत है; उसे स्वभावकी ओर नही ढलना है किन्तु श्रभी 
तो उसे निमित्त प्राप्त करता है ! इसलिये साधन होनेकी शक्तिवाले 
अपने स्वभावकों वह वास्तवमे मानता ही नहीं है। शञानी तो अपने 


स्वभाव सामथ्यंको जानकर, उसका अवलम्बन लेकर उसीको साधन 
चनाता है । 


जैसे-विशाल मन्दिरका निर्माण कराना हो तो पहले इस 
बातको लक्षमें लेना पडता है कि उसकी सामग्री कहाँ मिलेगी । उसी- 
प्रकार इस आत्माका सिद्धमन्दिर सुक्तिमन्दिर बनानेके साधन कौन-से 
हैं? उसकी यह बात है। भाई ! तेरे सिद्धमन्दिरका साधन हो ऐसी 
सामग्री (-साधन शक्ति, करण छाक्ति ) तेरे स्वभावमे ही भरी है । 
उसी साधनका उपयोग करके आर्थात्‌ु उपयोगको स्वभावोन्पुख करके 
अपने सिद्धमन्दिरको तैयार कर । अपनो सिद्धिको साधनेके लिये अपना 
स्वभावरूप एक हो साधन वस है, अन्य किसी साधनको मत ढ्ढ़ ! 
प्रतरगमें निदचय साधन प्रगट किये बिना श्रन्य किसीको व्यवहाय 
साघन कहा जाता नहीं यह-नियम' है--- 


[--यहाँ ४३ वो करणराक्षक्तिका वर्णन पूरा हुआ। ] 


रु 
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सम्पक्त्वी घर्मात्माकों रस्नश्रयफे साधक संत धुनि 

वररोंके प्रति पेसा मक्तिमाव होता है कि उन्हें देखते ही उतरा 
रोम-रोम मक्तिसे ठप्ठसित हो खाता है. सद्दो (न मोक्षके 








साक्षात्‌ साघक सत मगबानझी मक्तिके छिग्रे में क्या-क्ष्पा 
फ़रूँ १९ किस किसप्रकार इनकी सेवा करू | किसप्रफार ईन्हे 
अर्पणता दूँ !--हसप्रकार घर्मात्माका हृदय मक्तिसे उन्नसित 

शो जाता है | भौर छघ पेसे सापक मुनि सपने मॉमनर्मे 
मसादारके लिये पधारें तथा आइरदानका प्रसंग बने बह्ाँ तो 
मार्नों साक्षार्‌ मगवान दी माँवनमें पघारे..साक्षाद्‌ मोक्षमार्ग 

ही भाँगनमें साया....हसप्रकार सपारमक्तिपूर्सक प्तुनिको 
माइारदान देते हैं | किन्तु ठस समयभी भआाइर लेनेबाल्े 
साधक उनिक्यो तथा देनेबाले सम्पक्त्वी घर्मास्माक्ो अंवरमें 
सम्पक मान पर्तता है कि इमारा ह्वायक सात्मा इस आाइर 

का लेने या देनेवाला नहीं हे | तथा निर्दोप भाद्ार लेने या 

देने की शुमइृत्ति होती है उप्तका मी देनेबाला या पाष़ 
इमारा थात्मा नहीं हे । इमारा ड्ायक सात्मा तो पम्य 
म्दशेन-शान-घारिप्रूप निर्मेठ भार्षोद्य दी देनेवाला हे 

| मौर उसीके इस पात्र हैं। 
055; 


न नि 2 
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कर्ता, कम॑ और करणशक्तिका वर्णोन किया; भ्रव थ्रात्माकी 
सम्प्रदानशक्ति बतलाते हैं। “ श्रपनेसि दिया जानेवाला जो भाव उसके 
उपेयपनेमय सम्प्रदानशक्ति आ्रात्मामे है ।” आत्माको 'शानस्वरूप' कहँ- 
कर उसको पहिचान कराई है, तथापि उसमे अनत शाक्तियाँ हैं उनका 
यह वर्णन चल रहा है। आत्माका ऐसा स्वभाव है कि श्रपने भावको 
स्वथ हो भेलता है; निर्मेलभाव प्रगट करके स्वर्य श्रपनेको ही देता 
है। द्रव्य स्वभावमेंसे दिये जातेवाले केवलज्ञानादि निर्मेलभावकी फेलकर 
अपनेमें ही रखनेकी आत्माकी शक्ति है। जैसे लोक व्यवहारमे कुम्हार घडा 
बनाकर राजाको दे तो वहाँ राजा उस घडेका सम्प्रदान कहा जाता है; 
उसीप्रकार श्रात्मा की निमल पर्यायका सम्प्रदान श्रात्मा स्वयं ही है, 
आत्मा स्वय हो उसे भ्रगीकार करता है । श्रात्मा अपनी निर्मेल पर्याय 
प्रगट करके किसी अन्यको नहीं देता किन्तु अपनेमें ही रखता है, स्वय अपनै- 
को ही निर्मेल पर्यायका दान देता है,-ऐसी श्रात्माकी सम्भदानशक्ति है । 


चिदानन्द ग्रात्मा दातार होकर निर्मल पर्याय-सम्यग्दश नादिका 
दान दे उस दानको लेनेकी आत्माकी पात्रता है, किन्तु रागको या 
परको ले ऐसी पात्रता आत्माके स्वभावमें नहीं है। सम्यग्दर्शनादि 
भावोका स्वय ही देनेवाला और स्वय द्वी लेनेवाला है--ऐसी आत्मा- 
की सम्प्रदान शाक्ति है। आत्मा अ्रपनी वस्तु किसी अन्यको नहीं देता और 
अन्यको वस्तु स्वय नहीं लेता । भात्मामें आद्वार ग्रहण करनेकी पात्रता हैं 
ऐसा नहीं कहा, किन्तु स्वय भ्पनेसे दिये जानैवाले निर्मेलभावको ही लेनेकी 
पाश्नता है ऐसा कहा है । भ्राहार तो जड परमाणुप्रोंसे बना है, वह कही 
आत्मासे दिया गया भाव नही है. भौर उसे ग्रहएा कर सके ऐसी पात्रता 
आत्मामें नहीं है। आत्मामें ऐसी पानञ्नता है कि निर्मेलभाव द्वी उसमें रहता 
है, विकारको या परको ग्रहण करनेकी पात्रता आत्माके स्वभावमें नहीं है। 
जहाँ स्वभाव दृष्टि की वहाँ घर्मी जीवको ऐसी पात्नता भ्रयट हुई कि 
भ्पने स्वभावमेसे दिये जानेवाले निर्मेल भावकों ही वह उपेयरूपसे 
स्वीकार करता है, रागादिको उपेयरूपसे अ्रपनेमे ग्रहण नहीं करता । 
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मैं वेमेवाल्ला और दूसरा सेनेबासा, अथवा मैं सेनेबासा भोर दूपरा 
देगेबासा--ऐसा धर्मी महीं मानते! मैं हो देनेवासा बौर परम ही 
सेनेबासा-काह़े का ?-तो कहते हैं कि सम्यग्दर्शनादि निमस भार्बोका । 
--एस प्रकार धर्मी भ्पने प्रात्माको ही प्रपने सम्प्रदानरूपसे बानता है| 


सम्यक्त्वी धर्मात्माको रत्नभ्रयके साधक संत-पुनिवरोंके प्रति 
ऐसा मक्तिमाब होता है कि उत्हें वेखते हो उतके रोम-रोमसे भक्ति 
उसने सगती है. प्रहो ! इस मोकहे साक्षात्‌ सापक संत-भग बानके 
सिये मैं क्या-क्या करू [! किसप्रकार उनको सेवा करू !| किस 
प्रकार उन्हें भ्रपण हो जाठें |-..इसप्रकार धर्मीका हृदय 
रचप्त पड़ता है। और बहाँ ऐसे साधक मुनि प्रपने माँगनर्मे आहारके 
सिये पपारें तम्मा प्राह्मरदासका प्रसंग उपस्थित हो बहाँतो मार्तो 
साक्षात्‌ मगवान हो भाँगनमें पघारे. साक्षाद मोक्षमाग ही प्रॉयमर्मे 
ज्ञागया | ---इसप्रकार श्पार मक्तिसे मुभिको आहारदान देते हैं। 
किस्तु ठस समय भी प्राहार स्ेनेबासे स्लाधक भुसिको सभा भाहार 
देनेबासे सम्मकश्जी भर्मामाकों अस्तरमें हष्टि (--श्ठा ) कसी होती है 
उसका यहू बर्णास है। उस समय उन दोगोंके मन्वरमें ऐसा धम्पक- 
मान वतता है कि हमारा ज्ञायक प्रात्मा इस आई रका देने या सेसेबासा 
नहीं है तथा यह मिर्दोप आहार देने या लेनेका जो धुमराग है उसका 
भी दाता यथा पात्र ( सेमेबाल्ता ) हमारा क्षामक धात्मा महीं 
है. हमारा ज्ायक प्रामा तो सम्यस्दशन-ज्ञान-घारित्रहूप 
निर्मेस भाजोंका ही बेनेबासा है उसोझके हम पात्र हैं। इसप्रकार 
हमारा प्रात्मा ही हमारा दाठा भोर भाष्मा ही सम्प्रदात है | 
-ऐसो प्रम्तह ष्टि दोनोंको ब्ेंती है उसीक्री सत्भी महध्दिमा है। ऐसी 
पघन्तरं छिक्रे बिमा मात्र घुमरागसे जाह्ारदाम दे या से डसकी मोक्षमार्ग 
में कोई गिनती महीं है। मद्दात्मा मुनि प्रौर परमात्मा सम्पकस्यो दोर्सो 
अतिदक्षण भम्तरृहृष्टि हारा भपने स्वमाबरमसे मिर्मस पयमिका दाम देते 
हैं धौर स्वर्य ही पात्र होकर उसे छेते हैं “ऐसा दात सोदाका कारण 
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है श्रोर धर्म है। झ्रात्मा परका या विकारका देने-लेनेवाला है ऐसा जो 
मानता है वह जीव मिथ्यादृष्टि है और ऐसा मिथ्यादृष्टि जीव तो व्यव- 
दरमे भी “कुपात्र”माना जाता है । 


म्ुनियोको या घर्मात्मा श्रावकोको आहारदान देनेका भाव 
तो शुभराग है वह पुण्याखवका कारण है; श्रौर उसमे दाता-पात्र-दान 
पेथा विधि यह चारो भिन्न-भिन्न हैं। सम्यवत्वी गरृहस्थ दाता है, छुनि 
उत्तम पात्र है, अपनी आहारादि वस्तुओका देता वह दान है और 
गवंधा भक्ति आदि विधि है । और यहाँ आत्मा स्वयं ही दानका दाता 
होकर अपनेको ही सम्यस्दर्शन-ज्ञान चारित्रका दान देता है, स्वय 
अपनेको अतोन्द्रिय आनन्दरूपी श्राह्ार देता है वह घम्मं है, वह मोक्षका 
शरण है शोर उसमें दाता-पात्र-दान तथा विधि यह चारो अमेद हैं। 
नगवान बात्मा स्वय दाता है, उस दाता द्वारा दी जानेवालो रत्वत्य 
पर्यायको लेनेवाला पात्र भी स्वय ही है, देने योग्य जो निर्मेल पर्याय 
पहे भी अपनेसे अभिन्न है, और अपनेमें एकाग्रतारूप विधि द्वारा स्वयं 
पहें दान देता है इसलिये उसकी विधि भी अपनेमे ही है । जो प्रात्माके 
पम्प्रदात स्वभावको जानले उसमे ऐसी पाच्रता प्रगट होती है कि 
प्रपने स्वभावके पाससे वह सम्यग्दशंन-ज्ञात-चारिज्रका दान लेता है । 
अपने स्वभावद्वारा दियाजानेवाला ऐसा दान्त लेनिका ही जआात्माका स्वभाव 
है। इसके अतिरिक्त बाह्ममे श्राहार वेने-लेनेकी क्रिया तो परमाणुओके 
परिवतंनके नियमानुसार होती रहती है और उस-उस समयकोी भूमिका- 
गुसार उस-उस प्रकारका शुभभाव भी घर्मीको जाता है, किन्तु घर्मी 
भ्पनेको उस रागका या आहारका सम्प्रदान नहीं मानत्ता, वह तो 
सम्पदश तादि निमंलभावोके सम्प्रदानरूपसे ही परिणमित्त होता है 
भीर वही धर्म है । 
चेत्तन्पस्वरूप आत्माके भान बिना भ्राहारकी क्रियाकों तथा 
रागको आत्माका स्वरूप मानकर, शुमभावसे भ्राहार दे तो वहाँ मिथ्यात्व 
सहित पुण्य बन्ध होता है, उससे परित-ससार नही होता किच्तु जुग- 
६५९५ 
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लिया मोगसृमिमें प्रवठार होता है। गहाँतों उस धर्मंकी बात है 
जिससे संसारका क्षत्त होकर मोक्ष प्राप्त हो। प्रशानी क्षण-क्षयर्म 
( पर्याय पर्यायमें ) अपने स्‍्वमाषको सूलकर मिख्यात्य मावसे गिकार 
को ही प्राप्त करता है, घर्माट्मा ज्ञानी तो धपने स्वमावको पहिघासकर 
ससमेप्ते क्षण-क्षणा पर्याय पर्यायमें मिमेश्षसावकों ही लेता है । मिमप्त 
पर्यायको वेमेकी तथा उसोको सेनेकी आात्माकी सम्प्रवाम पर्फ्ति है 
परवस्सुका कुछ मी लेने या परको कुछ देगेकी क्षक्ति प्रात्माके इस्य 
शुरापर्मायमें नहीं है । तथा रागका देनेवाल्ला या सेनेबासा मी भात्माका 
स्वमाव नहीं है । पर्यायर्मे क्षणिक रामादि होते हैं उन्हींको प्रहणा करने 
वाला लो अपनेको मासे बह अपने सम्प्रदाम स्‍्वभावको नहीं जानता 
है। भाई, तेरा स्वभाव परिणमित होकर तुमे केवल्लश्ञान प्रदाम करे धौर 
छू उसे से ऐसे सम्प्रशानकी दक्तिवासता तेरा आत्मा है। प्रशामीमे धपने 
प्रारमाको ऐसा माला है कि मार्मो बह रागका ही पात्र हो ! उसे सम 
भाते हैं कि झरे मगवाम ! तेरे बात्मामें तो ऐसो भक्ति है कि रागकों 
तोड़कर स्वयं केबसज्ञामका पात्र हो उसे पहिचाम । 


बेसे--किसी निधन मनुष्यको बड़ामारी राज्य मिसनेका प्रध्॑ंम 
प्रा जाये भ्रौर उस समय बह कहे कि “ परे ! हम तो गरीब आवमी हैं 
हमर्मे राज्य सेने या राजा बसननेकी पानता कहाँपे हो सकृतो है ? “८ 
तो बह पुण्यहीम है। ओर जो पुण्पकाम है वह ठो तुरस्स स्वीकार करेगा 
कि हम राजा होमेके थोग्य हैं हम प्रपप्ती धक्तिसे राज्यका संघासन 
करेंगे । उसीप्रकार यहाँ निर्भन अर्पात्‌ मशानी श्ीवको आातरार्यवेब उसका 
ओेतम्प रागज्य प्राप्त होनेकी वात सुमाते हैं कि अरे जीव | तुमरर्मे 
कैवलभझामपदका सम्प्रदाम होनेकी धरक्ति है, शाप्र साज्नाग्पको प्राप्त 
करके उसे सेंमापतनेकी ठेरी घक्ति है ।” वहाँ लो ऐसा कहे र॒ि परै ! 
हुण हो, ऋकाफी पर दूझे हुए हैं. हुफे केबसक्प्य शिहै छा परुणफणा 
होनेशी पादता कहाँसे हो सक्तती है ? ---ठो बह जीष पुरुपायं हीग है । 
मोर णो पुरुष बाम है-भाश्माका उतसासी है बह तो इस आतकोंयुन 
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कर तुरन्त स्वीकार करता है कि अहो ! हमारा श्रात्मा केवलज्ञानके 
योग्य है, हमारी पर्यायमे केवलज्ञान साम्राज्य प्राप्त करनेकी शक्ति है; 
हम अपनी णक्तिसे केवलज्ञान लेंगे ---.इस प्रकार आत्मस्वभावका विश्वास 
करके, उसमे लीन होकर घर्मी भ्रपने प्रात्माको केवलज्ञानादि सम्प्रदानरूप- 
से परिणमित करता है । समस्त जीवोमे ऐसी शक्ति है; जो उसे स्वीकार 
फरता उसका तद्रूप परिणमन होता है--'सर्व जीव हैं कि सिद्धसम 
जो प्मके सो होय” की भाँति । 
यह बात तो उस जोवकी समझे आ सकते है जिसे किसी भो 
भकार आत्माका हित करता है। चाहे जितना उच्च प्रकारका भोजन 
हो, किन्तु जिसे भूख न लगी हो उस्ते वह कैसे भायेगा ? जिसे भूख लगी 
हो उसीको भा सकता है। उसीप्रकार जिसे भव से थककर आत्माकी 
पल नही लगी है उसे तो आत्माके श्रानदकी श्रपूर्व वात सुनने-समभने- 
भी रसप्रद नही लगती, किन्तु जो जोव भवदुःखसे थक गया है कि 
भरे रे। यह भ्रात्मा अब भवदु खसे छुटकर चैतन्यकी शाँति कब प्राप्त 
करेगा || इसप्रकार जिमे आात्मशातिकी तोब् भूख लगी है वह तो श्रपूर्व 
रचिसे श्रवण करके अ्रवश्य यह बात समझ जाता है और इसे समभने- 
पे जरूर उसके भवकी थकान उतर जाती है, जरूर उसकी भूख भग 
जाती है ओर आत्माकी श्रपूर्वं शातिका अनुभव होता है । जिसे भवकी 
यकान लगी हो श्ौर श्रात्माके सुखक्ी भूख जाग्रत हुई हो उस भूखेके 
लिये यह मिष्टान्न है, इस मिष्टान्नसे श्रनन्‍्तभवकी भुख भग जाती है 
भोर अपूर्व सुखको प्राप्ति होती है । ेु 
आत्मामे ऐसी सम्प्रदानशक्ति है कि वह स्वय ही दाता शोर स्वयं 
ही पात्र है । श्रात्मा दाता होकर क्‍या देता है ? जो उसके स्वभावतमें हो 
वही देता है। आत्माके स्वभावमे कही विकार नही भरा है कि वह 
विकारको दे श्रात्माके स्वभावमें तो ज्ञान-प्रानद ही भरा है इसलिये 


वह ज्ञान-अआानदका हो देनेवाला है और श्रात्मा स्वय ही उप्तकाः 
लेनेवाला है। सन्‍्त-छुनि शभ्रात्माके उस आनन्द स्वभावकी 


पहिचान कराते हैं, इसलिये थे सत निमित्तरूपसे श्रानंददाता 
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हैं। वीरसेमाचार्य देव कहते हैं कि-इन महान परमागर्मों द्वारा श्री गश 
देवने बीवोंको आमम्दको भेंट दी है सर्वेशके झास्में भानत्द 
की प्राप्तिका मार्गे वर्धाया है इसमिये कहा है कि मगवानमे हो शानस्व 
की मेंट दो है । थो भगवानके कहे हुए ध्ास्त्रोंका प्न्वर्‌बक्षय समझ से 
उस्ते भ्रतीख्रिय म्ामस्दकी प्राप्ति हुए बिना नहीं रहतो । 
प्रात्माको प्रागसदकी भ्रावट्यकठा है। बह मानंद देनेकी क्षक्ति 

प्रात्मामें ही है, रागमें भ्रानन्द देमेकी प्क्ति नहीं है उसमें तो हु 
देमेकी शक्ति है। प्राइस्क्रीम गुलाबमामुत, लाय एत्री सुगप आदियें 
ऐसी ध्ाक्ति महीं है दि आत्माको प्रानाद प्रदाम कर छर्क । सूढ़ भोर्षो 
मे मूखताप्ते ही उममें श्रामद माता है। थो आत्माके आमस्दकी भ्रात पते 
वह धर्यत्र कहीं प्रामन्‍्द नहीं मानता और जिसमें भानम्द न माने छ्पे 
सेता मी नहीं है।---हसप्रकार आत्मा पात्र होकर रागका या परका 
सेनेबासा महीं है किस्तु अपने स्व॒मायमेंसे दिये घ्ामेवासे प्रानम्दका ही 
जेमेबाला है! इससिये शामस्वभावकी हष्टिमें शानीके समस्त माव शात- 
झआतन्दमय ही होते हैं। रागादि सचमुच शामभाव महीं हैं वे तो शानते 
मभिन्त जेय हैं ज्ञानी उनका श्ाता है डिस्तु अपने प्राट्माक्रो उस रागकी 
सम्प्रबान नहीं ममाता झ्ञान प्रान॑दका ही सम्प्रदाश वमाता है उसीकी 
लेता है उसीरूप परिणमित होता है। इसप्रकार सम्प्रदानशक्तिसे 
शर्मा हथरयं ही सम्पग्दद्ययादिका दाता तथा स्वयं ही उतका प्रहण 
करनेवाप्ता पात्र है भय कोई उसका सम्प्रदात महीं है तथा वह किसोका 
सम्प्रदाम महीं है ।--आात्माकी ऐसो धक्तिको जाममेसे आह्मा मरे 
आता है ओर परम होता है। 

जसे--पदि कहीं ब्याज पर दपये रसना हों तो ऐसी पेड़ी द ढ़ता है 
जहाँते रपये वढ़कर स्याज सहित बापिस मिस सकें ! उसीप्रकार प्रात्मा 
देः थड़ा म्तामको कहाँ रसें---रुहाँ एड्याप्र करें कि मिससे उनमें वृद्धि 
होकर बापिस मिसे ! धरीर सो मैं, रागादि सो मैं --हस्रप्रार यदि 
अ्रद्धा-शासको परमें या बविक्रारमें रसे तो मे मह हो बाते हैं--मिप्पा 
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हो जाते हैं। अपना चिदानस्द स्वभाव ही ऐसा समर्थ है कि उसमे श्रद्धा- 
शानको रखनेसे वे सम्यक्‌ होते हैं और उसके आ्राश्नयसे प्रतिक्षण निर्मे- 
नेता बढती जाती है, इसलिये घर्मी श्रपने श्रद्धा-ज्ञान परको समर्पित 
नहीं करते किन्तु भ्रपने आत्माको ही समपित करते हैं। 


है जीव | तुझे आनन्दकी आवश्यकता हो तो अ्रपने स्वभावसे ही 
भाग। जो जिसके पास हो वही वह देता है। तेरा आनन्द तेरे स्वभाव- 
के पास ही है इसलिए वही उसका दाता है, श्रन्य कही तेरा आनन्द 
नही है। आत्मामे एकाग्र होकर अपने पाससे ही झ्रपना श्रानन्द ले । 
स्वभावमे एकाग्र होनेसे पर्याय स्वय आ्रानन्दरूप परिणमित हो जाती है; 
इसलिये भ्रात्माने आनन्द दिया और आत्माने श्रानन्द लिया--ऐसा कहा 
जीता है, किन्तु दाता श्रौर ग्रहण करनेवाला कही पृथक नही है । 
जात्मा एक परम महिसावत पदाथे है। उसमें ज्ञान-दर्शन-- 
पुख-वीये-प्रानन्द आदि अनन्त शाक्तियाँ हैं। अपनेसे भिन्न पदार्थोका 
“है मात्र हष्टा ही है और वे पदार्थ मान्र उसके हृदय ही हैं, हष्टा प्रात्मा 
उन हृइ्य पदार्थोकों मान्न देखनेवाला है किन्तु उनका लेने-देनेवाला 
नही है,--जिसप्रकार आँखें बाह्य हृदयोको मात्र देखनेवाली हैं उन्हे 
लेने या देतेवाली नही हैं। 
श्रत्, हृष्ठा स्वभावमें एकाग्रता द्वारा रागादिकी उत्पत्ति भी 
नहीं होती, इसलिये दृष्ठा भगवान रागादिका भी देने या लेनेबाला 
त्तही है। 
हष्टा स्वभावमें एकाग्रतासे तो वीतरागी ज्ञान-दर्शन-प्रा नन्‍्द- 
को ही उत्पत्ति होती है, इसलिये हष्टा भगवान ज्ञान-दर्शेन श्रानन्दका 
ही देनेवाला है श्रौर उसीका लेनेवाला है | 
“इतना रहस्य इस सम्प्रदानश्क्तिमें भरा है। श्रनम्तशक्ति 
सम्पन्न एकाकार श्रात्मामें एक सुण॒का या पर्यायक्रा भेद करके लक्षमे 
लेनेसे रागका विकल्प होता है भर उसमे स्वरूपका दान नही मिलता । 
स्वरूपका दान लेनेके लिये स्वरूप सन्म्रुख होना चाहिये । चिदानन्द 


([ ४४ ] रुम्प्रदानशक्ति ( 2१० ) स्राध्मप्रसिद्ध 


स्वभाव सम्मुध होकर सोन होमेसे स्वरूपके श्रद्धा हाम प्रामस्दादिका 

वान मिसठा है और उस दानका सेनेवासा प्रात्मा ही है; इसलिये आत्मा 

स्वयं ही उस स्वरूप हो जाता है |--ऐसा श्ात्माका स्वभाव है। 
प्रदन*--आश्सा कहाँ होगा ? 


उत्तर:--जहाँसे यह प्रइदन छठता है वहीं बात्मा है। “मापा 
कहाँ होगा ? '--ऐसा प्रश्न पृछतैषाला स्वयं ही झात्मा है। भाष्माके 
बिना यह प्रदणत कोम पूछेगा ? बात्माकी शरुमिदार्मे ही यह प्रपत 
उठता है । 

झोर प्रात्मा कहाँ होगा ?' --ऐसा अ्रश्म किया, उप्ती्मे यह 
यात प्रा जाती है द्धि प्रदन कर्तामें उसका उत्तर सममनेकी णक्ति है। 


“आत्मा कहाँ होगा? उस प्रदनके उत्तरमें ज्ञानी ऐप 
कहते हैं कि “यह जो शाता-हृष्ट है वहौ भार्मा है /--णौर प्रइनहर्ता- 
को ऐसा उत्तर सक्षमें प्राता है कि क्ामीमे मुझसे ऐसा कहा, मिस शात 
द्वारा वह छकमें माता है उस ज्ञानमें ही भात्मा है इससिगे है भाई ! 
हू सुवय॑ ही प्राट्मा है. इसलिये अपने धासमें ही आरमाकों दृढ़ । गहे 
घरीर तु महीं है धारीरमें ढ्वूइनेसे मात्मा नहीं मिसेमा | देह तो जड़ 
कूपी भोर हर॒य है उसे मिन्न चेतन भरूपो भोर हष्टा प्रात्मा है देह 
बिभाष्ती है प्रात्मा प्रविनाही है देह इग्दियगोघर है प्रात्मा इम्तरिय 
गोचर मगहीं है किन्तु अतीर्द्रिय है देह संयोगी वृत्रिम वस्तु है जात्मा 
असंयोगी स्वामादिक वस्तु है। सदको जामनेबासता “यह ज्ञाता हैं हृबय 
ही है. --एसप्रकार अपनेको महों जामता--पह मदर है !! ज्ञाठा 
स्वर्य प्रपतेकों म्ठी जागदा स्वर्य अपसैको सूस जाता है यहु एक 
महाम भ्रम है प्रौर इसो अ्रमके कारए संसार-दुस है । 

एकबार दस सूप एवं गाँवसे बूसरे गाँव जारदे थे | रास्तेमें 
एक गंदी प्राई। मदो पार करके दूसरे किनारे पहुँपे । बाँ पर बादमी 
योसा हि हमर्मेते कोई डूब तो महीं गया? चसों गिगकर दस से । 


भात्प्रसिद्धि (४४१ )  सम्प्रदानशक्ति [ ४४ ] 


ऐसा कहकर वह गिनने लगा--"एक, दो, तीन, चार, पांच, छह, सात, 
भ्राठ और नो ।” तुरन्त वह श्रादमी चौक पडा कि भरे रे ! हममेसे 
एक भ्रादमी डूब गया | फिर दूसरे सूर्ख ने गिना तो भी नौ हुए ।--इस- 
भकार हरएक मूर्खने गिन लिया फिर भी नौ के नौ, क्योकि गिननेवाला 
स्वथ भ्रपनेको भूल जाता था । सब लोग बडी चिन्तामें पड़ गये कि भ्रव 
कया किया जाये ? वे लोग उलभनमे थे, उसी समय एक बुद्धिमान 
आदमी उधरसे निकला, उसने इन मु्खोकी उलझन समभ ली कौर 
वोला “भाइयो । शात होओ धीरज रखो तुममेंसे कोई डूबा 
नहीं है चलो, सब एक पक्ति बनाकर खडे हो जाश्रो. देखो, यह 
एक, दो, तीन, चार, पाच, छह, सात, श्राठ, नौ, और यह दस ' तुम' 
लोग पूरे दस के दस हो |--यह जानकर सूर्खोंका श्रम दूर हो गया 
भौर उन्हे शाति हुई । फिर ध्यान आया कि अरे ! हम स्वयको गिनता 
पल जाते थे इसलिये “नौ” होते थे और एक श्रादमी खो जानेका भ्रम' 


हो जाता था। कहा भी है कि “अपनेको श्राप भूूलके हैरान हो 
गया ।! 


उन दस मूखोंकी भाँति अज्ञानी जीव स्वय अपने स्वरूपको 
शैलकर हैरान होते हैं। यह शरीर, यह राग--इसप्रकार लक्षमे लेते 
' किन्तु उन्हें जाननेवाला मैं स्वय ज्ञायक हुँ---इसप्रकार स्वय अपने- 
को स्वसवेदनसे लक्षमें नही लेते, इसलिये रागादि भौर शारीरादियें ही 
अेपनत्वकी भ्रान्तिसि वे हैरान होते हैं। ज्ञानी उनका स्वरूप 
दशशाते हुए कहते हैं कि श्रे जीव | तू शात हो. धैये रख घैये- 
पूर्वक श्रपने भ्रन्तरमें देव. तेरा स्वरूप तो रागसे श्रौर देहसे अत्यन्त 
भिन्न ज्ञान श्रौर श्रानन्दस्वरूप ही है। इसप्रकार श्रन्तम्ख होकर 
आत्माको जानते ही भ्रम दूर हो जाता है और जीवको प्रानन्दका 
अनुभव होता है । उस समय उसे ऐसा लगता है कि अरे ! अभी तक 
मैं स्वयके अस्तित्वको भूलकर अमसे दुखी हुआ । “अपनेको श्राप 
भूलके हैरान होगया ।” 


[ ४४ ] सम्प्रवामशक्ति (११० ) ब्रा्मप्रसिद्ध 


स्वमाव सन्मुस होकर सीत होनेसे स्वरूपके श्रद्धा ज्ञान प्रातम्दादिशा 

दान मिलता है सौर उस दानका सेनेवाप्ता प्राश्मा ही है; इसलिये आत्मा 

स्थय ही उस स्वरूप हो जाता है ।--ऐसा घ्ात्माका स्वभाव है। 
प्रदन'---आप्मा कहाँ होगा ? 


उत्तर --जहाँप्ते यह प्रइन उठता है वहीं बारमा है। “एाश्मा 
कहाँ होगा ?' --ऐसा प्रषन पूछनेवासा स्वयं ही मझारमा है। प्राध्माड़े 
बिना यह प्रदन कोन पूछेगा ? भ्रात्माकी स्रुमिझामें हो पह हल 
उठता है! 


शोर प्रात्मा कहाँ होगा ?' --ऐसा प्रश्म किया, उसीमें यह 
यात प्रा जाती है झि प्रएन कर्तामें उसका उत्तर सममनेकी शक्ति है। 


* मात्मा कहाँ होगा? उस प्रष्मके उत्तरमें ज्ञानो पेश 
कहते हैं कि 'यह भ्रो शाता हष्टा है वही भारमा है; ->मौर प्रएनर्कर्ता 
को ऐसा उत्तर सदार्मे भ्ाठा है कि ज्ञामीने मुझसे ऐसा कहा जिस शात 
हारा वह सक्ष्मे माता है छस शाममें ही भार्मा है, इसलिये हे भाई ! 
तू रवय॑ ही प्रात्मा है. इससिये अपने शाममें हो मात्माकों बूढ़ | यह 
घरीर तू महीं है घरीरमें द्वद़नेसे मात्मा महीं मिलेगा | देह तो जड़, 
कृपी भौर हृण्य है उससे भिन्न चेतम अरूपी पर हृष्टः प्रात्मा है देंद 
विमाष्ती है भाश्मा धविगाह्णी है देह इखियगोपर है घात्मा इसिस 
गोचर नहीं है किम्तु भ्रतीम्धिय है देह संयोगी इृषिम गसस्‍्तु है सारमा 
असंयोगी स्वाभाविक वस्तु है। सबको दागसेबासा यह शाता मैं हवर्य 
ही है ---एस्पकार मपनेको सदी जानता--पहू मादचयें है !! ज्ञाता 
स्वयं प्रपनेकों महीं जानठा स्बय॑ मपनेको भूछ जाता है यह एक 
मद्दाम भ्रम है पीर इसी प्रमके गारण शंसतार-दुपा है । 

एकबार दस मूर्र एक याँवते दूसरे गाँव णारहे थे। राष्तेमें 
एक मदी प्राई । सदी पार करके दूसरे शिमारे पहुये । बहा एक आदमी 
बोला हि हममेंठे कोई दरय तो नहीं गया ? थमतो विगकर देश से । 


भारमप्रसिद्धि (४५३ ) सम्प्रदानशक्ति [ ४४ ] 


प्रानन्दादि समस्त गुणोमे भी ऐसा ही स्वभाव है कि अपने-अपने 
स्वभावसे निर्मल पर्याय ही देते हैं श्रोर उसीको स्वयं ग्रहण करते है । 


जिस ज्ञानका विकास मात्र पर लक्षसे ही कार्य करे वह शान 
मिथ्या है; वह मिथ्याज्ञान सचमुच ज्ञानस्वभावने नही दिया है तथा 
जशञानस्वभाव उसका पात्र (लेनेवाला-ग्रहएा करनेवाला ) भी नही है । जो 
स्वश्षेयकों ग्रहण करके केवलज्ञानादिख्पसे परिणमित हो वह सम्यग्जात 
है, ऐसा ज्ञान देने और उसीको लेनेका श्रात्माके ज्ञानग्रुणगका स्वभाव 
है। वाणी तो जड है, उस वाणी द्वारा ज्ञान नही दिया जाता 
श्रौर न ज्ञान उसे लेता है; तथा उस वाणीकी ओरके विकल्प द्वारा भी 
ज्ञान नही दिया जाता और न ज्ञान उस विकल्पको लेता है। आत्मा 
स्वयं हो अपने ज्ञानस्वभावभेसे ज्ञान देता है और उस निर्मेल ज्ञानको 
ही लेनेका ज्ञानगुशक्रा स्वभाव है। इसके श्रतिरिक्त अज्ञानके साथ 
शानस्वभावका कुछ भी लेन-देन नही है । श्रात्माके साथ श्रभेदता 
करके जो ज्ञात प्रगट हुआ्ना उसीके साथ श्रात्माको लेन-देत है, वह 
ज्ञान स्थिर रहकर केवलज्ञान हो जायेगा। मात्र पराश्रयसे वर्तंता 
हुआ ज्ञान आ॥रात्मके साथ स्थिर नहीं रह सकेगा, वह तो नष्ठ हो 
जायेगा । इसलिये हे भाई ! यदि तुझे अपने ज्ञानकों टिकाना हौ-- 
विकसित करना हो तो उसे ग्रात्मामें समवित कर जिसकप्रकार सवेज्ञ 
भगवानके निकट जाकर “अघ॑ समपेयामि स्वाहा” करता है, उसी- 
प्रकार इस स्वेशस्वभावी आत्माके निकट जाकर--उसीमें भ्रतमु ख 
होकर "ज्ञान समर्पेयामि स्वाहा” कर, तो तुझे सर्वज्ञता प्रगट हो 
जायेगी । उस सर्वेज़्ताको देना तथा उसे लेकर उसका सम्भ्रदान होना 
तेरे ज्ञानगरुणका स्वभाव है। 


ज्ञानकी भाँति श्रद्धागुणमे भी ऐसा स्वभाव है कि सम्यग्दश न- 
रूप भावको दे, और स्वय ही उसे प्रहण करे--यानी उसका सम्प्रदान 
हो । किन्तु मिथ्याश्रद्धाको दे या ले-ऐसा श्रद्धायुणका स्वभाव नही है । 


] 


[४४ ] सम्म्रदानशक्ति ( 2४२ ) भास्मप्रसिद्धि 


[ हृष्ाश्तमें मूस दस थे ओर बुद्धिमान एक था उसीप्रकाई 
णगतमें भ्रम्मानी लीब अनेक हैं पौर शामी तो कोई बिरते ही द्ोते हैं।] 


अज्ञामी प्रपसे प्रात्माको सूलकर परमें झात्मा दूँढ़ता है शियु 
परमें तो बात्माका भ्रमाव है | यहाँ सो कहते हैं कि रागमें मो भारमा 
का प्रमाव है। रागादि रहित सम्यस्दर्क्षतादि निर्मल पर्याय॑मिं ही आत्मा 
का सदुभाव है क्योंकि सिर्मस पर्याय ही भात्माके स्वमावके स्व 
शमैद होती है राग या छरीरके साथ आश्माकी बमेवता महीं है। राग 
सम्प्रदाम होकर प्रात्माके सम्यम्दशनादिको धारण कर रसे मबगा आत्मा 
सम्प्रदान होकर रागको धारण कर रसे--ऐसा नहों है। उसीप्रकार 
बाश्मा सम्प्रदाम होकर दारीरको घारणा कर रसे या धरीर धम्प्रवात 
होकर आत्माको घारण कर रसे--ऐसा मी नहीं है| घाए्मा सम्प्रदान 
होकर अपमी निमस पर्यायको घारण कर रक्षता है। ऐसे जात्माफो समझे 
बिना सुझ गहीं होता । ऐसे प्राट्मस्वभावको समभमा ही अस्म-मरणके 
दु.शंत्ति छूटकर सुखी होनेका ठपाय है। श्ञातिमोते प्रस्तरका प्रतित्त्म 
माम प्रगट किमा है. प्रह्ो | संतनि मुक्तिका मार्ग सुगम कर दिया है । 
संतोंकी बसिद्दारी है || 

प्रिसप्रकार तोरपकर भगबानकी दिव्पस्वनिक्ी 'मेसनेबासे 
उत्कृष्ट पाण मएधरदेब हैं उसौप्रकार चैठस्यप्रमुके केबसत्षामादि निर्म् 
मार्बोको झेसनेकी पाता आर्मामें हो है। आत्मा स्वयं ही अपने 
सिमेक्षमार्नोको प्रहणा करनेबासे पावरूप सम्प्रदान है । प्राध्माके पमकी 
रहनेके लिये रागादिक या धारीर सम्प्रदाम महीं है तथा पात्मा 
छत्त रागादिकका पम्प्रदाम नहीं है। जिसप्रकार--आाअपृक्ष घाम ही 
देता है उसमें श्राकके फसल पेंदा तहीं हो सकते; गर्षोकि भामवृद्य तो 
जामोंका ही सम्प्रदान है आक फर्शोंगा महीं उसीभ्रकार प्रात्मार्मे एकाप्र 
होनेतते प्रात्मा दो निर्मेष्त पर्यायें ही देता है कहीं विकार महीं देता” 
बर्योंकि आात्मामें मिर्मस पर्यायोंका ही सम्प्रदात होसेका स्वमाव है 
विकारका सम्प्रदाम होमेका भात्माका स्व॒माव सहीं है । इसप्रकार शान- 
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पुमे प्रानन्‍्दकी प्राप्ति होगी; इसके अतिरिक्त जगतमे तुझे कहीसे 
तानद प्राप्त नही हो सकता । 


आत्मा स्वय ही निर्मेल पर्यायका दाता है और स्वय ही उसका 
पात्र है,--ऐसा प्रात्माका सम्प्रदान स्वभाव है। उसे सम'रानेके लिये 
यहाँ ज्ञान, श्रद्धा, चारित्र तथा आ्रानंद ग्रुणकी भिन्न भिन्न बात ली है | 
किन्तु यह ध्यान रखना चाहिये कि एक-एक' गुणके भेदके लक्षसे 
निमेलता नहीं होती । श्रात्मा तो एक साथ अनतग्रुण॒का पिण्ड है, उसीके 
लक्षत्ते समस्त ग्ुणोकी निर्मल दशा होती है, एक शक्तिको पृथक्‌ करके 
उसके लक्षसे विकास करना चाहे तो उसका विकास नही होता, वहाँ 
तो मात्र विकल्प होता है। उस विकल्पमे ऐसी शक्ति नहीं है कि 
किसी गुणकी तलिमेल दद्या प्रदान कर सके । अखण्ड आत्मस्वभावमें 
ही ऐसी शक्ति है कि वह श्रनन्त ग्रुणोसे परिपुर्णं परमात्मदशा प्रदान 
फरता है । 
प्रहो । मेरा भ्रात्मा अनतानन्त छक्तिका भण्डार अनादि- 
अनन्त है। वह ऐसा उदार दाता है कि जब मैं पात्र बतकर लेना चाहेूँ 
उसी समय परमात्मदशा मुझे दे सकता है। है जीवो ! ऐसे निजस्वभाव- 
की तुम प्रतोति तो करो... उसकी पहिचान तो करो. उसके प्रति 
उलास तो प्रगट करो ! जिसने ऐसे चैतन्यस्वभावको लक्षमें लिया 
उसका जीवन सफल है,--दूसरोकी तो क्‍या कहे ? 


श्रात्मा स्वय ही भ्रपनेकों सुखका दाता है । यदि वह स्वय 
हो अ्पनेको सुखका देनेवाला न हो, तथा उसे दूसरेसे सुखको याचना 
केरना पडती हो, तब तो पराधीनता होगई, पराघधीनतामें तो स्वप्नमें भी 
सुख कहाँसे हो सकता है ? श्ात्मा स्वाधीनरूपसे स्वय ही अपनेको 
सुखका देनेवाला है श्लौर स्वय ही पात्र होकर लेता है । 


(१) “पान्नको दान देना चाहिये,”-पात्र कौन है जगतमें ? 
मैं श्रात्मा स्वय ही भ्रपना सुख लेनेको पात्र हैं । 


$ ४४७ - ये 
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स्वसस्मुख होकर धाश्मस्वभावकी श्रद्धा की उसे ऐतने-लेनेका स्वभाव 
होनेसे बहु भात्माके साथ सदेब स्थिर रहेगा, प्र्षात्‌ घढाएस सेब 
सम्यग्त्व पर्याम वेता ही रहता है और स्वय ही सम्प्रदाम होकर उसे 
सेता रहेगा । 


इसीप्रकाइ--ज्ञान ओर श्रद्धाकी माँति--चारिव्रशुसका भी ऐसा 
ही पम्प्रदामस्वमाव है कि अपने अमाकुस क्षांवमाबकों दे और उसीको 
स्वयं प्रहण करे | क्षांदिप्ते विपरीत घाकुसता राग ट्रेपरूप भादोंकी देने 
पा सेनेका जारिप्रगुणका स्वरूप नहीं है। ये रागावि भाग प्राएमाे 
साथ प्रमेद होकर स्थिर नहीं रहते प्रौर क्षांत-ध्रागमाव तो भारमा 
में प्तीनता करके टिकता है । 


पुमम्ण प्रानन्दका भी ऐसा ही स्वभाव है रि ह्वयें मपनेड़ो 
जागाद दे तथा स्थयं ही सम्प्रदाम होकर उसे से" किग्तु परवरतु्गें 
आनन्द ले-ऐसा आनदगुरका स्वरुप महीं है । तथा भानादमुणका ऐसा 
भी स्वरूप नहीं है कि बह दुख दे या से। वुसका सम्पदात होता 
उसका स्वभाग ही पहीं है । 


( प्म शान-अद्धा-चारित्र और आमम्दकी माँति प्रुरुपार्ष 
जादि समस्त गुणामिं समझ सेना घाहिये । ) 


*प्रहो ! मैं हो दाता होकर अपने प्रात्माको सर्दब प्रामद देता 
ही रहे ठपा में ही सम्प्रदान होकर सदव पातग्द सेता हो पुँ-पेपा 
मेरा स्वमाव है। --इसप्रकार जहाँ दा हुई वहाँ अपने स्वभावके 
अझामम्दका बैदम हुमा और आहामें कहीं भी शासर्दकों किचित्‌मात्र 
डस्पमा महीं रही । स्वयं ही दाता होकर अपनेकों भासन्द दिया भौर 
स्वये ही पातज होकर अपना प्रामस्द कझ्षिया इससिये बह मामंद सेव 
यना हो रहेगा अर्पाद्‌ थवाश्मा छदेव अपनेको झामस्द देता ही रहेगा भोर 
स्वय॑ सदा सैठा ही रहेगा । इसपिये हे जोब ! यदि तुमे भ्रामदकी प्राव 
एपकता हो तो धानरलदाता ऐसे अपने भाश्माकै ही दिश्ट जा पहसे 
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पुके प्रानन्दकी प्राप्ति होगी; इसके अतिरिक्त जगतमें तुझे कहीसे 
आनन्द प्राप्त नही हो सकता । 


ध्ात्मा स्वय ही निर्मेल पर्यायका दाता है औौर स्वय ही उसका 
पात्र है;--ऐसा प्रात्माका सम्प्रदान स्वभाव है । उसे समझ्रानेके लिये 
यहाँ ज्ञान, श्रद्धा, चारित्र नथा श्रानद गरुणकी भिन्न भिन्न वात ली है ! 
किन्तु यह ध्यान रखना चाहिये कि एक-एक गुणके भेदके लक्षसे 
नि्मंलता नही होती । श्रात्मा तो एक साथ अनतग्रुणका पिण्ड है, उसीके 
सक्षत्ते समस्त गुणोकी निर्मेल दशा होती है; एक शक्तिको पृथक्‌ करके 
उसके लक्षसे विकास करना चाहे तो उसका विकास नहीं होता, वहाँ 
तो भात्र विकल्प होता है। उस विकल्पमें ऐसी शक्ति नही है कि 
किसो गुणकी तिर्मल दक्षा प्रदात कर सके । अखण्ड आत्मस्वभावमें 
हो ऐसो शक्ति है कि वह शअ्रनन्‍्त ग्रुणोसे परिपूर्ण परमात्मदक्षा प्रदान 
करता है । 
प्रहो। मेरा श्रात्मा अनतानन्त छाक्तिका भण्डार अनादि- 
अनन्त है। बहू ऐसा उदार दाता है कि जब मैं पात्र बनकर लेना चाहूँ 
उसी समय परमात्मदद्या मुझे दे सकता है। है जीवो | ऐसे निजस्वभाव- 
की तुम प्रतोति तो करो. उसकी पहिचान तो करो ..उसके प्रति 
उल्लास तो प्रगट करो ! जिसने ऐसे चैतसन्यस्वभावको लक्षमें लिया 
उसका जीवन सफल है,--दूसरोकी तो क्‍या कहें ? 


श्रात्मा स्वयं ही अपनेक्ों सुखका दाता है। यदि वह स्वय 
ही भ्रपनेको सुखका देनेवाला न हो, तथा उसे दूसरेसे सुखकी याचना 
करना पडती हो, तब तो पराधीनता होगई, पराधीनतामें तो स्वप्नमें भी 
सुख कहाँसे हो सकता है ? प्रात्मा स्वाघीनरूपसे स्वय ही अपनेको 
सुखका देनेवाला है श्रौर स्वय ही पात्र होकर लेता है । 


(१) “पात्रको दान्त देना चाहिये, -पात्र कौन है जगतमें ? 
मैं श्रात्मा स्वय ही भ्रपत्ता सुख लेनेको पात्र हूँ । 
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(२) "दाता है कोई ?” हां, अमन्तक्षक्तिसम्प्न मैं स्वयं ही 
दाता है । 


(३) "दाता दानमें क्या क्‍या देगा 7” मेरा ध्राश्मा बता 
होकर धास-दर्शत-भानन्दरूप निर्मेस्पर्मायोंका दाम देगा । 


(४) “फिस बिभिसे दाम देगा ?”--प्रपनेसे ही देगा 
भर्यात्‌ स्वयं प्रपले स्वरूपमें एकाग्र रहकर स्वरूप भष्डारमेंसे ही 
निर्मल पर्यायें लिकास सिकालकर उसका दान देगा । 


दाम देनेका भ्रबसर पानेपर दासा छिपता नहीं है उसीप्रकार 
है जीन ! तेरे लिये पह वालका भबसर बाया है उसे तू मत 'हूकना। 
छू स्वयं पात्र होकर तथा स्वय ही दाता होकर शञाम-दर्शन प्रावादकी 
मिर्म्त पर्यायोंका दान धम्तरमें एकाप्र होकर दे धौर सम्प्रवात होकर एू 
ही बह दास से। प्रभश्तक्षक्तिसे परिपूर्ण चैठस्यस्थमाव सा मह्ठाम दाता 
मिशा है धो भ्रब उसकी सेवा (श्रद्धा प्रौर एकाग्रठा) करके परमात्म 
दणाका दाम माँगे तो हुके क्पणी परमात्मदशाका दान मंबहय मिस 
जागे । बह परमाध्मदशा लेकर उसका सम्प्रदात होना ऐरा 
स्थान है। 


प्रपसे स्वमावको सामकर मैं परमात्मा होझ “ऐसी 
सावभाफे बदसे * मैं समझकर फिर वूसरोंको समझ हूं” --हसप्रकार 
थो पूसरोंको सममफम्ेके प्रभिप्रायस्ते समझना चाहता है बह परको 
प्रपपी समझूका सम्प्रदात सामता है इसलिये बह प्रस्तमु ल होकर 
प्रपने स्वभावको नहीं साप सकता । जो वात्मार्जी हैं बे तो अपने-अपने 
हितके सिये ही प्मूमा चाहठे हैं । 


प्रहो | मतष्तकासमें बड़ी कठितापति प्राप्त हो--ऐसा वह 
अवसर भाया है उसमें पुरुयमसे सत्‌ स्वमावका भ्रवरए मिस्तमा तो 
महात इलेंम है। ऐसे प्रबसरमैं अपूर्य भावसे श्रवण प्रहणा तथा 
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धारण करके स्वभावमे प्रवेश करमेकी यह वात है; वही करने योग्य 
है । इसके सिवा और सब तो घूरा खोदनेके समान व्यथ्थ है | 


भगवान प्रात्माका यथार्थ स्वरूप बतलानेके लिये यहु उसकी 
शक्तियोका वशुन चल रहा है, उसमे इस ( ४४ वी ) सम्प्रदानशक्तिमे 
श्रात्माको सुपान्न सिद्ध किया ।--काहे का ?--सम्यग्दशंनसे लेकर 
सिद्धपद तकका । उन सम्यस्दर्दंतका दाता भी आत्मा ही है भौर पात्र 
होकर उनका लेमेवाला भी वही है । देखो, यह दाताने सुपाश्नदान 
दिया । अबहो ! आत्माके श्रतोन्द्रिय आनन्दका दान ! इसकी भ्रपेक्षा श्रेष्ठ 
दान औोर कौन होगा ? निर्मल ज्ञान-प्रानन्‍्दमय पर्याय प्रगट हो उसका 


दाता भी स्वय गौर उसे लेनेवाला--पातर भी स्वय)--ऐसी शक्ति 
बात्मामे त्रिकाल है । 


वाह ! भेरा श्रात्मा ही महान दाता है ओर वही महान पात्र 
है । केवलज्ञान प्रदान करे और उसे ग्रहण करे ऐसी शक्ति मेरे आत्माकी 
है। मेरा द्रव्य ही दाता और द्रव्य ही स्वय लेनेवाला पात्र |--ऐसा 


निशेय करके है जीव ! अपने द्रव्यकी श्रोर देख... तो तुझे भ्रानन्‍्दके 
निधानका दान मिलेगा । 


आहार, प्रीषधि, पुस्तकें या पेसा श्रादि परवस्तुओका दाता 
या उन्हे ग्रहण करनेवाला आत्मा नहीं है, रागादि विकार भावोको दे 
या ले--ऐसा भी श्रात्माका स्वभाव नहीं है, श्रात्माका स्वभाव तो 
वीतरागी-आनन्दको ही देने-लेनेका है। ऐसे स्वभावकों साधनेवाले 
साधकको कषायोकी भ्रत्यन्त मदता सहज ही हो जाती है, कितु उस मंद 
कषायके भावको भो देते खा लेनेका अपना स्वभाव नहीं मानते; स्व- 
भावके आश्रयसे जो अकषायी-वीतरागी भाव होते हैं उन्हीका दाता 
एव पात्ष अपना आत्मा है ऐसा साधक धर्मी जानते हैं। च्रिकालो स्व- 
भाव तो रागका सम्प्रदान नहीं है और उस स्वभावके श्राश्नयसे 
होनेवाली पर्याय भी रागका सम्प्रदान नही होती ।---इस प्रकार द्रव्यसे 
तथा पर्यायसि--दोनो प्रकारसे आत्मा विकारका सम्प्रदान नहीं है कितु 
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बीतरागी मावका ही सम्प्रदान है। थहाँ शुद्ध द्रब्पका भासय किया 
जहाँ पर्यायमेंसे बिका रकी पोग्यता दूर द्वोगई कौ भविकारों धानस्दकी 
योग्यवा हुई, वह मानस्दको ही पात्र है। जिसप्रकार उत्तम वस्तु रखने 
का पात्र भी उत्तम होता है, सिहनोका ध्रूघ सुबर्णो-पाजमें ही रहता है' 
उसोप्रकार जगतर्मे महा उत्तम ऐसा जो अतोस्िय भ्रानत्द ठतका पात्र 
भी उत्तम ही है --ह्ौगसा पात्र है 7--तो छहुते हैं रि मात्मस्त 
साओस्सुल परिणति ही उस आमस्दका पात्र है। भारमामें ही ऐसो 
उत्तम पात्र धक्ति ( पस्प्रदाम प्क्ति ) है कि स्वयं परिशमित होकर 
अपने प्रतीसरिय प्राधन्दको स्वम मेल सके-प्रहण कर ध्के । 


जिस धीवयमें ऐसा अतीमिस प्रातन्‍्व झेसमेकी पात्रता भायूत 
हो उसमें पुदके प्रति विक्षिप्ठ पक्ारकी विमय भी प्रगट होती है ! शासीकी 
भुशके प्रति अर्तरसे जेघा बहुमान प्रायेगा षेसा भशामीको नहीं प्राउकता । 
यद्यपि निम्यमसे धुद कपने झाश्मामेंसे श्ाय या घाव निकासकर कहीं 
स्षिष्यको नहीं दे देते प्रौर शिष्पका प्राट्मा कहीं भपने ज्ञात या पार्नेद 
गुदके पाससे महीं लेव॥; शुद देते हैं घौर पात्र शिष्प सेता है--न्यह बात 
तो व्यवहारको है" रथापि श्रीयुदके उपदेक्ष द्वारा प्रात्मस्य माव समझ 
कर जहाँ दिप्पको घपूथ आमादको प्राप्ति हुई बहा रोस रोममें प्रृयके 
प्रति अपार बिनयसे उसका प्राएमा उछत्त पड़ता है ..मिएचय प्रगट 
होनेसे उसका स्पवहार भी सोकोत्तर धन णाता है. 'बीर प्रोगुदके पंत 
उपकाएको ध्यक्त करते हुये कहता है कि ग्रहों प्रमो। आपने ही इस 
पामरकी आतरदका दान विया पं प्रपने मामम्दकों मूसबर प्रतत्त 
संसारमें भटक रहा था उससे छुड्टाकर प्रापने ही मुझे प्रामस्द प्रदात 
किया भोर भव भ्रमणसे आपमे ही मुझे बचाया हे नाथ | आपके जनंत 
उपकारका ददसा हम फंसे दें 7--.इसप्रकार पार विभमप्रुेक ग्रसके 
अरणोमें पपित हो जाता है। निप्रयते साधकदप्तार्मे देव-गुरुके प्रति 
ऐसा बिनय प्रादिका व्यवद्वार सहज ही होता है। पांद पाश्मामेतति 
ऐसी विसम से भाये तो उस जीवको मिए्चयका परिणमम भी महीं 
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हुआ है ऐसा समझना चाहिये । ग्रुरुसे ज्ञान नही होता--ऐसा कहकर 
जो गुरुकी विनय छोड देता है वह महान स्वच्छुन्दी है, उसमें आनन्दको 
भेलनेकी पात्रता जागृत नही हुई है। श्रहो ! वह तो नि३चय-व्यवहार 
की संधि सहित अचिन्त्य लोकोत्तर मार्ग है। साधकदक्षा क्या वस्तु है 
उसकी लोगोको खबर नहीं है । साधकको तो सभी पक्षोका 


विवेक वर्तंता है। सम्यग्हष्टिकों गणघर जैसा विवेक प्रगट होता है । 
कहा है कि-.... 


“जाके घट प्रगट विवेक गणधरको सो, हिरदे हरखि महा 
मोहको हरतु है, साचो सुख माने निज महिमा श्रडोल जाने, आपुहीमें 
आपनो सुभाउ ले घरतु है। जैसे जलकदेम कतकफल भिन्न करे, तंसे 
जीव अजीव विलछनु करतु है, श्रातमसकति साधे ज्ञानकी उदौ श्राराघे; 
सोई समकितोी भवसागर तरतु है” । 

[-नाटक समयसार । ८ ] 


“-देखो, यह साधक सम्यक्त्वीकी अद्भुत दशा ! जिसके हृदयमे 
गराघर जैसा निज-परका विवेक प्रगट हुआ है, जो आत्माके अनुभवसे 
आारनन्दित होकर मिथ्यात्वादि महामोहको नष्ट करता है, सच्चे स्वाधीन 
सुखकोी सुख मानता है, अपने ज्ञानादि गुणोका अभ्रधिचल श्रद्धान करता 
है, अपने सम्यग्दशनादि स्वभावको अपनेमें ही घारण करता है; जिस- 
भकार कतकफल जल श्ौर की चडको पृथक्‌ कर देता है उसीप्रकार जो 
जीव ओर श्रजोवको विलक्षण जानकर पृथक्‌ करता है, जो श्रात्म- 
शक्तिको साधता है और ज्ञानके उदयकी ( केवलज्ञानकी ) आराघना 
करता है,--ऐसा सम्यक्त्वी जीव भवसागरसे पार होता है। 

सम्यक्त्वी जीवकी यथार्थ पद्चिचान करे तो जीवका लक्ष 
वदल जाये और अपने स्वभावकी ओझोणर ढले | सम्यक्त्वी तो अपने 
स्वभावको ही साधते हैं। मरे जीव ! तू ही अपना दाता श्रौर तू ही 
धपना पात्र | तू दाता होकर अपनी पर्यायमें चाहे जितना दान दे, 
तथापि तेरी स्वभाव दक्तिमेसे कुछ भी क्म' नही होगा-ऐसा तेरा 
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स्वमाव है। ऐसे दाताको छोड़कर भ्रब छुमे घ्राह्मर्म कौम-सा दाता 
दूँढ़मा है ? इस दाताकी ओर देखकर तू उससे मिर्मल्र पर्यायका बात 
सेमेकी पाषता अपनेगें प्रथट कश वूसरोके पास मीस न माँग। 


दूसरेके पास दान माँगने बषाये तो बह नहीं मी देता डिम्तू 
यहाँ शो स्व पात्र हो वहाँ भारमसा सम्मग्बप्तसादिद्का बाते दिये बिता 
नहीं रहता--ऐसा महान वाठा है। जब घ्गयं ही दाता है तय घिन्‍्ता 
कसी ? स्वसावर्से एकाग्र होकर तुमे जितना भाहिये दाम से... हुमे 
जितने जाल प्रानम्दको आबदयकठा हो उतने देनेको शक्ति ठेरे स्व॒भावर्मे 
भरी है। ज्लौकिकमम दान देनेदार्तोंड़्ों पू जो शो कम होती है, किग्तु 
पहाँ तो भ्रात्मा छवयं ऐसा सोकोत्तर दाता है कि प्रतिक्षण ( प्रति 
समय ) परिपूर्ण ज्ञाम-भामस्वका दाम अनत्तकास तक देता ही रहे 
छंभाषि उसकी पू जो ज़रा भी कम तहाँ होती । 


प्रास्मा स्‍्वय- पूर्ण क्षक्तिमान है. स्वय प्रपनेगें छीन होकर 
अपने स्थमाबमेंसे मिर्मेशवाका दान करता है भोर स्वर्य ही बह दात 
सेता है ---ऐसा दाम सेनेकी पाजतारूप सम्प्रदानशक्ति प्रारमामें है। 
जिसप्रकार झाष्मामें क्लामशक्ति है मानस्वशक्ति है उसीप्रकार यह 
सम्प्रदामशक्ति मी है | यदि बारमार्में क्षारक्षक्ति व हो तो मात्मा जानेया 
कहाँसे ? यदि आत्मामें सुखशक्ति' न हो ठो आात्माको प्रनाकुसतारूप 
सुख कहाँसे होगा ? यवि प्रात्मामें श्रवाशक्ति न हो ठी स्वयं अपता 
विश्वास कहाँसे करेगा ? यदि शआत्मार्मे चारितर क्षक्ति व हो तो शपने 
स्वरूपयेँ सिघिरठा केसे करेगा ? यदि प्रात्मार्मे ब्रीवनप्तक्ति म हो हो 
भात्मा लो केसे सकेगा ? यदि उसमें वीयश्रक्ति म हो तो भपने स्व॒कूप 
की रचताका सामण्य कहाँसे स्लायेया ? मदि प्रमुश्बश्चक्ति म हो तो 
प्रश्नण्डित प्रदापबासी स्थ॒तंत्रतासे किसप्रकार शोमायमान होगा ? पदि 
उसमें कृत श्वद्क्तिम हो तो मपने मिर्मेसकाय को खोसे करेगा ? उसी 
प्रकार यदि पात्मामें धम्प्रदानधक्तिब हो तो स्वय प्रपमा दाता 
जोर स्वय ही तिर्मेतताका प्रहण करमेबासा पात बे से हो सफेया ? 
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प्रपने स्वभावसे आत्मा स्वय ही ज्ञात-भानन्दका देनेवाला तथा स्वयं 
ही उप्तका लेनेवाला है--ऐसे भान बिता परवस्तुके लेनदेनका मिथ्या 
विकल्प कभी नहीं छूटेगा शोर अन्तरमभे एकाग्रता नही होगी । ज्ञानी तो 
' मैं हो प्रपना दाता और में ही श्रपत्ता पात्र”/--ऐसे निर्णोयके बलसे 
प्रतरस्वमावमे एकाग्न होकर ज्ञान-प्रानन्‍्दके निधान प्राप्त कर लेता 
है। भात्मामे ऐसी सम्प्रदानदाक्ति है कि एक समयमे स्वय' ही दाता 
प्रोर स्वय' हो पात्र है, देने या लेनेका समय भेद नहीं है, तथा दाता 
या पात्र पृथक्‌ नही हैं। श्रहो ! अपने स्वभावमेसे ही केवलज्ञाल और 
सिद्धपदका दान लेनेकी मेरी दाक्ति है--ऐसी प्रतीति करके, स्वसन्छुख 
होकर स्वय अ्रपनी शक्तिका दान कभी नहीं किया है; स्व-को इ्ुककद 
पराश्रय द्वारा अनादिसे विकारका ही दान लिया है। यदि पात्र होकर 
स्वय अपनी शक्तिका दान ले तो अल्पकालमे मुक्ति ही जाये, इसलिये 
हे जीव | अपनी स्वभावशक्तिको सम्हाल ओदय उस स्वभाव हारा 
दिये जानेवाले निर्मेलज्ञान-प्रानन्‍्दका दान ले । 


[ यहाँ ४४ वी सम्प्रदातबक्तिका वर्ण पूरा हमा । ) 


जैर 
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इस भपादान क्क्तिके बर्णन द्वारा भाचायदेष 
तुमे तेरी भव खान पतलाते हैं; उसको गहराईमें उतरकर 
सम्यस्दर्शनादि रत्न निकारू | जिमप्रकार रस्नींकी खानसे 
रस्न निकलते हैं, उसीप्रझार चेवस्परत्नफी भ्रुयक्षान भात्मा 
है, ठसमेंसे सम्परूदर्शन-ज्ञान-भारिग्ररूप रत्नोंकी प्राप्त 
होती हे । 

रत्पाद-स्यय होते हैं मद मात मी आत्मास्य ही 
है, भौर भुष स्थायी भाव भी मात्माका है; एक साथ ठने 
दोनों माववाक्षे सात्माक्य सनेफ्मनन्त स्वमाव है |-पेसे सने- 
काम्तस्वमावकों पद्टिचानने पर प्र बफे साभ्रयसते पर्यायमें 
निर्मछता उल्लमित होती है । 





छ च्ज्ल्ल्य्क्ष 


यह घर्मकी ब।ह है घर्मकेबिता कमी किसी भ्रीबको पुंस शांति 
पा मुक्ति नहीं होती। धर्म आश्मार्मे होता है, आात्मासे मिन्त प्रस्य 
किसी पद्यभर्में धम महों होता। इससिये जिसे धर्म करना हो उते 
आत्माका स्वरूप जातता चाहिये । मसात्माका स्वरूप जामनेके लिये 
जप्तके जिकासो पर्मोड़ा यह बर्णंत चस रहा है, भ्ात्माके विकासो पर्मो 
को जामतेप्ते उत्के क्‍्राश्नयसे मोक्षमार्गरूप मर्म प्रयट होता है । 
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चैतन्यमात्र भावसे लक्षित आत्मा अनस्तशक्तिका भण्डार है; 
उसको कुछ शक्तियोका वर्णन चल रहा है। अनन्त शक्तियोका वर्णन 
वाणी द्वारा नही हो सकता, वाणीमे तो कुछ प्रयोजनभूत शक्तियोंका 
वर्णन भ्राता है। यहाँ ४१ से ४६ तककी छह छाक्तियोमे कम, कर्ता 
फ्रण, सम्प्रदान, भ्रपादात और भ्रधिकरण--इन छह कारकोंका वर्णन 
है; उनमेसे चार कारक शक्तियोका वर्णन होगया है; अब अपादान क्षक्ति 
कहते हैं:--.उत्पाद-व्ययसे आलिगित भावका उपाय (--वाश ) होने' 
पर हानिको प्राप्त न होनेवाले ऐसी श्ुवत्वमयी अपादान शक्ति हैं ही 
उत्पाद-व्ययरूप भाव क्षणिक हैं उनका नाश होजाता है तथापि आत्मा- 
का ध्रुव स्वभाव कही नाशकों प्राप्त नही होता), वह तो ज्योका त्पी 
स्थित रहता है, शोर उस धश्रुव-स्थायी भावमेसे ही तया-नया कार्य 
होता है ।---इसप्रकार प्रूवरूपसे स्थिर रहकर नया-नया कार्य करनेकी 
प्रात्माकी श्रपादान शक्ति है। उत्पाद-व्ययरूप क्षणिकभावमेसे नया 
तया कार्य नहीं होता, किन्तु ध्रुव स्थायी भावमेसे नया-नया काय 


होता है ।--ऐसे निरुयमे ध्रुवस्वभावकी दृष्टिसे निर्मेल-निर्मल काय 
ही होता है । 


पर्यायका नाझ होने पर भी आत्माका नाश नही हो जाता, वह 
तो ध्रुव अपादानरूपसे स्थित रहकर नई-नई पर्यायरूप होता रहता है । 
अनन्त पर्यायें होकर नष्ट होगईं इसलिये द्रव्यके स्वभावमेसे कुछ कम 
होगया--ऐसा नही है । भ्रज्ञानीको अपने प्रुवस्वभावकी दृष्टि न होनेसे 
सयोगमें कमी आनेपर मानो मैं कम होगया, भ्रथवा पर्यायका नाश 
होने पर मानों मेरे आत्माका ही नाश होगया--इसप्रकाणर सदेह-भय 
भोर आकुलता बनी ही रहती है, इसलिये मृत्युछा भय उसे बना ही 
रहता है, ज्ञानी तो जानता है कि मेरा मरण नही है, मैं तो श्रुष रहने- 
वाला हूँ, संयोगके कम होनेसे मेरा कुछ कम नही होता श्रौर पर्यायका 
नाश होनेसे मेरा नाश नहीं होजाता | सयोगमेसे या नष्ट हीती हुई 
पर्यायमेसे मैं अपना सम्यस्दर्शनादि कार्य नही लेता, इसलिये वह कोई 
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मेरा प्रपादाम नहीं है, घुबस्थायी भपने स्व॒मागर्मेसे ही मैं अपना सम्य 
ग़्दशमादि काय लेता है इससिये मेरा धाश्मा ही मेरा प्रपादान है । 
कोई भी सयोग धुत नहीं रहते विकारीभाव मी घुब महीं 
रहते, वे सब वदस जाने पर मो मेरा उपगोगस्वरूप प्रात्मा ही धृग 
रहता है इसलिये मेरा प्रात्मा ही मुझे ध्रणमृत है। यह एक मेरा 
झुद थात्मा ही घ्रुब होमेसे मुझे शरणमूत है--ऐसा मानकर धर्मी शुद्ध 
प्रात्माका ही प्राश्रय करते हैं। णुद्ध आत्माके प्रतिरिक्त मस्य सब प्रपृव 
द्वोमेसे भधररा है, इससिये बह श्राशय करनेपोग्य नहीं है। प्रवषनसार 
में कुन्दरुम्वाघाय देव कहसे हैं रि-- 
देहा वा द्रविणाति था सुख दु'लेबाथ धधुमित्रभमाः । 
जीवस्य म सस्वि घ्रुबा प्लुथ उपयोगात्मक बात्मा ॥ १६३ ॥| 
धारीर घन सुस-दु'स प्रषवा दाशुमिवजन यह कुछ भी जोबक़े 
प्रुब महीं हैं घ्ुब तो उपयोगात्मक ब्ात्मा है। ऐसा होमेसे मैं बध्ुग 
ऐसे घरीरादिकको उपसब्ध महों करता पर्षाव उनको प्रण गहीं 
सेता श्रुध ऐसे क्रपते झुद्ध प्रात्माको हो उपलब्ध करता हैं--उसीकी 
एरण लेता है। इसप्रकार शुद्ध आात्माको प्रुद जानकर उसमें प्रवृत्ति 
द्वारा कुद्वात्मए्व होता है भौर मोहका ताप्त हो जाता है ! 
जो ध्युष सहीं रहते ते सरणरूप कसे हो सकते हैं ? और उनके 
प्राघारसे सुख केसे होगा ? संयोग झोर विकार ठो प्रध्ुष हैं वे प्रशुव 
परणभूत कंसे होगे ? ये छिसो णोबको प्रथभूत महों हैं। प्ुबरुप तो 
अपमा उपयोगरस्वमाबी प्रात्मा ही है उसका कमी बियोग मा नाश 
नहीं होठा इसप्तिये बह परणसुद है तथा उसको क्षरणमें सुख है | 
इसप्रिये- 
प्रा सब लोबमसिबद आधुब क्षरणहीत घनित्य छे, 
प्रे दःश् वुशफल जारणीने भेवाभी थीन पाघ्ो गले । 
(-भी समय्प्रायुत ७४ ) 
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शानी-सम्यक्दृष्टि घर्मात्मा अपने आत्मस्वभावको ध्रुव, शरण- 
हप, नित्य, सुखहूप भ्ौर प्रवस्ध जानकर निर्भयरूपसे अपनेमें एकाग्र 
होते हैं और पुण्य-पापादिको अपने स्वभावसे भिन्न, अश्रुव, शरणहीन, 
ग्रनित्य, दु खरूप तथा वन्धनरूप जानकर उनसे विमुख होते हैं । 


विकारमे तथा किसी भी छुभरागमे ऐसी शक्ति नही है कि 
टंपरे क्षण वह प्रुवरूपसे स्थिर रह सके; श्ररे | निर्मल पर्यायमे भी 
ऐसी शक्ति नही है कि वह श्रुवरूपसे स्थित रहे । वह पर्याय स्वय ही 
इसरे क्षण नष्ट हो जाती है, उसमेसे दूसरी पर्याय नही श्राती । एक 
पर्याय नष्ट होने पर भी द्रव्य स्वभावसे ध्रूव स्थित रहकर श्रात्मा 
स्विय अन्य-प्रन्य पर्यायरूपसे परिणमित होता है; इसलिये श्रुवमेंसे पर्याय 


भाती है । ऐसे भश्रुव--अपादानस्वरूप आत्माकी श्रद्धा करके उसकी 
शरण लेता सो धर्म है। 


उप्य-पाप श्रौद शरीर तो नष्ट हो जाते हैं; तब फिए फोई 
दैपरा शरण है ?- तो कहते हैं हाँ पुण्य-पाप श्रौर शरी रका नाश 
होनेपर भी प्र.वरूपसे रहनेवाला ऐसा जो स्वभाव वही दरण है । 
विकारका अथवा क्षणिक भावका नाश होने पर, बौद्ध मान्यताकी 
भति आत्मा कही सर्वेथा नष्ट नहीं हो जाता, क्षरिणषक भावोका नाश 
होनेपर भी वह किचित्‌ हानिको प्राप्त नही होता--ऐसा एक श्र वस्व- 
भाव आात्मामें है । उत्पाद-व्यय होता है वह भाव भी श्रात्माका ही है 
ओर पह प्रूव स्थित भाव भी श्रात्माका है ।-एकसाथ उन दोनो भाष- 
वाले प्रात्माका अनेकान्त स्वभाव है । 


मान्न पर्याय पर ही जिसकी दृष्टि है श्रौर प्र वभावपर दृष्टि 
नही है उसे तो श्रात्माकी क्षरिषकता ही भासित होती है, इसलिये वह तो 
क्षणिकके प्राश्नयसे भ्रशरणरूप वतंता है, उसे निर्मेलता या शातिका 
अनुभव नही होता । यदि श्पने प्रूव स्थायी स्वभावको जाने, तो उस 
भ.जमें एकाग्र होकर उसमेसे निर्मेल पर्यायें निकाले। जिसप्रकार रत्नोकी 


अप 
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कातसे रत्न निकसते हैं उसीप्रकार यह प्रात्मा चैतम्परत्मकी प्रव 
छान है इसमेंसे सम्यग्दर्शन-पान-घारिषरसप रतन निकसहे हैं। 
विकारकी शान खोदे सो उसमेंसे सम्यग्दर्शनादि रतन महीं निकलते 
भ्रपावाम दाक्तिके बणम॒ द्वारा बाभायदेव तुमे सेरी ध्र,बर खान बतप्ताते 
हैं उसकी गहराईमें उतरकर सम्यग्दक्षतरादि रत्नॉक्ी निकास। 
पर्याष हो प्रप्तित्षण बदल णाती है, बह बदलता हुमा क्षसिकमाव एरण 
नहीं देता हथा उसमेंसे सम्परदर्नादिको प्राप्ति सहीं होती । श्रिक 
पर्यायोका शाश्ष होमेपर मी जिसे दिचिस्‌ आँच महीं जाती ऐसा प्र, 
स्वभाव ही सम्यम्दशनादिका कारण है ओर उसीममेंसे सम्यग्दर्षदादि 
प्राप्त होते हैं । जिसप्ररार कोई स्पिर वस्तुपर हृष्डि सगाये तो बहाँ एका 
ग्रता हो सकती है. किस्तु अस्पिर वस्तुपर हष्टिक्ो एकाग्रता नहीं रह 
छकती । प्रपने स्वक्पमें उपयोगकी एकाग्रता रूरता उसमें सम्पस्वर्तत- 
झात-जभारित्ररूप मोक्षमाम भ्राजाता है । 

छरिक पर्यायेंतों उत्पाद-स्ययसे प्रालिगित हैं' गे कहीं सुगठे 
मार्सिगित महीं हैं. भिकासो इस्य स्‍्थमाव पुबसे आलिगित है उसकी 
उत्पत्ति या विनाए्ा नहीं होता | मह होतेबासे मामेंसे ( अर्थाद्‌ पर्याप 
सैंखे ) धमकी उत्पत्ति महीं होती किस्धु धुवस्थायों भाषमेंसे ( पर्याद 
इब्यमेंपे ) भर्ंकी उत्पत्ति होती है। भौर शुद्ध दम्पकी धबताड़े 
मरांप्रयसे थ्रो घर्ममाव प्रगट हुआ बह मी प्र,गके साथ सेव बना रहता 
है. मद्यपि उसमें उत्पाद-ब्ययरूप परिणमन तो होता ही रहता है, दितु 
झ्ूबके प्राथयसे वह परिणमत शुद्धरूप हो होता रहता है उसमें बोचम 
प्रभुद्ठठा नहीं प्राती। इसप्रकार ध्ू,गरूपसे ह्थित रहकर प्रतिक्षण भपनी 
धुद्धपर्यायका प्रपादाम हो---ऐसा श्यात्माका स्वभाव है। विकार प्रात्मा 
के ध्रअस्थमावर्मे से महीं निक्तता इससिये उछ बिकाएका अपादात 
होगा मात्माका स्वमाव नहीं है । 

जीबोंको ऐसा सगता है कि हम भर्म कहाँसे में 7-शरीशकी 


क्रियामेंसे घरम भाता होयथा ? परृष्य-पापमेंस्ते भ्राता होगा ? किसी 
स्पाममैंते धाता होगा ? 
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ग्राचायंदेव समभाते हैं कि--प्रूवमेंसे धर्म लो! घर्मकी 
खान तुम्हारा ध्रूव आत्मा ही है; वही घर्मका स्थातत है; उसीमेंसे 
तुम्हारा धर्म श्राता है। इसके श्रतिरिक्त शरीरकी क्रियामेसे, रागमेसे, 
वाह्य स्थानोमेसे या अन्यत्र कहीसे तुम्हारा धमे नहीं श्रा सकता । 


उत्पाद-व्ययरूप पर्याय तो दूसरे क्षण हानिको प्राप्त हो जाती 
है-उसका नाश हो जाता है, इसलिये भ्रकेली पर्यायको देखनेसे श्रात्मा- 
का वास्तविक स्वरूप दिखाई नही देता; किन्तु पर्यायका नाश होने पय 
भी जिसकी हानि नहीं होती, जो ध्यू वरूपसे स्थित रहता है ऐसे स्व- 
भावसे देखने पर आत्माका यथार्थेरूप दिखाई देता है। श्रात्मा ऐसा 
प्रपरिमित शक्तिका भण्डार है कि उसमेसे सदेव निर्मल पर्याय लेते ही 
रहो तथापि उसमे किंचित्‌ हानि या श्रपूर्णंता नही होती । सम्पस्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र कहाँसे निकालोगे ?--प्रपरिमित शक्तिके भण्डारसे, द्रव्य 
स्वभाव ही भ्रपरिमित शक्तिका भण्डार है; उसका आश्रय करनेसे 
पर्याय सम्यरदश न-ज्ञान-चारिश्ररूप हो जाती है । इसके श्रलावा पर्यायमे 
ऐसी शक्ति नहीं है कि उसमेसे सम्यग्दशनादि दूसरी पर्याय प्रगट 
ही । 

जिसप्रकार बीता हुआ काल वापिस नहीं श्राता, किंतु 
भविष्यकाल वर्तमान-वर्तमानरूप होकर भाता है, उसीध्रकाण बीती 
हुई पर्याय वापिस नहीं जाती, जो बीत जाती है उस पर्यायमेसे 
दूसरी पर्याय नहीं श्राती, कितु त्रिकाल स्थायी द्रव्य ही वर्तेमान- 
वर्तमान पर्यायरूप होकयथ आता है भर्थात्‌ द्रव्यमेसे ही पर्याय आती 
है, इसलिये जिसे घर्मं करना हो उसे ध्रू वस्वभाव सन्‍्मुख दृष्टि करना 
चाहिये | ज्ञान-दर्शत-प्रानन्‍दसे परिपूर्ण ध्र्‌ वस्वमावमे एकता करके 
जो पर्याय प्रगट होती है वह पर्याय भी सम्पयक्‌ दशेन-शान-श्रानन्द 
स्वरूप होती है श्रौर वह्दी धर्म है। 


आ्रात्माका श्र वस्वभाव ज्ञान-भानन्दसे परिपूर्ण है, उसमेसे 
विकार नहीं श्राता, विकार तो पर्यायका क्षरितकभाव है भौर वह भी 


' 
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पराश्रयप्ते उत्पन्न हुआ भाष है। प्रात्माका प्रू,बस्वमाव तो ऐसा है 
कि उसमेंसे क्षाम-आनाद ही मिकसता रहे चाहे जितना श्ात-प्रावाद 
निकाक्षमे पर भी वे घट महीं भाठे या कम महीं होते। भाष्माके 
प्रूवस्थमावमेंसे प्राननद प्रगट कर-करके करोड़ों-प्रर्गों-प्रसक्षय 
बरों दक उसका उपभोग किया अमर भात्मामें उमका प्रभाव तो नहीं 
हो जायेगा 7--ऐसी क्षका घर्मीको नहीं होती । भर्मी तो प्रपने ध्रग 
स्मभावका प्रबसम्यम करके आनग्दके उपभोग पड़े हैं स्वागकी 
हृष्टिमें वे ऐसे मि भ्ंक हैं कि सियदशामें घादि मनश्तकास तक परिपूस 
शआनसम्द॒का प्रति समय उपमोग करू या तथापि मेरे स्वमावका आामत्द 
कम नहीं होगा; ऐसी मेरे प्रबस्वमागकी अधित्य दाक्ति है| नहो ! 
भेरे व्रब्यका ऐसा प्रचिन्तय साम्य है कि प्रतिसमम परिपूर्ण श्ाम-मानस 
देता ही रहे ठथापि अभसतकालमें भी उसमें किचित्‌ म्यूमता नहीं 
जापी ! 


देखो, यह भात्माकी बपादान क्षक्ति | इसमें प्तत्पाद-ब्यय 

भ्रू,व तीनों बतला दिये हैं । प्रकेसे उत्पाद-म्यय बितमा ही मात्मा 
पहीं है कितु ध्रबरूपसे स्थित रहकर उत्पाद-भ्यय करतेगासा है। 
कपादात दाक्तिसे जारमा ऐसा श्रुब है कि उसमेंसे जब भिर्मेंस्तता 
सनिकालमा हो तब मिकल सकती है जोर जितनी तिकसमा हो उतनी 
मिकश्षती है । अनाविकाससे बिकार किया इससिये प्रू,बर्मेसे तिमंसरता 
प्रदात करमेकी झक्तिका बात हो मया--ऐसा भहीं है प्रअख्थमावकी 
शक्ति तो क्यों की हों परिपूरणं बर्स ही रही है जब प्रस्तरमुस होकर 
उसे प्रद्नणा करे तब उसमेंसे मिर्मेलठा प्रगट होती है मौर उसमें बिता 
एकाप्र हो उत्तती लिमलशहा प्रमट होती है। अपनेमेंसे मिर्मशता दे 

देकर द्ृस्पय कमी यक जापै प्रयवा भिर्मेस पर्यायका देगा बस्द करदे 
ऐसा नहीं होता" हब्पकी प्रक्ति रेचमाज कम गहीं होती । एक पर्याय 
अदसकर दूसरों दूसरी अदसकर तीसरी दीपरी अदलशकर चौबी भौपी 
अवसकर पॉाँचवी-इसप्र कार प्रतत्तकाल तक प्ूबमेंसे मिर्मल 
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पर्यायें श्राती ही रहतो हैं तथापि ध्र्‌ वश्कक्तिका भण्डार किचित्‌ भी 
फेम नहीं होता | अहो ! ऐसे प्र वस्वभावको जो प्रतीतिमे ले वह 
पाधक हो जाये श्रोर उसे श्र वर्मेंसे निर्मलपर्यायोका ही अटूट प्रवाह 
चलता रहे। रागमेसे या परमेसे में कुछ लाभ लू--ऐसी बुद्धि उसे 
स्वप्तमें भी नहीं रहेगी। मेरे सम्यकदर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप धर्मंका 
मपादान ( जिसमेसे उनकी भ्राप्ति होती है वह ) मेरा आत्मा ही है, 
अन्य कोई रागादिक मेरे धर्मंका अपादान नही है, तथा मे रे आत्माका 
स्वभाव निर्मेल पर्यायोका ही श्रपादान होना है; रागादिका प्रपादान 
होना मेरे आत्माका स्वभाव नही है ।--ऐसे स्वमावके भानमे उसमेसे 
रेलत्रयहूप निर्मेल पर्याय प्रगट करके, उस निमंलपर्यायके अपादान- 
रुपसे घर्मी परिणमित होता है। इसप्रकार घर्मी जीवको ज्ञानमात्र 
परिणमनमें “श्रपादान शक्ति” भी निर्मलरूपसे साथ ही उल्लसित 
होती है, इसलिये “ज्ञानमात्र” होने पर भी मगवान जात्माको अनेकान्त- 
पना स्वयमेव प्रकाशित हो रहा है। 

कोई जीव अनन्तकाल पूर्व सिद्ध हुए ओर कोई वर्तमानमें सिद्ध 
हैए। जो पहले सिद्ध हुए उन्हे परिपूर्ण ज्ञान-आनन्दकी अनन्तपर्यायें 
भेगट हुईं और नष्ट होगई , तथापि प्र वस्वभावमें किचित्‌ न्‍्यूनता नही 
धाई है, भ्रतन्‍्तकाल पूर्व मोक्ष प्राप्त करनेवाले सिद्ध तथा वर्तेमानमे मोक्ष 


भाप्त करनेवाले सिद्ध--दोनोंके प्र.वस्वमावका सामर्थ्य समान ही है, 
ओर इस श्रात्मामें भी उतना ही सामथ्य है । जब प्रगट करेगा तब इस 


प्र वशक्तिमेंसे ही निर्मेल पर्याय प्रगट होगी, अन्यत्र कहीसे आनेवाली 
नही है ।---ऐसी श्रपादानदाक्ति श्रात्मामे है। परमाणु जड है, तथापि 
उसमें ऐसी भ्रपादानदक्ति है कि श्रमादिकालसे विविध पर्यायें होनेपर भी 
उसकी छू वशक्ति कम नही हुई है कि अ्रब पर्याय न हो । अनन्तकाल 
तक उसके श्र व अपादानमेंसे पर्याय होती ही रहेगी--ऐसी उसमें शक्ति 
है । किन्तु इससमय परमाणुकी बात नहीं है; भमी तो जोवकी शक्तियोका 
वर्णृत चल रहा है । जीवके स्वभावको जाननेसे सम्यकज्ञान विकसित हो 
जाता है. वह स्व-परको यथार्थ जानता है। जीवके स्वभावको जाने 
छर 
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बिना परका स्वभाव भी महीं जामा जा सकता; इससिये जीवके व 
भावको छातनेकी ही प्रधामता है। यदि एक भी क्षक्तिको यबार्मरूपते 
जान से तो प्रशष्ड मात्मस्वमाव भ्षक्षमें आये बिया नहीं रहता, वर्षोकि 
चरक्ति वाक्तिमानसे पृषक महीं है । क्षक्ति प्रौर क्कक्तिमाम दो्मोंकी प्रतीति 
एक घाय ही होती है। कोई कहे कि आातमाकों तो पहिच्ात स्िया 
किष्तु प्ात्माकी दाक्तियाँ प्रदीतिमें महीं आईं, तो उसमे बास्तवों 
प्रात्माको जाना ही महीं है। ठघा कोई ऐसा कहे कि हमने आत्माकी 
पक्तिको तो जान लिमा किस्तु आध्माको सहीं स्राता; तो उसने वास्सबमें 
दाध्माकी दक्तिको थाना ही महीं । प्रनस्त स्क्तिमाम ऐसे भ्रात्मस्व॒भाब 
की भोर उम्मुश हुए गिना उसी किसी प्क्तिकी पयार्ष प्रतीति नहीं 
होती । 
धंसारमेंसे ठो थोब कम होते हैं प्रौर घिठमें बढ़ते हैं -” 
पद्चपि संसारी जीबोंकी सस्या इतनी विशास ( अक्षय-मतस्त ) है कि 
बहू कभी कम होती ही नहीं तथापि जितने थोब मुक्ति प्राप्त करते है 
उठमे संसारसे तो कम होते ही हैं। किस्तु बातमामें तो ऐसी भ्रपावान 
बाक्ति है कि उसमें प्रमस्तानम्त पर्मायें होकर मह् हों तबापि उसके ध्रुव 
सामध्यंका एक भ्ं् भी कम महीं होता प्रुब अपादास ध्याइमबत बर्योका 
तयों है. उप्तमेंसे पर्या्यें परिणमिप होतो ही रहती हैं। जिसप्रकार 
सोकष्यबहा रमें कहा शब्राता है कि--- विद्या दीगते बर्दधेमास' विद्या 
देनेसे उसमें वृद्धि होती है उस्तीप्रकार यहाँ आत्मा कात्र विद्याका ऐसा 
सोको त्तर श्रुथ भष्डार है कि उसमेसे घराह जितती विद्या पर्यायर्मे भाये 
तथापि उसकी दाक्तिमें किचित्‌ स्यूनता महीँ प्राती उसीप्रकार झठा 
गुणमेंसे सम्प्दर्शनकी पर्यायें सादि प्रमस्तकास तर प्रयट होती हो 
रहें तपापि उसको प्क्ति कम लड्ों होती पासन्वशक्तिमेंसे भ्रानन्‍्दका 
उपभोग करसे ही रहो तथापि उसकी झक्ति रंच्रमाव कम गहीं 
होठी ।--ऐसे पपने प्रृब सामर्स्मेको हष्ठि करके उसमें एकाग्रतापे 
बमर्टिमा मिर्मेस पर्यायरूपसे परिणमित होता ही रहता है। हुब 
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सामथ्यंवान श्रास्मको पहिचान होनेपर उसको हृष्टिति साघकका जहाज 
मोक्षपुरीमं पहुँच जाता है। जिसप्रकार समुद्रमे घ्रुवतारेके लक्षसे 
गहाज चले जाते हैं, उसीप्रकार ध्रूव चैतन्यके चिद्वाससे साधकका 
जहाज पार हो जाता है; ध्र्‌ व चैतन्यस्वभावको ही दृष्टिके ध्येयरूप रख- 
र साधक आत्माका जहाज नि शकरूपसे सिद्धपुरीमे पहुँच जाता है । 
शरीर-मन-वाणी-पुण्य-पाप या पर्याय--इन सबका नाश होनेपर भी 
तेरा स्वभाव ध्रुव है, वह कभी नाछको प्राप्त नहीं होता और न उससमें- 
पे कुछ कम होता है, इसलिये है जीव ! उस ध्रुवका आश्रय कर शोर 
अन्नवका आश्रय छोड । धर वके श्राश्नयसे उस स्वभावमेसे सदैव ज्ञान- 
आनन्दमय निर्मलपर्यायें ही प्रगट होती रहेगी ।--इसप्रकार श्र्‌व 
चेतन्यस्वभावके विश्वाससे ही श्रात्माका जहाज संसार समुद्र्ते पार 


होकर भोक्षपुरीमे पहुँच जाता है। श्रन्‍्य कोई ससारमे पार होनेका 
उपाय नही है । 


आत्माका स्वभाव ऐसे अपादानरूप है कि उसमेंसे निर्मल 
पर्यायोक्ी पूर्ति होती ही रहती है । आत्मामे शुद्धताका स्रुव अपादान 
नेका स्वभाव है, परन्तु मशुद्धताका पध्रूव अपादान होनेका स्वभाव 
नही है । अ्रशुद्धता आत्तमाके ध्र्‌व द्रव्य-ग्ुणके साथ श्रभेद होतो ही 
नहीं, इसलिये द्वव्य-गरुरा उसका अपादान नही है । 


यह कर्ता, कम आदि सात विभक्तियाँ हैं, वे आत्माके स्व- 
रूपको परसे विभक्त तथा स्व से एकत्व बतलाती हैं । कर्ता शक्ति 
अन्यके कतृं त्वसे भिन्नता बतलातो है, कर्मशक्ति विभावकर्म तथा जड- 
कर्मंसे भिन्नता बतलाती है, करणजक्ति अपने स्वभावकों ही साधन 
बतलाकर भ्रन्य साघनोसे भिन्नता बतलाती है, सम्प्रदानशक्ति भिन्न 
सम्प्रदानका अभाव बतलाती है, श्रपादानशक्ति श्रपनेसे भिन्न अन्य 
अपादानसे पृथक्ट्व वतलातो है, भ्रधिकरणशक्ति अपना ही आधार 
बतलाकर भिन्न आधारको उपेक्षा कराती है और सम्बन्धशक्ति परके 
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सम्पघसे रहितपना बसज्लाकर स्वमें एकता कराती है।--एसप्रकार 
प्राध्माकी पह सब धक्तियाँ प्राम्माको परसे मिन् बतलाकर स्थमाबों 
एकता कराती हैं। श्री भाभायंदेवने समयसारके प्रारम्भमें हो झा 
था कि-- 
स्वमेकत्वबिसक्त दर्लेयेहमात्यन' स्वविभबेन ! 
यदि दक्षेयेयं प्रमाण स्लसेयं छुल॑ म पृहीतम्पस ॥५॥। 

क्षीबति बसे भनादिकालसे तहीं जामा है ऐसा प्रात्माका 
एकश्य विमकत्त स्वरूप मैं प्रपते समस्त आत्मबेमबसे दर्शारंगा; कोर 
तुम झपने श्ा्मवेमवसे उसे प्रमाण करमा | इसप्रकार आचार्यदेवने 
प्रात्माकों प्नेक प्रकारसे स्वमावसे एकल्यरूप तथां परमार्वोसे बत्यम्त 
विभक्तरूप बतसाकर भव्य बीवोपर महान उपकार किया है । 

महाँ घात्माके ज्ञानादिका मपादान मात्मा स्वयं ही है, प्रात्माते 
मिन्न अस्य कोई अपादास नहीं है --ऐसा कहकर मात्माका एकाव- 
पिभक्त स्वरूप बतसाया है | 

जिसमेंसे प्राये उसे शपादात कहा जाठा है ज्ञाम कहसे प्राता 
है? 

बया परीरमेंसे ज्ञाम आता है ?--नहीं, इससिये दरीर बह 
तामका अपादान नहीं है ! 

गया बाणी या पास्त्रमेसे क्षाम झाता है ?--महीं इससिये 
बाणी या धास्त्र वहु ज्ञानका प्रपादाम महीं है । 

बया रागमेंसे ज्ञान आता है 7--रहीं इसप्तिये राम वहू 
ज्ञामका प्रपादाम गहीं है । 

आत्मामेंसे ही शान भाठा है इससिये भात्मा ही शावका 
प्रपादान है । 

देपो पह महाम स्दामिस्व | झ्पना प्र,बस्वमाज ही महा स्वामी 

है. । प्ंतरृदृष्टिम मपने प्र,द विदानम्दस्वमावका ही स्वाभिर्व सस्‍्वीकाट 
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किया है; उसीमें ऐसी शक्ति है कि सम्यग्द्शनादिका रक्षण भ्रौर पोषण 
करता है। श्रपनेमेसे जो निर्मेल पर्याय प्रगठ हुईं उसे वनाए रखता है 
भोर जो प्रगट नही हुई वह श्रपनेमेसे देता है--इसप्रकार आत्मा स्वयं 
ही भ्रपना महान स्वामी है स्वय ही अपने योग-क्षेमका कर्ता नाथ है । 


जात्माके ध्र्‌ वस्वभावसे हटकर वृत्तिका बाह्यममें भटकना वह 
पसारकी खान है, और आत्माका प्र वस्वभाव वह मोक्षकी खान है । 
इसलिये बाह्य पदार्थसे भ्रत्यन्त भिन्नता जानकर श्रपने चिदानन्द प्र व- 
स्वभावमे एकता कर, वही धर्म है श्रोर वहो मोक्षका उपाय है । 


इसप्रकार परसे विभक्त और स्वभावसे एकत्वरूप ऐसा श्रात्मा 
स्वय ही अपने! घर्मका अपादान है--ऐसा इस ४५ वी शक्तिमे बत- 
लाया है । 


[--यहाँ ४५ वी श्रपादान शक्तिका वर्णन पूरा हुआ ।] 


जैर 


(४६ ] अधिकरणशक्ति ( ५०४ ) आपमशसिडि 
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आस्माके सम्यम्द्प्नरूपी ओ पुत्र, ठसका साघार 
कौन है ?--तो कइते हैं फि भधिकरण श्रक्तिस्पी माता 
ही ठसका साधार ऐ |... जिसप्रकार लोकमें पालफको माता 
का आभाघार, शिप्पफो ग्रुरुछा भाघार, प्रताफो राजाका 
आघार शा 3 पिमिन्न साघार कह्दे लाते हैं। ठसीप्रसार 
आस्मामें मभाघार फ्पा --तो छदते हैँ कि भपनी 
मघिकरण प्क्तिके कारण आस्मा स्वयं ही सपने भर्मख्य 
साघार हे; भन्‍्य किसी मिन्न आाधारदी ठसे मावश्यकता 
नहीं दोठी । 

घनबासके समय सीठाफ़ो वाप्ममें रामका व्ियोग 
इसा या, किन्तु अन्तरमें माठमरामका वियोग नहीं बा. 
बनवासके समय भो निःप॑करूपसे ४ मान हे कि--प्ुमे 
सपने सिदानन्द स्वमावका ही साथार है...यह वन या सिइद- 
बाघकी गर्जनाएँ कोई भी प्रतिकुृठ सयोग पके सपने स्व 
माषका आधार छूड़ानेमें समर्थ नहीं हैं ! ऊपर साकाश भौर £ः 
नीये घरतीके छिप्रा सगे-सम्बन्धी कोई नहीं हैं, फिर भी में 
अश्नरण नहीं हूँ; अन्तरमें मेरा चिदानन्द स्व॒माव दी महान 
सआाघार ऐ--शरण हे | राममइर पक प्वरणभूत ये भर 
इस अज्समें में सश्ऋरण हँ--ऐसा नहीं है; मास्माफे भवि- 


रिक्त सारा भगत मेरे छिये भश्ररण दी दे । 
क फ्पापफफपाफफाफ्फफा फाफाकफा पार फ पा रपा ५० ७ 
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भात्मप्रसिद्धि (४७५४ ) : अधिकरणशक्ति [ ४४ ] 


अब अधिकरण छक्तिमें मात्माके घर्मेंका आधार क्या है वह 
बतलाते हैं। "भाव्यमान भावके श्राधारपनेमयी ऐसी अधिकरणशक्ति 
श्रास्मामें है,” इसलिये ग्रात्मा स्वयं ही श्रपने सम्यग्दर्श त-श्ञान-चारित्र- 
रूप धर्मका आधार है; अन्य कोई भ्राघार नही है । 


जिसप्रकार लोकमें वालकको माताका श्राधार, शिष्यको गुरुका 
भ्राधार, प्रजाको राजाका आघार, सख्रीको पतिका आधार, रोगीको 
वेचका भ्राघार, छतको स्तम्भका आधार--हसप्रकार विभिन्न आधार 
कहे जाते हैं, उसीप्रकार श्रात्मामे घर्मका आधार क्या है ?--आत्तामें 
ऐसी अ्रधघिकरणाज्चक्ति है कि वह स्वयं ही अपने घमंका श्राघार होता है; 
भ्न्य किसी भिन्न आधारकी उसे श्रावश्यकता नहीं होती । सम्यग्दर्द न- 
शान-चा रित्ररूप भाव वह धर्म है, ओर उस भावका भवन (--परि- 
णमन ) श्रात्माके हो प्राधारसे होता है; किसी शभ्रन्यके आधारसे नही 
होता, इसलिये ग्रात्मा ही उसका श्रधिकरण है । 


आत्माके सम्यग्दर्शनरूपो जो पुत्र, उसका आधार कौन है *--- 
तो कहते हैँ कि श्रधिकरणशक्तिरूपी माता ही उसका श्राघार है; पर- 
मार्थंतः श्रात्मा स्वयं हो अपनेको ज्ञान देता है इसलिये ज्ञानपर्यायरूपी जो 
शिष्य उसका गुरु आत्मा स्वय ही है, स्वय ही अपना ग्रुरु है; नि्मेलपर्याय- 
रूपी जो प्रजा उसका आधार चैतन्यराजा स्वय ही है। निर्मल परिणति- 
रूपी जो स्लो उसे भ्रपने स्वभावरूप चैतन्यपतिका ही आधार है; राग- 
देष-मोहरूपी रोग चेतन्पस्वभावके आधारसे ही मिटता है इसलिये श्रात्मा 
स्वय ही श्रपत्ता वैद्य है, श्र मोक्ष दशारूपी जो छत उसे स्थिर रहनेके 
लिये स्तम्भ भी आत्मा स्वय ही है, आत्माके स्वभावके आधारसे ही 


मोक्षदशा होती है ।--इसप्रकार अपने भावका आधार शात्मा स्वय 
ही है। 


शरीर-मन-वाणी या राग आत्माके धम्मका आ्राघार नहीं है, 
तथा मात्मा उन छारीरमन-वाणीका या रागका श्राघार नही है, 


(४६ ] भषिकरणशक्ति ( २५०६ ) झआर्मप्रसिद्धि 


वास्त॒बर्मे श्रात्मा भ्रपनी निर्मल पर्यायदा ही भाारु है । जिसने अपने 
स्वमाबको ही धपना छामार बसाया, उसे स्वमावके ध्लाघारसे निर्मह 
पर्यायें ही होती हैं, स्वभावके भ्ाघारसे मसिम पर्मायें भहीं होतीं, इस 
सिये मिमसपर्यामका ही भ्राधार होना प्रात्माछा स्वमाव है मलिनताका 
प्राघार होमा श्राश्माका स्वभाव महीं है। झात्माका स्वधाव ही ऐसा 
है कि उसके ध्राघारसे वुसको उत्पत्ति होती ही नहीं, उसके प्राशयप्त 
हो प्रामम्दकी ही उत्पत्ति होती है । धर्मीकी श्रद्धामें कपने घुद्ध 
प्ात्माका ही प्राधार है, भौर उसके आधारसे उसे निमप्तपर्यायें ही 
होती रहती हैं। 

बेसो भाचघायंदेगने छह श्षक्तियोर्मिं आात्माका हो छह कारों 
हससे बणुन किया है। लाह्मा ही प्रपता कर्म प्राश्मा ही प्रपमा कर्ता 
भ्राए्मा ही प्रपना करण शात्मा हो प्रपना सम्प्रदाम प्रात्मा ह्वी पता 
क्षपादाम भोर भारमा ही जपना अधिकरण--हसप्रकार छहों कारक 
भ्रात्मासते प्रभिन्नरूप हैं भिन्न पवार्षो़ो कारक कहना थे बाल्तवर्मे कारक 
हैं ही महीं । मिमित्तरकप छह कारकोंका बआत्मामें जिकाल 
प्रभाग है भोर इन स्थमावस्ूप छह का रकोका धारमामें जिकाल सदुभाव 
है ।।/“ शपप्रकार छह कारकोंटशी छकू विभक्तियाँ भौर एक पसम्दत्प 
विमक्ति-पह सातों बिमक्तियाँ प्रात्माको परसे बिमक्त बतसातों हैं । 


देशो यह भात्माके घर्मका प्राघार बतलाऐे हैं। तिरोगो 
छरीए हो प्रॉल-काम श्रादि इन्द्रियाँ स्पष्ट हों पेसा मकाम आादिकी 
सुविधा हो तो उसके झाधारसे भम होता है --ऐसा कोई माने तो 
अआ्राभायदेव उससे कहते हैं कि तू मूढ़ है गया तेरे आत्मा तैरे घमका 
आधार हो---ऐसी जभिकरणसप्तक्ति नहीं है जो तुझे पूसरोंका प्राधार 
सेमा पड़े ? माई, ठेश आत्मा ही तेरे धर्मका स्‍भाघार है तेरा अछब्य 
प्रदेशों चेतस्यतेज ही तेरे सम्पग्दर्शवादि धर्मेंका श्रापार है” इसके सिबा 
बाह्य पोभके भाधारसे तेरा घ॒र्म गहों है। मद्दो! महाविदेध दोभमें 
तो पर्मछा लोठ बह रहा है -.-इसप्रकार जहाँ मद्दाविदेइक्ेत्रको बात 


(४६ ] भषिकरणशक्ति (श्ण्द ) चत्मप्रसिद्ि 


इस छह कारक द्क्तियोके बर्णन द्वारा तो प्राआयंदेवते स्श- 

परको एकदम विमक्त बतसाकर भेदल्यान रराया है। प्रात्मा स्वगंहदी 
अपनी शक्तिसे छा कारणारूप होता है; प्रष्य कारकोंग्री उप्ते प्रपेशा 
महीं है । 

मिमित्त थे आर्माके कर्ता नहीं हैं 

निमित्त वे आात्माका कर्म नहीं हैं 

निमित्त वे आत्माका साधम नहीं हैं; 

मिमिध्च बे प्रात्माका सम्प्रदात महीं हैं 

निमित्द बे ध्रात्माका छपादाम नहीं हैं 

निमिश्त वे श्वात्माका भधषिकरण नहीँ हैं । 


पराष्मा स्थयं स्वमावसे ही धपने सावका कर्ता है; स्वयं ही 
कर्म है स्वयं ही करण है, स्वयं ही सम्प्रदाम है स्वयं ही बपादात है 
प्रौर स्वयं ही मभिकरण है| झपनी झक्तिसे ही स्वयमेव छह कारकरूप 
होकर सम्पग्दर्स साविस््प परिणमित होता है । 


सम्पम्दर्सम हो उसका आराधार कौत ? दारीब सकमी गा 
इस्द्रियाँ ठसका आधार तहीं हैं, मुममाव भी उसका धाषार महीं है भौर 
भाज् पर्यायका झाघाए लेनेसे मी सम्परदर्श नहीं होता प्रभिकरणस प्षक्तिः 
है ध्मात्मा स्वय ही पदिणमित होकर धम्पग्दर्शतका ब्मापार होता है। 
सम्पग्दर्सधत बह भाष्यमान माव है ओदर भात्मा उसका प्राषार है | 
घर्मी थीब अपने आर्मस्वभावगकों ही पराघारशूपसे माता है, प्रपनें हव॑ 
भाषका ही धाघाद सेकर सम्यस्दर्षनाविश्पसे परिणमित होता है 
इसके भतिरिक्त ब्यवद्धारका रागका या निमित्तद्षा प्राघार धर्मी महीं 
मासते । 

एक भोर कहे कि प्रात्मस्वमावके झाभारसे धर्म होता है 
प्रौर फिए कहे कि ध्यवहारके-रामके-या मिमित्तके प्राघारते भी 
चरम होता है, तो यह दोगों बातें परत्पश गिरोधी हैं। मारमस्वमाषक्ते 


भात्मप्रसिद्धि : ( ४७६ ) : अधिकरणशक्ति [ ४६ ] 


भाषारसे ही धर्म होता है--ऐसा जो जानता है वह व्यवहार--राग 
या निमित्तके आधारसे धर्म मानता ही नही । श्रोर जो व्यवहार, राग 
या निभित्तके आधारसे धर्म मानता है उसने धम्मेके सच्चे श्राधाररूप 
श्राक्मस्वभावको माना ही नहों है। व्यवहारका--दागका ,या निमित्त- 
का श्राधार लेनेसे तो विकारकी ही उत्पत्ति होती है; और यदि उसे 
धर्मका कारण माने तो मिथ्यात्व होता है। श्रात्मस्वभावके श्राधारसे तो 
निर्मलपर्यायकी ही उत्पत्ति होती है, इसलिये आत्मा निर्मेल पर्यायका 
आधार है। यहाँ प्राधाद श्रौर प्राघेय ( द्रव्य और पर्याय ) दोनो भिन्न 
नही किन्तु अ्रमेद हैं । जिप्तप्रकार, गहनोकी गढाईका श्राधाय एरन,-- 
इस हृष्टान्तमे तो एरच भिन्न है, किन्तु यहाँ निर्मेलपर्यायके श्राधाररूप 
द्रव्य कही उससे भिन्न नही है, द्रव्य स्वय उस निर्मेलपर्यायमें अमेद 
होकर परिणमित हुआ है । जिसप्रकार--एरनके आधारसे जितने गहने 
गढना हो उतने तथा जैसे गढना हो वैसे गढे जाते हैं; उसीधप्रकाण 
बात्मस्वभाषके श्राघारसे जितनी निर्मेल पर्याय करो उतनी तथा जैसी 
करना हो वैसी होती है, सम्यग्द्शनसे लेकर सिद्धपद तकको समस्त 
निर्मेल पर्यायोका आधार होनेकी शक्ति आत्मस्वभावमे है । श्रात्मा स्वयं 
आधाररूपसे ध्रूव रहकर अपने ही श्राधारसे सम्यग्ददोंचादि पर्यायरूप 
होता है ।--ऐसा आत्मा ही परम शरणभूत-परम भ्राधारकभ्त है।जो' 
जीव ऐसे बात्मस्वभावका झ्ाधार लेता है. वह सम्यर्द्श न-जशञान-चा रित्र 
ओर सिद्ध पदको प्राप्त होता है; श्रौोर जो जीव श्रात्मस्वभावका श्राश्नय 
छोडकरु परका श्राघार लेने जाता है वह निराधारखूपसे संसारमें 
परिभ्रमण करता है । 


श्रात्माका स्वभाव त्रिकाल है; 
विभाव क्षण्िक है, मोर 
सयोग भ्रभावरूप हैं । 
भ्ब, यदि प्रात्मा अपने स्वभावका आश्रय छोड़कर संयोगका 
पाश्रय लेने जाये तो वे सयोग कहीं उसे आधारभृत नहीं होते; मात्र 


[४६ ] अभिकर शक्ति (४८० ) आासमप्रसिद्धि 


प्राकुलता घोर विभाषदो उत्पत्ति होतो है। बौर यदि संयोपका घाणप 
छोड़कर प्पमे स्वमावका पाश्रम करे तो उसके प्राधारसे निराकुत 
प्ांति होती है। धर्मात्मा जानता है कि चाहे जिस प्रसंगमें भाहे बिप 
झेनमें मुझे अपने साटमाका ही आधार है. मह्॒तमे या अपलमे मेरा 
भात्मा ही मुमे शरणसम्ूपत है। देशो सीताबी पर्मात्मा थीं... बब 
श्रम क्षरीरी व घोर प्रंकुध्त उनके गर्ममें भाये तब उतके मतमे 
प्राकांक्षा जागृत हुई कि मैं सम्मेद पक्षिसर आदि तीर्योंकी यात्रा कह 
ओर ठीक उसी समय नगर्बमोति प्राकर रामचखजीसे 

बात कही । रामचन्द्रजीने सेमापतिको शुसाकर मादेश वियों झिंट- 
»सीताको सम्मेद्िखर प्रादि तीर्पों तपा जिस बिम्बोको ददता करसप्रो 
प्रौद उप्तकी इच्छा पूर्ण होनेपर फिर ध्िहसाए शासक ममासक बमें 
प्रकेस्ती छोड़ो । घोताजीने हपं धद्दित भक्तिभावसे तीर्ष बंदना की 
सिहताद बल प्रानेपर रपको रोककर सेलापति एकदम रो उठते हैं. « 
तलब सीताभी पूछती हैं कि “ प्रे सेवापति | क्‍या होमया हुम्हें ? तीपं 
वावमाके इस धुम भगसर पर तुम छोक क्यों कर रहे हो ?” सेतापति 
की आँखोंसे प्रॉसू बह रहे हैं। वे कहते हैं 'हे माता ! बिसप्रकार मुति 
अर रांगपरिणतिका त्याग कर देते हैं उसीप्रकार भी रामभखजीनी 
शोकापबादके मयसे आपको बनमें अकेश्ती छोड़ देनेशा आदेश दिया 
है। फ्रेहापतिके पझद कार्यों पड़ते ही सोताओो मूछित होमई देखो 
उस सूछकि समस भी धर्मात्मा सीताजीके प्रतरमें मान है कि 'लाहे जि 
प्रसंग पर अ्रपने घर्मके लिये मुझे प्रपते आत्माका ही आपार है ।+ 
फिर सचेत होनेपर शी रामचसाबीको संदेश पहुँचातो हैं कि-'हे सेना 
पह्ति | मेरे शामसे कहमा कि प्लोकापवावके भयसे मेरा ध्याग कर दिया, 
किल्तु ले घमंको मत छोड़ता | मझज्ञामी सोग जित घसकरी मी तित्दा 
करें तो उस निरदाके भयसे सम्यग्दर्सतको मत छोड़ देता... भौविष 
पधंघकी परेड करमा... ..मुलियों एवं मझजिकाप्रोंको मक्ति पूर्व प्राहार 
दान देगा देसो ऐसे दुखद प्रसंग पर भी सीतांबीको भ्रंतर स्वभावके 
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आश्रयसे घर्मोल्लास उत्पन्न हुप्रा है. अन्तरमें धर्मके श्राघारश्वृत स्व- 
भावका श्राश्रय है उसीके श्राघारसे यह उल्लास पैदा हुग्ना है 

प्रहो | में मले ही वनमे श्रकेली रह गई, किन्तु मेरे अन्तरमे धर्मंका 
भ्राधार विद्यमान है, उसे मैं नही छोडती . श्रौर मेरे रामसे कहना कि 
वे भी घर्मको न छोडे' । इसप्रकार धर्मको ही शरखभ्त जानकर घर्मा- 
समा उसीका श्राश्नय लेते हैं। श्रज्ञानी तो संयोगमे श्रोर आकुलतामें 
एकाकार होकर श्रन्तरके आधारको भूल जाते हैं । घ॒र्मात्माकोी भी 
किचितु आकुलता और जोक होजाता है, किन्तु वे श्रात्माके आधारको 
भूलकर शोकमे या सयोगमें एकाकार नही हो जाते | सयोगको अपने 
धरमंका आधार स्वप्नमें भी नही मानते, इसलिये सभी प्रसगो पर स्व- 
भावके श्राघारसे सम्यक श्रद्धा-ज्ञानरूप घर्मंतो व॒तंता ही रहता है । 
साधारण जीवोके लिये धर्मात्माके हृदयकी पहिचान करना कठिन है । 


जहाँ शेर, चीते घूम रहे हैं ऐसे भयानक वनमे सीताजी 

अकेली बैठो हैं। उदरमें लव और श्रकुश जैसे दो चरम छारीरी पुत्र 
पडे हैं. शेर, चीतोकी दहाडें सुनाई देती हैं। भरे ! यह दोरा श्राया - 
चीता श्राया ! किचित्‌ भय भी लगता है; तथापि स्वभावमे तो उस 
समय भी निशक हैं कि परे ! मैंने तो अपने चैतत्यका श्राधार लिया 
है. यह जगल, यह शेर, चीतोकी गजंताएँ--कोई भी सयोग झुमे 
अपने स्वभावका श्राधार छुडानेमें समर्थ नही हैं। ऊपर आकाश और 
नीचे घरती. भले ही कोई सगे सम्बन्धी नहीं हैं किन्तु मैं अशरखण 
नहीं है, अन्तरमें मेरा चिदाननद स्वभाव ही महान धारण है । देखो, 
सीताजी कहाँ हैं ? क्या जंगलमे हैं ?--नही, क्या संकटमे हैं ?--नही; 
श्रपनी आत्मा हैं ? श्रतरमे चैतन्य स्वभावको शरण लेनेसे जो श्रद्धा- 
ज्ञान-आननन्‍्दके परिणाम होते हैं उन्हीमे सीताजीका श्रात्मा बत रहा 

है | प्राघारभृत ऐसे अपने स्वभावकी शरणको भ्रतिक्षण हढ करती हूँ । 

वाह्ममें जो कुछ होना हो सो हो, किन्तु भनन्‍्तरमे जो चेतन्यका महान 

आघार है वह नहीं छुट सकता, उस चैतन्यके आधारसे हमें दु.ख नही 
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किन्तु आतम्द ही है। भ्ाँसेसि भाँसू बह रहे हैं, फिर मी माम है कि-- 
मेरा भात्मा इन प्रासुओंका ्राघार महीं है, किचित्‌ सेदके परिसाम 
होते हैं उनका भाभार मी भास्मा नहीं है; मेरा भात्मा तो श्ान-भाताद 
का ही ध्ाधार है। यह स्त्रीका प्रीर मैं महीं है इस भयानक घयसमें 
पा विश्वास राघमहलमें रहनेबासे हम तहीं हैं। महल हमें क्षरसमत वे 
गीर जंगलमें हम मतरण होगये--ऐसा महीं है। भपने प्रात्माके तिषा 
सार बरगत हमारे सिये भष्तरण हो है । 


--देशो पह मात्र ऐसे विकल्प या बिचारकी बात नहीं है, 
किस्तु भात्मबससे प्रन्तरमें ऐसे ध्रभिप्रायका निविकरुप परिणमम चैतम्य 
स्वप्तावके शाधारसे होगया है वह प्रतिक्षण प्रध्येक प्रसग पर बेंता 
हो रहता है' उसकी यह बात है | चेतम्यस्वमाबके प्राघारसे थो सम्पर्क 
त्रद्धा-ध्रान-चारिजरूप परिणसमत हुमा वही घर्म है। 


प्रा्माके स्‍्वमाब्में ऐसी छक्ति हैकि चाहे बेसे प्रतिकृतत 
प्रसंगर्में सी बह भाषारसूत होता है भ्ौर उसके माभयसे क्लांति मिसती 
है । प्रातवें मर्केको भोर प्रतिकुलतामें पड़े हुए सारकियोंमिं भी कोई कोई 
जीव पूर्वकालकी वेसमासम्धिके संस्कारोका छाथार लेकर-भन्तरमें 
प्पमे चेतस्पस्वभावके आपसे सम्पग्दशन प्राप्त करते हैं बोर ऐसी 
प्रपू झात्मसांतिका येवम करते हैं कि स्वयंके मिष्याहष्टि देबोंको भी 
ससकी मंघ तक महीं होती । आलाश्माका प्राघार सिये बिता बाहममेँ 
छिसीके भ्राघारपे सुख्ध या शांति सेमा चाहे तो बह तीम कास-तोन 
सोहमे कहीं प्राप्त महीं हो सकती । किस्हीं मो धंगोगोंमें किसी मी क्षण 
अपने सबमावकी शोर उस्मुख होकर उसका जाश्रय करतेते सुस एवं 
श्रांहिका भ्रगुमव होता है । 


सास्यमान भावका आधार हो ऐसी आत्माडी द्राक्ति है। 
ज्ञागी भावक होकर निर्मेल माबको माता है भौद प्रश्मानी साषक होरूव 
विकारकी भावमा करता है। ज्ाती तो स्वप्तावके स्‍भ्ाधारतसे शिमंस 
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भाव प्रगट करके उनन्‍्हीके आधारसे परिणमित होता है । भज्ञावी श्रपने 
भात्माको विकारका ही आधार मानकर मात्र विकाररूपसे परिणमित 
होता है, निर्मेल पर्यायके ग्राघाररूप अपने' छुद्ध स्वभावको वह नहीं 
जानता; इसलिये बाह्य आधारसे निर्मेलता प्रगट करना चाहता है यह 
उसको बाह्य दृष्टि है। चेतन्यका श्राधार छोडकर जो बाह्ममें श्रपता 
श्राधार ढू ढता है वह भले हो महान सम्राट हो तथापि भिखारी ही है; 
क्योकि वह दूसरोंसे अपने ज्ञान-आनन्दकी भीख माँगता है। भौर “मैं 
ही अपने आनन्दका आधार है, अपने ज्ञान-भानन्दके लिये मुझे अन्य किसी 
आधारकी आवश्यकता नही है”--ऐसी स्वभावदृष्टि करनेवाला सम्य- 
पेत्वी कदाचित्‌ नकमें हो तथापि वह महान सम्राट है । 


शरीर या राग वह शभ्रात्माके घर्मंका आधार नही है; क्योकि 

शरीर श्रोर राग छूट जाने पर भी सम्यग्दशतादि बने रहते हैं, इसलिये 

कोई घमममका श्राधार नहीं हैं, तथा आत्म। शरीरका या रागका 

भ्राघार नही है । ससारका आधार ही आत्मा नहीं है, वह तो मोक्षका 
हो भ्राधार होता है--ऐसा उसका स्वभाव है । 


ऐसा सिद्धान्त है कि--केवली या श्र्‌तकेवलोके पादमूलमें ही 
क्षायिक सम्यक्त्व होता है, किन्तु उसमें तो यह बतलाया है कि उस 
समय कंसा निमित्त होता है। कहीं वह निमित्त इस जीवके क्षायिक 
सम्यक्त्वका आघार नही है; सम्यग्दशनका भ्राधार भ्रात्मा स्वयं ही है, 
श्रात्माके आधारसे ही वह परिणमन होता है । 


जिसका जो भ्राघार हो वह उससे श्रभिन्न होता है; भिन्न नहीं 
होता। यदि वस्तुमे श्रपना आधार होनेक्ी शक्ति न हो तथा भिन्न 
भ्राधार हो तो अनवस्था दोष शआआाजाये, आधारकी परम्परा कही न 
रुके । जैसे---क्रोई ऐसा कहे कि--प्रात्माका आधाणश यह शरीर, शरीर- 
का शाघार ? मकान, मकानका आधार ?---यह जम्बूद्वीप, जम्हृहीपका 
आधार ?--मध्यलोक; मध्यलोकका आधार ?->लोक, और लोकका 
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किन्तु आमस्द ही है। घाँसोते भाँसू बह रहे हैं, फिर भी माम है ह-- 
भेय शात्मा इन पाँसुओंका भ्राधार नहीं है, किचित्‌ खेदके परिणाम 
होते हैं ठमका भाभार मी भाह्मा नहीं है' मेरा आत्मा तो झान-मामस्द 
का ही झाघार है। यह स्जीका परीर मैं महीं है; इस मयासक छपसमे 
भा विश्यास राजमहसमें रहनेबासे हम नहीं है। महस हमें रणप्रृत पे 
बोर जंगसमें हम अशरण होगये--ऐसा हीं है। भपने धात्माके प्िगां 
घाय घगत हमारे सिये प्रध्तरण ही है । 


--देखो पह मात्र ऐसे बिकल्‍््प पा विचारकी बात महों है 
किन्तु प्रात्मबससे प्रस्तरमें ऐसे मभिप्रामका निविकल्प परिणमत 'चेतस्प” 
स्वप्ताजके झाधारसे होगया है वह प्रतिक्षण प्रश्येक प्रसंय पर बतंता 
ही रहता है" उसकी यह बात है । 'रंतन्पस्वभागके भाषारसे थो पम्पछू 
हद्ा-भान-'चारिजरूप परिरमम हुप्ता वही पर्म है। 


प्रात्माके स्‍्ममाबमें ऐसी शाफ्ति हैकि चाहे जेंसे प्रतिकृत्त 
प्रसंगर्मे भी बह थ्राधारसूत होठा है भ्ौर उसके अ्राभयसे क्ोति मिसती 
है | धातवें तर्क धोर प्रतिकुलतामें पड़े हुए सारकियोंमें मी कोई कोई 
प्रीव पूर्वकासकी देसनासब्धिके संस्‍्कार्रोंका श्राघार सेशर-पस्तरमेँ 
झपने 'भेतस्यस्वमावके धाभ्रयसे सम्यम्दशन प्राप्त करते हैं और ऐसी 
झपूर्व आ्लास्मणातिका वेदन करते हैँ कि स्वरगंके मिध्याह्ष्टि देबोंको भी 
छसझी गंध तब महीं होती । प्ात्माका प्राघार सिये बिता शाह 
डिसीके प्लाभारसे सुस्च या शांति लेना भराहे तो बह तोम कास-ठोत 
सोकमें कहीं प्राप्त महों हो सकती । किम्हीं मौ संगोगोगे किसी मौ क्षण 
अपते स्थभागकौ पझ्ोग 6स्पुस होकर उसका धाश्रय करनेसे सुश्ष एवं 
धांधिका अ्मुमव होता है। 


मास्यमान भावका आपार हो ऐसी भारमाछों दाक्ति है। 
ज्ञानी भावर होकर मिर्मेश भावको भाता है भौर प्रश्ानो मावक होकर 
विंकारकी भावना करता है। शानी तो स्वमागत्रे प्राघारते तिमेस 
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प्यो निरालम्वोरूपसे स्थित है। जिसप्रकार लोक ज्योका त्यो निरा- 
लम्बीरूपसे स्थित है, उसीप्रकार लोककफे समस्त पदार्थ भी मिरा- 
लम्बीरूपसे अपने-अपने स्वरूपमे स्थित हैं; उन्हे किसी भिन्न आधारकी 
अवेक्षा नही है। भहा ! देखो तो यह वस्तुस्वभाव ! 

पुनरच, समवशरणमे विराजमान सर्वेज्ञ परमात्माके तोचे 
रनपरिका देवी सिहासन होता है, किन्तु भगवानका शरीर उस पिहा- 
सनका स्पशे नही करता, भगवान तो सिहासनसे चार अग्रुत ऊपर- 
निरालम्वोरूपसे आकाश्षमें विराजमान होते हैं । 

भगवानका ग्रात्मा तो मपने स्वभावके श्राधारसे परिपुर्ण चीत- 
रागी निरालम्बी होगया है भौर वहाँ शरीरका स्वभाव भी निरालम्बी 
होगया है। किसी भी बाहापदार्थके श्रवलम्वन बित्ता भगवालका आत्मा 
परिपूर्ण ज्ञान-झानन्दरूपसे परिणमित होरहा है । समस्त आत्माओोका 
ऐसा निरालम्बी स्वभाव है । किन्तु मुढ-अज्ञानी जीवोको बाह्य अ्रवर्ल- 
बनकी मिथ्याबुद्धि दूर नहीं होती और वे श्रात्माका अवलम्बत नहीं 
लेते। इसलिये इस अधिकरणशक्तिमें आचार्येदेवने समझाया है कि 
हे जीव ! स्वय ही श्रपने धर्मका आधार हो ऐसी तेरे श्रात्माकी दाक्ति 
है, इसलिये तू अपने आत्मस्वभावका ही अवलम्बन ले .तथा दुसरोके 
गवत्नम्बनकोी बुद्धि छोड़ । 

[भरहा ! कंसा निरालम्बों तत्त्व !] 
[ --पहाँ ४६ वी भ्रधिकरणजशक्तिका वन पूरा हुआ । ] 


जद 


३९३ हैं 


[५६] अधिषरणश्ि ह7 या। (अषर 3 2। 3 


दे हम 20 0 / वोह प 
भाभार ?--असीर को. गोरी पीपारे छौय होगा !. पसोर 
विप्मास दो कोई!है- ही ह़हीं, शिसे उसके ध्राधाष कहा पाये ) | इस 
भसोकका पाषाज क्षतो्ही है 24: ह्लईं मिश्र भाघार तहीं है; पो फिर 
थमोककी मांतिय जयूदक़े, भय, पदारपीकीं भी सिरे अपुना-मपनों 
ही प्रापार है; 7परका,) भ्रुभार सदी ई ” झ्मयसार मेँ: भी माक्यधका 
उदाहरण रेखब बेगहज़ची, मर बात पमेराई हैज जददाँ कहते हैं कि 
जब अकेले प्राष्यशक्रो,ही. सक्षम सेकर्र उसे भाषारका अहिषाड हि 
जाये 6म माष्यण/्ो तरफ कियो डरस्यर्का ऑंपार जहीं। कहा, जा समता, 
इससिये 4५३० 2० (07776 ॥ एऋाकाण ही घाक्ाए 
में ई--ऐसा असीफ्रोति,,सफ़र्मे घाता है २भौर 'ऐफ़ [घारसनेबापेकी 
भी परके घाय, बाणयुर प्राधेपपता भार्िंत महों होता(;वृसोपुकार मात 
शानस्वमावकों प्रतामें, सेकर , उसके प्रीघेरका (विचाह किया थाये वो 
जञाससे मिफ्त झाय,डिप्ी धम्युका भार्धाब'दिजाई गहों देता , एक भाग ही 
स्वयं झपनेमें ही-है-ऐसा ,मोमीति/ सैममें। प्राद्म है. मौर, हरा 
समममेबैले-को घपुपे शानस्वमांद् 7 मिध अन्य किस्ही पदा्पोंके सांप 
प्रपता आपार-परयेयपता मार्सित ही होता ऐचा अप्ूर्व॒ मेदआान होते 
से स्वयं अपने शार्नेस्वेमार्दके शायारसे,शानरूप हो परिणमित होता है 
भौर शाग-पप-मोईकी उत्पत्ति ही होतो ।--यह पेबेर दोसेदा उपाय 
है ।--( देन सेबेर-प्रधिकार प्राप्रा १५ २76३ १ हू 

| 2 |] 

! ; देपो विशनलम्की माकाधका) उदाद्वस्स, देकर, प्रेतमादा 
हार्मश्वमाव समामयप है। पदो )' धमस्त छोड, जियहम्दी है। पांरों 
घोर दया रपइ-नोपे बुना असीकाकायके साममें १४३ पैरमएज 
प्रमांश पह सोच णारव॒त (विध॑मार्म है ।! पनंतानंत-जोड़-पुद्पलॉपें बईं 
वस्पूर्ण है। इस सोझर्क भोपे'कोंई 'आाबाढ़ हीं है प्रय्या ऊपरते 
डदिसी रस्सीके धापारपे महीं पटक रहा है तथा डिपतौने इसे पारण' 
जी कर रपा है शषापि यह छोड सोभे सही गिर पड़ठा । सोड़के मी पे 
शिसशुतत रिक्त रपान ही है तपावि यह सीधे नहीं उतर जाता उपोंका 
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आत्माकी ४७ शक्तियोका श्री अमृतचन्द्राचायंदेवने अदुभुत वर्णंत किया 
है। उनमें से ४६ शक्तियोका भावपुर्णं सरस विवेचन हो चुका है; श्रव 
भ्न्तिम सम्बन्धशक्ति है। “स्वभावमात्र स्वस्वामित्वमयी सम्बन्धशक्ति 
आत्मा है।” 

सम्यग्दशंन-ज्ञान-मानन्दरूप जो अपना भाव है वही आत्माका 
स्वधन है शोर उसीका श्रात्मा स्वामी है, इसके भ्रतिरिक्त अन्य कुछ 
आात्माका स्व नही है और शआ्रात्मा उसका स्वामी नही है । देखो, यह 
पम्बन्धशक्ति | सम्बन्धशक्ति भी आत्माका परके साथ सम्बन्ध नही बत- 
लाती, कितु परके साथका सम्बन्ध तुडवाकर स्वमे एकता कराती है;-- 
इसेप्रकार आत्माके एकत्व-विभक्त स्वरूपको वतलाती है। सम्यक्‍त्वी 
धर्मात्मा ऐसा श्रतुभव करता है कि-- 


“हु ऐक छुद्ध सदा अ्ररूपी ज्ञान-दर्शनमय खरे, 
कई श्रन्य ते मार जरी परमाणुमात्र नथी भरे !” 


यह एक शुद्ध ज्ञान दशेंनमय सदा गरूपी आात्मा ही मैं हैं, 
वही मेरा स्व है, इसके अतिरिक्त जगतमे अन्य कुछ--एक परमाणु- 
मान भी मेरा नहीं है। स्वयं अपने आत्मस्वभावकी शोर उन्मुख होकर 
स्वमें एकतारूपसे परिणमित हुम्ना, वहाँ किसी भी परद्रव्यके साथ 
किचितु सम्बन्ध भासित नही होता । 
ऐसे परसम्बन्धसे रहित छुद्ध श्रात्माको देखना ही धर्म है, 
वही जेनशासन है। शआ्ाचाये कुन्दकुन्द प्रभु कहते हैं कि--जो 
3एप श्रात्मको अबद्धस्पृष्ट ( श्रर्थात्‌ कर्म बन्धन रहित तथा 
सम्बन्ध रहित ), अनन्य, जअविशेष तथा नियत देखता है 
वह सर्व जिनशासनको देखता है; जो पस्सदि श्रप्पाण अबद्धपुद्द .. 
पससदि जिणसासरां सव्व ” जो यह शअबद्धस्पृष्ट, श्रनन्‍्य, नियत, 
अविशेष झोर असयुक्त--ऐसे पाँच भावो स्वरूप आत्माकी श्रनुभूति है 
वह निमग्ययसे समस्त जिनशासनकी श्रनुभ्ृति है देखो, आचाय भगवान 
>> ष्ट कहते हैं कि--परके सम्बन्धसे रहित शुद्ध आत्माको श्रनुभ्नूति ही 


ढ 


८ | के 
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& 
इस बगतमें मेरा कौन है भौर किसके साथ 











प्प्ते परमार सम्भघ पे-ठसके मान बिता, परफ़ों सपना 
मानकर, परफे साथ सम्पध खोड़कर सप्लीद संसारमें मरक 
रहा है| भास्माझ्ा “स्तर” क्या हे भौर भास्तविक सम्मत्ध 
फिसके साथ है--वह इस “सम्बन्धश्नक्ति” में बतछाया है । 
यह्द सम्बन्धस्फ्ि भी सात्माका परे साथ सम्बन्ध नहीं 
बतलादी, किन्तु अपनेमें ही स्प-स्वामी सम्बन्ध बतलाकर 
परके साथका सम्पन्ध तुड़बाती है;--दइसप्रक्यर परसे मिश्र 
मात्माको बतलाठी है । भास्मा ज्ञान-दर्धन-आनत्द स्वरूप 
अपने माबका ही स्वामी है, और थे माव दी भात्माका स्व 
हैं,-पेसा जानफर, छवमावक्े साथ सम्बन्ध जोड़ना भौर 
परके साथ सम्दन्ध तोड़ना--ऐसा एकश्व-बविमक्तपना पह 
पमयसारक्य तात्पर्य है, तथा ठस एकत्व-विमक्तपनेमें ही 
भारमाकी प्रोमा दे | 











प्लस *. 

प्रहु मगबात आत्मा जपनी ज्राग क्रियामें प्रमत्तप्क्तिसे उल्स 
सित हो रहा है, उसके ज्ञाममात्र भाषमें कमम्त घर्म एकताब परियणा 
मिष्ठ हो रहे हैं इसलिये भ्ात्मा जमेकान्तडूति है। ऐसे बनेकात्तयूति 
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नाहू भवामि परेर्षा न मे परे सन्ति ज्ञानमहमेकः । 
इति यो ध्यायति ध्याने स श्रात्मा भवति ध्याता ॥१६१॥ 


“मैं परका नहीं हैँ, पर मेरे नहीं हैं”-इसप्रकार स्व-परके 

*रस्पर स्व-स्वामिसम्बन्धको छोड़कर, “शुद्धत्ञावग ही एक मैं हैं -- 
इसप्रकार भ्रतात्माकों छोड़कर, आत्माको ही आत्मारूपसे ग्रहण 
करके, पर द्रव्यसे भिन्नत्वके कारण श्रात्मार्पी ही एक अग्रमें (ध्येयमें) 
चिन्ताको रोकता है वह शआआ्रात्मा वास्तवमें घुद्धात्मा होता है।” 
देसो, धर्मी जीव श्रपने श्रास्मामेंसे परद्रव्यके सम्बन्धकों हटा देता है 
थोर एक छुद्ध ज्ञानस्वरूपसे ही अपने भ्रात्माको घ्याता है | “प्रथम' तो 
मैं स्वभावसे ज्ञायक ही हूँ, मात्र ज्ञायक होनेसे मेरा विदवके साथ भी 
सहज ज्षेय-ज्ञायक लक्षण सम्बन्ध ही है; परन्तु अन्य स्वस्वामिलक्षणादि 
पम्बन्ध नही हैं; इसलिये मुझे किसीके प्रति ममत्व नही है, सर्वेत्र 
निमंभत्व ही है ।” मोक्षाघिकारी जीव ऐसे ज्ञायकस्वभावी प्रात्माका 
निंय करके सर्वे उद्यमसे अपने शुद्धात्मामें ही वततता है । ( देखो, 
भवचनसार गाथा २०० टीका । ) जो जीव परके साथ कर्ता- 
मिपना, स्वस्थामिपना श्रादि सम्बंध किचित्‌ भी माने, वह जीव परका 
ममत्व छोडकर अपने ज्ञायक स्वभावमें प्रवर्तमान नहीं हो सकता, 
पहे तो राग-द्वेष-मोह में ही वर्तंता है; वह वास्तवमें मोक्षका अधिकारी 
नहीं है । 

देखो, आत्माको किसके साथ सच्चा सम्बन्ध है वह बतलाते 
हैं। श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है कि--- 

“हुँ कोण छु ? क्‍या थी थयो ? छु' स्वरूप छे मारु खरु' ? 

कोना सम्वन्धे वलगणा छे ? राखू' के भरे परिहृरु ? 

श्रेना विचार विवेक पूर्वक शात भावे जो कर्या, 

तो सर्वे आत्मिक ज्ञानना सिद्धांत तत्त्वों श्रनुभव्या ।! 

धर्मी जानता है कि में तो ज्ञान दर्दोन स्वभावी आत्मा हैं; 
शगान-दर्शन स्वभाव ही मेरा स्व है और उसीका मैं स्वामी है, इसके 


[ ४० ] सम्धन्धशक्ति ( शपम ) जारमप्रसिश्रि 


पैमधम है। वास्तवर्गें श्लात्माका स्वभाव रागके भी धम्पन्धसे रहित है। 
जो जीव प्रपते प्रात्माको कर्म सम्बन्भवाला शोर बिकारी ही देखता है 
किस्तु कर्मके सम्पन्धसे रहित तथा रागादि रहित ऐसे प्रपने शुद्धत्व 
भावको सहीं देखता उसने जिनक्लासनकों महीं जाता है ओर उफ़के 
ब्ास्मामें जैनधर्म प्रयट महीं हुप्रा है। शाम-वर्शनस्वमाव ही मैं है ठपा 
शान-दर्शत स्वभावसे भिप्त रो भाव हैं वह यैं पहीं है; वे सब मेरे 
स्वरूपसे पाह्य है ।---इसप्रकार झान-दक्षत स्वमावमें एकस्वरूपसे दबा 
क्प समए्ठ पदार्पतति दिमत्तकूपसे प्रपने ध्रात्माका भम्रुभद रूरसा धो 
छेतमम है। ऐसे प्राह्माको जाने बिना सचमुभ्र ध्ैमत्व नहीं होता । 

इस जगदमे भेरा क्‍या है भोर छिसके साथ भुके परमार्ष 
सम्बन्ध है, उसके भान बिभा, परको ही भपता मामकर थीब धंसारमें 
सटक रहा है| परवब्य कमी मपना ही ही महीं सकता" तथापि परको 
प्रपमा मापलकर यह लोब मोहके कारए दुसी ही होता है। जो परको 
पररूप थाने ओर स्वको ही स्म-रूपसे आने बह लिःस्करूपसे प्रपमे स्व 
रूपमें एकाग्रतासे सुछी हो होया । 

तु्यका ग्रूस क्‍या है ? 
--परद्रब्यको अपना सासमा वह । 
सुखका मूल कया ? 
_-स्व-परका मेदज्लाम करना बह । 
मेदबिशज्ञानतः सिद्धा' सिद्धा ये किस कैचत । 
तस्पेवासाबदों बद्धा' बद्धा ये किस केचन ।। 

थो जीन सिद्ध हुए हैं बे मेदझानसे ही सिद्ध हुए हैं; थो जीन 
बद्ध हुए हैं थे सेदशामके अमाबसे ही बठ हुए हैं। 

मेदश्ाम क्‍या है उसका यह बर्णोत चल रहा है। प्रात्माके 
जात दर्शन स्वमावके प्रतिरिक्त जय कहीं भी स्वामित्व साने तो उस 
लोवको मैदशान सहीं कित्तु जड्भात है। पर्मी थपने ध्रात्माको कंसा 
घ्याते हु बह प्रबबननसाम्में छब्ले हैं... 
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रहेंगा; परद्रव्यका परिग्रहणा नही करूगा। (--समयसार गाथा 
२०८ टीका । ) 


प्राठ वर्षकी बालिका भी यदि सम्यक्‍त्व प्राप्त करले तो वह 
भी अपने आत्माको ऐसा हो जानती है। फिए बड़ो होने पर उसका 
विवाह हो तब भी श्रपने अंतर्‌ अभिप्रायमे अपने ज्ञायक स्वभावों 
प्रात्माके सिवा भ्रनन्‍्य किसीको वह अपना स्वामी नही मानती। 
भौर यदि पति घर्मात्मा हो तो वह भी ऐसा नहीं मानता कि “मैं इस 
स्त्रीका स्वामी हूँ”; मे तो श्रपने ज्ञानका ही स्वामी हँ--ऐसा धर्मी 
जानता है। पति-पत्नीके रूपमे एक दूसरेके प्रति जो राग है उसे वे 
अपने दोषरूप मानते हैं श्रोर ज्ञायक-स्वमावमे उस रागका स्वामित्व 
भी स्वीकार नहीं करते। हमारे ज्ञायक स्वभावके आश्रयसे जो सम्य- 
गशनादि भाव प्रगट हुए हैं वही हमारा “स्व” है श्लोर उसोके हम' 
स्वामी हैं,-इसप्रकार मात्र श्रपने स्वभावमे ही स्व-स्वामिपना जानते 


हैं। इसके अतिरिक्त शरीर या रागादिके साथ स्व-स्वामिपना नहीं 
मानते । 


प्राचायंदेवने तो कहा है कि-यदि तू श्रजीवको अपना 
मानकर उस श्रजीवका स्वामी बनेगा तो तू अजीव हो जायेगा ! 
भर्थात्‌ तेरी श्रद्धामें जीवतत््व नही रहेगा । इसलिये है भाई ! यदि तू 
अपनी श्रद्धामे श्रपने जीवतत््वको जीवित रखना चाहता हो वो 
अपने श्त्माको ज्ञायकस्वभावी जानकर उसीका स्वामी बन, ओर 
अन्यका स्वामित्व छोड । 


प्ररन--मुनियोने. तो धन-मकान-स्त्री-वस्त्रादिका त्याग 
कर दिया है इसलिये वे तो उनके स्वामी नहीं हैं; किन्तु हम' गृहस्थों- 
के तो वह सब होता है इसलिये हम' तो उसके स्वामी हैं न ? 


उत्तर-अरे भाई ! क्‍या झुनिका ओर तेरा बात्मा भिन्न« 
भिन्न प्रकारके हैं ? यहाँ श्रात्माके स्वभावकी बात है, जगतका कोई 


क्री 
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अठिरिक्त बम्य किसीका मैं स्दामी महीं है. तथा प्म्य कोई मेय स्वामी 
नहीं है। पद कुट्म्ब-स्त्री-धत-छरीर कोई मेरा स्व महाँ है मोर मैं 
उनका स्वामी नहीं हैं मियमसारमें कहते हैं कि-यह स्त्री-पुजादिक 
कोई तेरे सुश-दु'सके मागीदार महीं होते; वह ठो कपनी आआजोगिदा 
के सिये ठ्गो्ा गिरोहतुझे मिला है यदि तू उम्हें प्रपमा मादेगा 
हो ठगा जायग्रेगा | ( देखो निथिमसार भाषा १०१७ी टीढ़ा १) 
पह स्थरी-पुन्ादि कोई वास्तबमें इस भात्माके सम्वन्धी नहीं है। 
ठोर्कर मगवाम प्रादि प्राराधक लजीब माताके गममें हों उस-उमय 
भो प्रपनै भात्माकों ऐसा ही भ्ासते हैं, परके साथ िचित्‌ सम्बन्ध 
महीं मामते । कर्योकि-- 


को ताम भरोदुशघ' परद्रध्य ममेदं मबसि इब्यस्‌ | 
भ्राष्मालमात्मनः परिप्रहूँ तु मिएत विश्रानत्‌ ॥| २०७ ॥ 
मम परिग्रद्दो पदि छतोऊऋहम जोबता तु गच्छेपस । 
ज्ञासेबाह यस्‍्मात्तस्मान्न परिप्रहो मम ॥ २०८॥ 


हजो जिसका स्वभाव है वहे उत्का स्व (भरत सम्पत्ति) है 

शरीर वहू उसका ( सम मावका ) स्वामी है --इसप्रकार सूक्म तीक्म 
तस्थरृष्टिके प्रदसम्दससे झासी क्पने आारमाकों ही क्षास्माका परिप्रह 
सलिममसे लासठा है इसप्तिये 'मह मेरा स्व महीं है मैं इसका स्वामी 
शहीं हैँ “ऐसा थागता हप्रा परद्मम्पका परिग्रहए नहीं करता ।/ 
(--समयसार स्राथा २०७ टोका ) 


पुनरण् | ज्ञामी कहते हैं कि---- यदि मैं प्रमीष परहम्पका 
परिग्रहण कहे तो अबप्यमेव बह प्रजोव मेरा सद हो मैं भी सबएय 
सेब उस शजीवका स्वामी होऊें मोर अजीवका थो स्वामी वह बात्तव 
में प्रमीब ही होता है। इसप्रकार बिबश्च ( ्ाबारीसे ) भी मुमे 
अजीवपमा आधायेगा। मेशा तो एक शायकमाब ही स्व है क्‍प्रौर ढुसी 
का मैं स्वामी हैं' इसलिये सुझे सजीवपमा महों मैं ठो ज्ञाता ही 
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पथ एकत्व हुआ जो निर्मेल भाव ( सम्पर्दर्श न-श्ञान-चारित्र ) बही 
मेरा स्व है और मैं उसका स्वामी हैँ । अपने इस स्व-धनको मैं कभी 
गही छोडता । जो मेरा स्व हो वह मुझमे पृथक्‌ कैसे होगा ? स्वभाव- 


मे एकाग्र होने पर रागादि तो मुभमे पृथक हो जाते हैं इसलिये वह 
मेरा स्व नही है । 


जो जिसे भ्रपत्ता मानता है वह उसे छोडना नहीं चाहता । 
णो रागको अपना स्व मानता है वह रागको छोडना नही चाहता, 
उसलिये वह रागको प्रपने स्वभावसे पृथक्‌ नही जानता, इसलिये वह 
तो मिथ्याहृष्टि हो है । जो ऐसा जाने कि मैं तो ज्ञायकम्वभाव हैँ, राग 

स्वभावसे भिन्न भाव है,--ऐसा जानकर ज्ञायक स्वभावके आश्रय- 
पे सम्पगदशंनादि भाव प्रगट करे, तो फिर उसे जो अल्पराग रहता 
है वह श्रस्थिरता जितना चारित्र दोष कहा जाता है । उसे श्रद्धामे 
जायकमावका हो स्वामित्व वर्तता है, रागका स्वामित्व नही चतेता, 
इसलिये श्रद्धाका दोष उसे छूट गया है | परन्तु जो जोव ज्ञायकस्वभावकों 
ही भ्रपता जानकर उसकी सन्प्रुखता पूर्व कु सम्यरदर्शनादिरूप परिणमित 
नहीं होता भ्रोर परके तथा रागके ही स्वामित्वरूपसे परिणमित होता है 
उसे तो श्रद्धा ही मिथ्या है श्ोर श्रद्धाका दोष अनत ससारका कारण है । 


भरत--यह आत्मा परका स्वामी नहीं है, कितु ईश्वरने 
आत्माको बनाया है, इसलिये वे तो इस आत्माके स्वामी हैं न ? 


उत्तर--यह तो महान घखुढता हुई। इस आत्माको किसीने 

सनताया नही है; जात्मा स्वय सिद्ध वस्तु है, इसका कोई निर्माता नही 
है । ईदवरका स्वरूप भी ऐसा नही है कि घह किसीको बनाए । जिसप्रकार 
यह आत्मा परका स्वामी या कर्ता होनेसे मिथ्यादृष्टि है, उसीप्रकार 
ईंदवर भी यदि परका कर्ता हो तो घह मिथ्यादृष्टि ही हो जाये,---.. 
उसका ईदवर॒पना न रहे। मैं तो ज्ञायकस्वरूप हूँ, परका कर्ता या 
स्वामो मैं नहों हैं सा श्रात्ममान करके फिर उसमे एकाग्रता द्वारा 
४ - 


र्च्& 
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भी बात्मा परदरशभ्यका स्थामों तो है ही महीं! सिदमंगबान पा 
ससारी सूढ़ प्राणी, केवन्ती भगवान या प्रज्ञामो, मुतति या गृहस्त- 
किसीका भी प्रात्मा परास्यका स्वासी सहीं है। अब कि मुनिर्यों- 
को तो स्ली-वर्ाविका राग छूट गया है शौर तुझे वह शाम मी 
छूटा; इसलिये पहसे मिणय तो कर कि राग द्वोने पर भी प्रात्माका 
स्वभाव ज्ञायकसूर्ति है रागका स्वामित्व मेरे शायकत्वमाबर्मे नह्ो 
है। धर्मीको राग होसे पर भी उनके अमिप्रायर्मे यंग सो मैं -“ 
ऐसी रागकी पकड़ नहीं होतो ढितु 'मायकत्वमाब सो मैं >ऐेंसो 
स्वमायकी पकरु द्वोती है। 'नतत्य स्वमावढ़ों 'हुककर वेहादि परका 
स्थामिश्त्र मासना बह तो मिध्यास्व है ही भोर घुमाशुम परिणामों 
का स्वामित्व भी मिष्यात्व ही है । 

प्रप्त--भ्रुभाषशुम परिणामोंका स्वामो आत्मा महीं तो कोन 


है? 

उत्तर--झ्ुमाषुम परिणाम भ्रास्माकी पर्याम्मे होते हैं उत 
अपेक्षासरें तो थात्मा ही उतका स्वामी है। परस्तु पहाँ छो पात्माके 
स्वमावका-प्राध्माकी दाक्तिका बर्णत चल रहा है। छुमाशुम परिणाम 
बह प्रात्माका स्‍्व॒माव तहीं है ब्ात्मा तो ज्ञायक स्वमाबो है उत्त 
शामकस्व॒भावके द्ाश्षयप्ते श्रुमाशुम भावरूप परिणमन होता ही महीं” 
इससिये श्ञायकस्वमाबक्ी हप्ित्राप्ते धर्मात्मा घुमाप्ुम परिणामके 
स्वामी नहीं होते। हश्वायकस्वमामके प्राश्यसे लो सम्यरदक्षतादि 
बोठरागी परिणाम हुए उम्हीके स्वामी होते हैं। बमानीफो शायक ५ 
स्वमाबकी हृष्टि गहीं है, इसशिये वही शुभाधुमपरिणामका स्वामी 
होकर उनमें एशत्वअुद्धिघे सिध्यात्वकूप परिणमित होता है । 

धर्मी जामता है रि मैं तो अपने शान-प्रातस्वादि बनंत गुर्णो 
का स्थामो है प्रौर दे ही मेरे स्व भाव हैं। मेरा स्वरूप ऐसा महीं है 
किगेँ विकारका स्वामी होऊं। विकाएका स्वामी तो विकार होता 
है, मेरा छुद्धभाव विकारका स्वामी कठे होगा ? मेरे शायकस्थमसावके 


* 
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ताय एकत्व हुआ जो निर्मेल भाव ( सम्परदर्शन-शान-चारित ) वही 
मेरा स्व है जोर में उसका स्वामी हैं। अपने इस स्व-धनकी में कभी 
नहीं छोडता । जो मेरा स्व हो वह मुझे प्रथक्‌ कैसे होगा ? स्वभाव- 


में एकाग्र होने पर रागादि तो मुभमे पृथक्‌ हो जाते हैं इसलिये वह 
मेरा स्व नहीं है । 


जो जिसे श्रपना मानता है बहू उसे छोडना नहीं चाहता । 

जो रागको अपना स्व मानता है वह रागको छोडना नही चाहता, 
इसलिये वह रागको प्रपने स्वभावसे पृथक नही जानता, इसलिये वह 
तो मिथ्यादृष्टि हो है । जो ऐसा जाने कि में तो ज्ञायकम्वभाव हैं, राग 
मेरे स्वभावसते भिन्न माव है,--ऐसा जानकर ज्ञायक स्वभावके आश्रय- 

से सम्यर्दशनादि भाव प्रगट करे, तो फिर उसे जो अल्पराग रहता 
है वह श्रस्थिरता जितना चारित्र दोष कहा जाता है। उसे श्रद्धामे 
नायकभावका ही स्वामित्व वतंता है, रागका स्वामित्व नही वतंता, 
इसलिये श्रद्धाका दोष उसे छूट गया है । परन्तु जो जीव ज्ञायकस्वभावको 
ही श्रपता जानकर उप्तको सम्घुखता पूर्व सम्पर्दर्श नादिख्प परिणमित 
नहीं होता श्रोर परके तथा रागके ही स्वामित्वरूपसे परिणमित होता है 
उसे तो श्रद्धा ही मिथ्या है भर श्रद्धाका दोष अनत ससारका कारण है । 


प्ररन--यहू आत्मा परका स्वामी नहीं है, कितु ईश्वरने 
श्रात्माको बचाया है, इसलिये वे तो इस भात्माके स्वामी हैं न ? 


उत्तर--यह तो महान झूढता हुई । इस जात्माकों किसीने 
बनाया नहीं है; जात्मा स्वय सिद्ध वस्तु है, इसका कोई निर्माता नही 
है । ईदवरका स्वरूप भी ऐसा नही है कि घह किसीको बनाए । जिसप्रकार 
यह आत्मा परका स्वामी या कर्ता होनेसे मिथ्यादृष्टि है, उसीघप्रकार 
ईइवर भी यदि परका कर्ता हो तो घह मिथ्याहृष्टि हो हो जाये,--... 
उसका ईइवरपना न रहे। मैं तो ज्ञायकस्वरूप हैँ, परका कर्ता या 


स्वामो मैं नहीं हूँ --ऐसा प्रात्ममरात करके फिर उसमे एक्राग्रता द्वारा 
५ 
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जिस जोवने पूर्णों श्ञाम-भातन्द ध्रगट किया उसे ईश्वर कहा भाता 
है, मोर प्रनस्त जोव इसप्रकार ध्रपता शुद्ध स्वरूप प्रथट कर-करके 
ईदबर होमये हैं-- प्र्धाद्‌ उन्होंने मोक्ष प्राप्त कर लिया है। ऐसे अनन्त 
लीव इस समय सिदासयर्मे देह रहित ईएबररूपसे बिरायमान हैं दे 
कभी पुनः देह धारण महीं करते । मह प्रात्मा भी प्रपने ज्ञायक छममाव- 
को बानकर उसमें शोनता द्वारा ऐसे ईश्बर पदको प्राप्त कर सकता 
है। कितु लो ईश्बरको जगतका कर्ता मानते हैं मे ईश्वरके शुद्ध 
स्वरूपका प्रादर करते हैं थे सचमुभ ईए्बरकों मानते ही महीं। 
इसलिये वे तो मास्सिक जेसे-मिथ्पाहष्टि हैं। 


प्रशश--मह्‌ु सच है कि कोई ईएगर इस जीवका कर्ता या 
स्वामी नहीं है किंतु जगतके प्रकर्ता और पूर्णो शामानस्व स्वरूप ऐसे 
घिद्ठभमबाम तथा अरिहृंतममबास तो इस पश्ात्माके स्वामी हैं म ? 


उत्तर--भगषानकी प्रौर पुरुकी भक्तिमें भस्ते हवी ऐसा कहां 
लाता है कि हे माय | हे बिनेमस्द्रदेद ! पभ्राप ही हमारे स्वामी हैं! किंतु 
बास्तवर्में तो मगबानका आत्मा उसके केवसशाम भौर घामस्दका ही 
स्वामी है बहु झात्मा कहीं इस धात्माका स्वामी नहीं है; इस प्रात्मा 
के भाजका स्वामी यह ब्यात्मा स्वयं ही है प्रस्थ कोई इस प्राट्माका 
स्वामी महीं है । यदि ऐसा स लामे ओर सचमुच मसबातकों ही पता 
स्वामी मास से तो छसमेै प्रपते प्रात्माको पराधीन माना है अपसी 
भाँति समस्त आत्मा्धोकों भी पराधीन स्वगाषी मामा है इससिये 
भगवानके आ्राट्माको मी उससे पराधीस माना है. उसने व तो भाषाम 
को पहिचाता है भ्ौौर म उतकी मक्ति करमा ही थामता है । 


भगवासको सच्ची मक्ति करनेबाला लीब तो लो कुछ भमबानने 
किया बडी प्वर्म॑ करना चाहता है। है भगवान सर्वश्देब | प्रापने 
झपने धात्माको आयकस्थमाथी जानकर परका समत्य छोड़ दिया भौर 
परमात्मा हुए. मेरा झात्मा भी शरण जैसा गरशस्णकतजी कर 8 
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इसप्रकार जो जीव भगवान जैसे शअपने झ्ात्माको पहिचाने चही भग- 
पाप्का सच्चा भक्त है, उसीने भगवानको पहिचानकर उनको भक्ति की 
है। ऐसी परमार्थ भक्ति सहित भगवानके बहुमानका उल्लास श्राने पर 
कहता है कि “हे नाथ ! आप ही मेरे स्वामी हैं, जापने ही मुझे आत्मा 
दिया है.” धर्मी ऐसा बोलते हैं वह कह्दी मिथ्यात्व नही है, किन्तु 
यथाथे वित्तयका व्यवहार है । धर्मात्माके श्रंतर अभिप्रायको न समभझ- 
कर भकेली भाषाको पकड़े त्तो चह बाह्मदृष्टि जीव घर्मात्माको जानता 
ही नही; वह जड भाषाकों तथा दारीरको जानता है किन्तु ज्ञानीके 
चेतन्यभावको नही जानता । 


देखो, श्री रामचन्द्रजी ज्ञानी-धर्मात्मा थे, उसी भवमे मोक्ष- 

गामो थे । रामचन्द्रजी वलदेव थे ओर लक्ष्मणजी वासुदेव | दोनो 
भाइयोमे परस्पर इतना अ्रपार प्रेम था कि “रामचन्द्रजीका स्वरगंवास 
होगया,”-...इतनेसे शब्द कानोमे पडते ही “हाय रा मे!” कहते 
हुए लक्ष्मणके प्राण उड गये ! फिर रामचन्द्रजो लक्ष्मणजीके मृत 
शरीरको लेकर छह-छह महीने तक फिरते रहे .भ्रनेक प्रकारको चेष्टायें 
और प्रलाप करते थे कि--भाई ! तुम बोलते क्यो नही ? तुम क्यो 
मुभसे रू गये ? भोजनके समय उनके सु हमें कौर रखकर खिलानेकी 
चेष्टा करते थे रातको अपने पास सुलाते थे और उनके कानमे कहते- 
थेकि भैया, श्रद तो बोलो! इससमय तो हम और तुम श्रकेले हो 
हैं तुम्हारे मनमें जो कुछ हो वह कह दो ! सबेरा द्वोनेपर उनके यृत 
शरोरको स्तान कराते हैं श्रौर कहते हैं कि भाई! कबतक सोते 
रहोगे ? अब तो उठो; सबेरा होगया है जिनेन्द्र सगवानको पूजाका 
समय जारहा है जल्दी उठो --इसप्रकार भनेक चेष्टाएँ करते हैं 

ओर लक्ष्मणजीके शरीरको कन्घे पर रखकर घूमते हैं. तथापि हराम 

है जो रामचन्द्रजी उनके साथ किचित्‌ृभी सम्बन्ध मानते हो तो ! स्व- 

भावके साथ स्व-स्वामि सम्बन्धके अतिरिक्त अन्य किसोके साथ प्रश्ञ 

मात्र भी सम्बन्ध तहीं मानते थे । किन्तु बाहरसे देखनेवाले अ्रज्ञानी जीव 
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चर्माह्माकी ऐसी अस्सर्‌हष्टिफा माप कहते निकात्त सकते हैं ? सह-छह 
महीने तक उपरोक्तामुसार भेष्टाएं करते हैं, तपापि उस ठमय भी 
सदमणमजीके साथ या उनको शोरके रागके साथ रामचाद्रजी रब- 
स्वामि सम्बन्ध महीं मालते; उस-समय भी अपने क्वायक स्वभाव 
आश्रयप्ते जो धम्यर्दर्शतादि वर्तेते हैं उम्हींके स्वामिकपसे परिशमित 
होते हैं। घर्मात्माके हृदयकी याहू लेमा अज्ञानीके सिये कठिम है ! 
प्रइन--गदि रामचम्दजी सक्ष्मएके साथ किक्ित्‌ धम्बस्प मे 
मामते हों तो छह महिने तक उनके मृतक्षरीरकों शेकर बर्यो फिरते 


रहे? 

उत्तर--प्ररे भया | ज्ञामी विरतर प्रस्तरगर्में बिबेक सहित 
है तू रामचरदजीके आप्माको नहीं देसठा इसीसिये तु्े ऐसा समता है 
कि रामभाद्रत्ी घह महीने तक मृत झरीरकों सेकर घूमते रहे । ढिस्खु 
ज्ञानी तो कहते हैं कि रामचसजीसे अपने ब्ात्मामें शाग्को मा 
लक्ष्मणामीको एक क्षण मात्र मी नहीं उठाया है चिदाभम्द स्वमावका 
स्वामित्व छोड़कर एकल्तण भी रागके या परके स्वामी महीं हुए हैं। 
प्रपते इस दारीरका स्डामी मी बे स्वयरो महीं मानते। रूषे पर मुर्दा 
रणा है उससमयभी जाए्मामें तो धम्पकदश् तादि निर्मेसमार्नोों ही 
उठाया है--हम्हींका स्वामित्व बर्तेता है। ब्तंमान झुछ दोष है बह 
श्रद्धा-ज्ञामका दोष नहीं है चारिषकी कमंजोरीका दोप है उत्ते हटाधा 
चाहता है अत बह दोष गौर है। 

देखो बेदास्त ऐसा कहता है कि “करे तभापि प्रकर्ता रहता 
है (--भनासक्तिमाबसे करता है ) ऐसी पह बात महीं है, उसमें 
प्रौर इस बातमें तो भाकाश पातासका प्रस्ठर है। करमा फिए भी अकर्ता 
रहता यह बात ही परस्पर विद्द्ध है। थो करता है बह कर्ता ही है, 
रागादिका कर्ता भो हो भौर श्ञाता मी रहे-ऐसा गहीं हो धकता। पहाँ 
वो ऐसी अन्तरृहष्टि की प्रपूर्ष बात है कि सुझे अपने शायकस्थमावके 
साप ही स्व-स्मामित्व उम्बन्ध है परके साथ मुझे सम्वस्य है ही 
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नहीं--ऐसा जानकर ज्ञायकस्वभावके आश्रयसे परिणमित होनेवाला 
जीव सम्यर्दशंनादि निर्मेल भावोके साथ ही एकत्वरूपसे परिणमित 
होता है; रागादिके साथ एकत्वरूपसे कर्ता होकर परिणमित नही 
होता; इसलिये वह श्रकर्ता है। जो श्रात्माके ऐसे स्वभावको पहिचाने 
उस धघर्मात्माको देव-गुरु-शास्त्रका तथा अपने ग्रुण-दोष श्रादिका 
यथार्थ विवेक हो जाये; उसे कहों स्वच्छुन्द्ता या उलझन न हो । 


धर्मात्माकी दशा ही बदल जाती है ' बाहरसे देखतेवाले जोव उसे नही 
जान सकते । 


देखो, जब रावण सीताका हरण करके ले जाता है और 
रामचन्द्रजी उनकी खोजमे निकलते हैं उस समय वे वृक्षों श्रौर पव्वंतोंसे 
भी पूछते हैं कि हे वृक्ष ! तुमने मेरी सीताको देखा है ? हे पर्वत ! तुमने 
फही जानकी देखी है ? देखी हो तो मुझसे कहो । भौर उस समय 
भ्रपने ही शब्दोकी प्रत्तिध्वनिसे उन्हें ऐसा लगता है कि पवंतने उत्तर 
दिया है । ऐसी दक्षाके समय भी रामचन्द्रजी ज्ञानी-विवेकी-घर्मात्मा 
हैं, श्रतरहष्टिमे सीताका या सीताके प्रति रागका स्वामित्व नही मानते, 
किस्तु ज्ञानके ही स्वामीरूपसे परिणमित्त होते हैं। और ऐसे उपयोग 
निरन्तर नहीं रहते किन्तु ऐसा परिणमन तो निरन्तर है ही । 

मेरे झात्माकी सम्बन्ध दक्ति ऐसी है कि निर्मेलभाव हो मेरा 
स्व है मोर उसका मैं स्वामी हूँ, किन्तु सीता मेरा स्व शोर मैं उसका 
स्वामी ऐसा सम्बन्ध मेरे स्वभावमें नहीं है--ऐसा वे जानते हैं । 
अज्ञानीको ख्री आदिका वियोग होनेपर कदाचितु वह खेद न करे और 
छषुसरागसे सहन करले, किन्तु उसके अभिप्रायमें ऐसा है कि “यह राग 
मेरा स्व और मैं उसका स्वामी,” श्रथवा “स्त्री मेरी थो भोर वह चली 
गई फिर भी मैंने सहन कर लिया,--इसप्रकार उसका अभिप्राय ही 
भिथ्या है; उसके प्रभिप्रायमें अनन्त राग भोर सत्रीका प्रनन्त स्वामित्व 
पड़ा है। ज्ञानीको छोक परिणाम हों उस समय भी “मैं ज्ञायक हैं-.. 
ऐसी दृष्टि नहीं छूटती, इसलिये सारे जगतका श्लौर विकारका स्वा- 
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मित्व उसे छूट गया है। स्वमावक्रे श्राधयसे जो मिर्मस्त पर्याय प्रमट 
हुई वह स्व” प्रोर शलाश्मा स्वम॒ उसका स्वामो,--एसप्रकार मस्तिम 
सम्बन्ध फ्क्तिमें द्रस्प-पर्यायकों एकता बतसाकर आचार्य देवते ४७ 
धक्तिमाँ पूर्णोकी हैं। स्वयं प्रपने स्वमावके साथ सम्दः्ध रक्षकर सम“ 
भावके साथ एकतारूपसे परिणमित हो ऐसा आत्माका स्वमाव है, योर 
छसीमें झ्रात्माकी शोमा है। भास्मा स्वर्य भ्पमे स्‍्वमाबर्मे एकता करके 
सम्पग्दधम-ज्ञान-जारिभरूपसे परिणमित हो उसमें प्राश्माकी शोमा 
है. परम्तु परके सम्बस्पसे प्रात्माको बतसामा उसमें प्रात्माकी शोमा 
महीं है । इसलिये हे भोग | परका सम्बन्ध तोड़कर अपने आञयरस्व 

भाजमें ही एकटव कर | ज्ञायक स्वमावमें एकता करके लो सम्मम्दधन- 
शान घारिभ प्रगट हुए वह तेरा स्ब-स्वमाव है भौर तू ही उसका स्वामो 
है । इसके प्रक्तावा प्रग्य किसीके साथ तुझे स्ब-स्वामि सम्बस्ध महीं है । 


+-एसप्रकार यह सम्बस्ध सक्ति अपने स्वमावके साथ हो सम्बरभ 
(--एकता ) कराके परके साथका सम्बत्प छुड़बातों है, और स्ममाव 
के साथ एकता करके परके साथका सम्बत्प तोड़ते पर बिकारके धाथका 
सम्बन्ध भी झूट जाता है| इसप्रकार भकेले शुदधभावके साथ ही स्व- 
ह्वामिपमा है विकारके साथ मी स्व-स्थामिपमा महीं है। स्वमावोस्मुख 
होकर एकाप्र हुप्रा बहँ प्रात्मा स्वयं ही अपने शुद्धमावका ही स्वामों 
है। अपने स्वमावके साथ एकताकूप सम्बन्ध करके लौजते उसका 
स्वामित्व कमी तहीं किया है और परका -स्वामित्व माना है। यदि 
इस “स्थमाजब समाज स्व-स्थामिश्यकूप सम्बस्यसक्ति” को चामसे तो 
परके साथका सम्बश्ध ठोड़ दे भ्रौर स्वमावर्मे एकतारूप स्‍्व-स्वासित्व 
सम्बन्ध बनाये इसप्तिये खाबकदप्ता हो । 
आत्माको मात्र प्रपने स्‍्थभावजके साथ ही स्व-स्वामिस्वका 
सम्बन्य है। पदि ऐसा भ हो भौर परके साबमी सम्बन्ध हो तो परके 
झाथका सम्यम्भ तोड़कर, स्थमावमें एकता करके श्ास्तिका श्मुभव 
सहीं हो सकृता--परसे पृथऋू होकर भ्रपतै स्‍्व॒रूपमें शीत महींँ दो 
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सकता । परन्तु परसे विभक्त और स्वरूपमे एकत्व होकर आत्मा अपने- 
मे ही भ्रपनी शान्तिका वेदन कर सकता है, क्योकि उसे अ्रपने साथ ही 
स्व-स्वामिपनेका सम्बन्ध है। अपनी शान्तिके वेदनके लिये आत्माको 
परका सम्बन्ध नही करना पडता। नित्य स्वशक्तिके बलसे, परके 


सम्बन्ध बिना मात्र स्वमे ही एकता द्वारा आत्मा अपनी शातिका अनु- 
भव करता है । 


स्वमे एकत्व और परसे विभक्त ऐसा मात्माका स्वभाव है; 
छह कारक ओर एक सवंध-इतस सातो विभक्तियो द्वारा आचार्यदेवने 
भात्माको परसे विभक्त बतलाया है । सम्बन्ध शक्तिभी श्रात्माका परके 
साथ सबंध नहीं बतलाती किन्तु अपनेमे ही स्व-स्वामिसम्बन्ध बतला- 
कर परके साथका सम्बन्ध तुडवाती है,-इसप्रकार परसे भिन्न भ्रात्माको 
वतलाती है। जिसने सबसे विभक्त आत्माको जाना उसने समस्त 
विभक्तियोको जान लिया । 


परके सम्बन्धसे जाननेपर आत्माका यथार्थ स्वरूप नहीं जाना 
जाता । करोडपति, लक्ष्मीपत्ति, पृथ्वीपति, भूपति, स्लीका पति-इत्यादि 
कहे जाते हैं, किन्तु वास्तवमें आत्मा उस लक्ष्मो, पृथ्वी या स्ली आदिका 
स्वामी नही है, इस दरीरका स्वामीभी श्रात्मा नही है, श्रात्मा तो शान- 
दर्शन-आनन्दरूप स्व-भावोका ही स्वामी है, श्रोर वहो आत्माका “स्व” 
है । स्व तो उसे कहा जाता है जो सदेव साथ रहे, कभी अपनेसे पृथक 
न हो | शरीर पृथक्‌ हो जाता है, राग पृथक्‌ हो जाता है किन्तु ज्ञान- 
दर्शेन-प्रातन्द आत्मासे पृथर्‌ नहीं होते इसलिये उनके साथ हो 
भ्रात्माको स्व-स्वामि' सम्बन्ध है । 


.जिसप्रकार--यदि आत्मामे जीवनशाक्ति न हो तो दस जड 
प्राणोके संयोगके बिना वह जी नहों सकेगा, परन्तु आत्मामे जीवन 
शक्ति नित्य होनेसे सिद्धभगवन्त उन दस प्राणोके बिना ही मात्र चैतन्य 
पाणसे जीते हैं, भ्रोर ऐसी हो जीवन दाक्ति समस्त श्रात्माओमे है। 


हे लिन ८ 226 308. 
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उसी प्रकार धाष्माको सम्बन्ध दक्तिसे यदि मात्र प्रपने ही साथ छव- 
स्वामित्वसम्बन्ध न हो और परके साथ भी स्व स्वामित्मसम्ब घ हो तो 
आत्मा परके सम्बंध बिना नहों रह सकता डिस्सु वेह-रागरादि परके 
सम्बम्ध बिसा मात्र झपने प्रपमे चतस्य स्वमाबर्मे ही स्थ-स्वामित्व 
संवधसे झनन्स धिद्ध मगबम्त झ्योमायमान है समस्त मात्मामोंक्रा ऐसा 
ही स्वमाव है | परके सम्बन्धसे जोबन बतसानेमें भात्माकी क्षोभा गहीं 
है। प्चेग्द्रिय जीब रागो जीव कमंवन्धन युक्त बोव --इसमरकार 
परके सम्बंधसे संगबान आत्माको मतसाना बहू उसको महत्ताको 
सांखत लगाना है अर्थात्‌ इसप्रकार परके सम्बस्धसे सगबात प्रात्माके 
धपार्श स्वरूपको पद्विचान नहीं हो ठी । प्रात्मा तो प्रपने ज्ञायकस्वमाषका 
हो स्‍्वाभो है भौर वहीं उसका स्तर है उस ज्ञामक स्वमावसे बआत्माको 

जासनेमें ही उसकी क्षोभा है। 
इन्द्रियादि परके साथका सम्बस्ध तोड़कर ऐसे प्रात्माका टदुमर 
करे, तव छप्ति सर्बश्ष मगबानकी भिम्यय स्तुति कही जाती है| सबेज 
मगवासकी तिश्यय स्तुतिका संबंध सर्वश्के साथ नहीं है कितु भपते 
प्रास्मस्थभावके साथ ही है। जब तक सवश्न पर ही सक्ष रहे और बपने 
पझ्रात्मस्थमाबर्में कषत्त न करे तब तक सबक्ष भमगवातकों निम्पयश्तुति 
महीं होती । झपता प्राश्मा हो सर्बश्षशक्तिसे परिपूर्ण है-ऐसा प्रप्तीतिर्मं 
सेकर स्वमाबके साथ जितनी एकठा करे तततो सवक्ष ममबानकी 
निम्यय स्तुति है मौर सवक्क्रो ओरके वहुमानका भाव रहे बह 

व्यवहार स्तुति है । 
जिसप्रकार पुजका माताके साथ सम्बन्ध है झ्लीका पतिके 
साथ सम्धम्ध है उसोप्रकार धर्मेका सम्बन्ध किछोके साप है ?-धर्मका 
सम्बन्ध किसो प्रन्यके साथ महीं डिन्तु धर्मी ऐसे भपते श्राश्माके साथ 
ही घर्ंका सम्दस्व है । 
+-क्या सगबामके प्रात्माके साथ इस भात्माके धर्मका सम्बंध 
है ?--तही । 
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“-पेंया महाविदेह आदि क्षेत्रोके साथ इस आत्माके धर्मंका सम्बन्ध 
है “-- नही । 


>-पेंया चौथा काल आ्रादि कालोके साथ इस श्रात्माके धर्मंका 
सम्बन्ध है ?--नही । 


“न्‍उँया रागादि भावोके साथ इस आत्माके घर्मंका सम्बन्ध 
है ?--नही । 


किसीभी परद्रव्य परक्षेत्र-परकाल और परभावोके साथ इस 
बात्माके घमंका सम्बन्ध नहीं है, वे कोई इस आत्माका स्व नही 
हैं गौर न यह प्रात्मा उनका स्वामी है | इस शआ्रात्माके धर्मका सम्बन्ध 
श्रपने स्व द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावके साथ ही है। भननन्‍्त-शक्तिके पिण्ड- 
रूप छुद्धचेतन्य द्रव्यके साथ ही धर्मकी एकता है, श्रसख्य प्रदेशों 
चेतन्यक्षेत्र ही घर्मका क्षेत्र है, स्वभावमे श्रमेद हुई स्व-परिणति ही 
घमंका काल है, ओर ज्ञान-दर्शन-आननन्‍्द आदि शप्रनन्त ग्रुण ही 
आत्माके घर्ंका भाव है ।--ऐसे स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-भावके साथ ही 
बात्माके घमेंका सम्बन्ध है और उस्तीके साथ आत्माका स्व-स्वामिपता 


है। 


प्रघन---आत्माका सम्बन्ध अन्य पदार्थोके साथ भले ही न हो, 
किन्तु कमंके साथ तो निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है न ? 


उत्तर--नही, अपने स्वभावके साथ ही स्व-स्वामित्व सबंध 
जानकर, उसीमे एक्तारूपसे जो परिणमित हुझ्ना उसे कर्मके साथ 
निमित्त-नैेमित्तिक सबंध छूट गया है। जो जीव असयोगी स्वभावकी 
शोर दृष्ठि नही करता और कमंके साथ निमित्त-न॑मित्तिक सम्बन्धकी 
दृष्टि नही छोड़ता वह मिथ्यादृष्टि है । आत्माको एकान्तसे कमके साथ 
सम्बन्धवाला ही जाने तो वह जीव श्रात्माके छुद्धस्वरूपको नही 
जानता । जहाँ मात्र अपने स्वभावके साथ ही एकता करके मात्र अपने 

७द्‌ 
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स्व भावके साथ ही स्थ स्वामि सम्वम्भरूपसे परिणमित होता है बहां 
कमेंके साप निमित्त-नेमित्तिश् सम्बन्ध मी कहाँ रहा (-पसप्रकार 
कर्मेके साथ प्रात्माका सम्बन्ध महीं हैं। साधकृको जर्यों>रर्पों अपने 
स्वमावमें एकता होती बाये ध्यों-ध्यों कमरा संबन्ध टूटता बाता है! 
इसप्रकार संदम्धक्क्ति स्वमावके साथ संयन्‍्ध कराके कूमके सापका 
सम्बन्ध तुड़गाती है । 
[--महाँ ४७ वीं पम्दभक्मत्तिका बन पूरा हुमा | ] 

है भब्य | कर्ता कर्मे, करण सम्प्रदान, क्रपादाम शभिकरण 
प्रौर सम्बन्ध--इन सात विभक्तियेकि दर्णन द्वारा हमने तेरे प्रात्माको 
परसे प्रत्य्त बिमक्त बठलामा इसलिये जब तू प्रपने आत्माकों पबते 
बिभक्त तथा अपनी क्षातावि अतस्त क्षक्तियोंके साथ संयुक्त जमकर 
प्रसप्ष हो स्व॒मावका ही स्वामी घमकर परके साभ सम्बन्धके मोहको 
छोड़ ! 

8 स्वमाषका कर्ता होकर परके साथकी कर्ताडुदधि छोड़ । 

& स्वमावके ही कमरूप होकर दूसरे कर्म की इदि छोड़ । 

की सस्‍्वमावकों ही सापन बनाकर धस्य सापनकोी प्राप्ता झोड़ । 

के स्वमाषरो ही सम्प्रदात बनाकर प्रपतेको मिर्मलभाज प्रवाम 
कर । 

के स्वमाषको हो प्रपधादाम बनाकर उसमेंसे मिर्मेंलता से । 

छे स्वमावको ही प्रधिकरण वताकर परका शाभ्य छोड़ । 

४ स्वभावका ही स्वामी बतकर उसके साथ एकठाका सम्बन्ध कर 
ओर परके साथका सम्दत्प छोड़ । “यहू मेरा जीौर इसका --- 
ऐसो परके साथकी एकताबुद्धिका श्याम कर । 

--एसप्रका र समस्य परसे विभक्त धौर निज-ह्दमावसे समुक्त ऐसे 

अपने प्राठमरामकों थामकर उसके अनुमबसे तू भागम्दित हो प्रस्प्त 


ह्दो। 
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“गणघर तुल्य श्री अमृतचन्द्राचार्यदेव द्वारा श्री समयसारके परि- 
शिष्टमे चशित “अनेकान्तमूृति मगधान आत्माकी ४७ शक्तियो” पर, 
परमपृज्य भ्रध्यात्ममूर्ति श्री कानजीस्वामीके प्रवचनो द्वारा हुआ श्रदुभुत 
विवेचन यहाँ समाप्त हुआ वह भव्य जीवोकों भगवान आत्माकी 
प्रसिद्धि कराये । 

[ श्रव इस लेखमालाका अन्तिम लेख प्रकाशित होगा, 


ओऔर उसमें “ज्ञात लक्षण द्वारा श्रनेकान्तमृति भगवान आत्माकों 
प्रसिद्धि” पूर्वक यह लेखमाला समाप्त की जायेगी। ] 


बात्मप्सिद्धि (३०४ ) आप्मप्रसिद्धि 


जश्ञानलक्षणसे प्रसिद्ध 
अनेकान्तमूर्ति मगवान आत्मा 





“अनेदान्त मूर्ति मगवान भात्माकी प्रक्तियों? सम्बन्धी 
यह भन्तिम लेख है । यह मदत्त्पूर्ण लेख-माला “भात्मघर्म” में 
करीब साठ पर्ष पहले प्रारम्म हुईं बी | समयसारमें “ड्ञानमात्र” 
कहकर भात्माकी पहचान कराई है, तबापि उसे मनेक्ान्तपता 
किसप्रकार है भौर ड्रानलक्षण द्वारा मनेकान्तस्वरूप सात्माक्ा 
प्रनुभव किसप्रक्यर होता है--यह समझाकर फिर ज्ञान छप्नल द्वारा 
छल्लित अनेकाम्तमूर्ति मगबान मास्माके अनन्त घर्मो्मेसे ०७ 
धरक्तियोंफे रूपमें हुष्ट धर्मोक्य बर्णन किया भौर अतमें सनकान्त 
स्परूप सात्माके मंसुमवकय फल बतलाकर भाचारयदेव इस विष्मको 
पूर्ण करते हैं । 
“अनेकान्द” सर्वेज्ष मगबानष्य ऐसा मर्लंघ्य प्रासन है मो 

किसीसे छोड़ा नहीं बासकता। बह मगधान सास्माक्ये सनंत 
सक्तिस्वरूपसे प्रसिद्ध करता ऐे। यरे श्री ! तेरा भात्मा अनंत 
पक्तिसे परिपूर्ण है ठपझी ओर दृष्टि फरः 'सुप्में ऐसी व्ैन-सी 
अपूर्णता है नो त्‌ बाइर हूँ ता दे ? संत छेरी आस्मप्नक्तिकी प्रगट 
मद्दिमा बहछाते हैं, ठसे रप्तमें क्तेकर एकबार मी भंतरसे उसका 
बहुमान करे तो छेरा बेड़ा पार होआये ! 

अनंत धर्म स्वरूप मगबान आत्माको प्रसिद्ध करनेवाली 
मिननीति मनेक्ान्तस्वरूप ऐे। उस अनेक्यन्तस्तरूप ख्िननीतिका कमी 
उल्छंपन न करनेबात्ते सत परम अमृतमय मोस्तपदकों प्राप्त 
करते दै । --यहद्ट अनेकान्तका फर है | 
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“जीवत्व” से प्रारम्भ करके “सम्बन्ध” शक्ति तक श्राचायें- 
देवने ४७ शाक्तियोंका वर्णन किया। प्रात्मामे ऐसो प्रनंतशक्तियाँ हैं 
प्रोर श्रतत शक्तियाँ होने पर भी वह ज्ञानमात्र ही है; क्योकि "ज्ञान- 
सात्र” कहने पर भी उससे कहीं भ्रकेला ज्ञानगुण हो लक्षित नहीं होता 
दिन्‍्तु धनंतशक्तिस्वरूप सम्पूर्ण झात्मा लक्षित होता है, कोई शक्ति 
पृथक नहीं रहतो। इसलिये ज्ञानलक्षण भी ऐसे भ्रनंतशक्ति सम्पन्न 
पनेकान्तमृति भगवान प्रात्माको हो प्रसिद्ध करता है । 


भ्रनंत दाक्तियोंमे से ४७ शक्तियोंका वर्णन करके प्राचार्यदेव 
२६४ वें कलश्षमे कहते हैं कि प्रात्मा ऐसो प्रनंतशक्तियोसे युक्त है, तथापि 
पेह ज्ञानसात्रपनेकों नहों छोड़ता । श्रवेक निजशक्तियोसे सुनिर्भर होने पर 
भो प्रात्मा ज्ञानमय है; प्रात्माका भाव ज्ञानमयपना नहीं छोड़ता । 
“ज्ञानमात्र” कहने पर श्ात्माके समस्त धर्मों सहित सम्पूर्ण चेतन्यवस्तु 
प्रतोतिमं श्राजातो है। वह चेतन्यवस्तु द्रव्यपर्यायमय, धौर क्रमरूप 
प्रवतेमान पर्यायों तथा श्रक्तसरूप प्रवर्तमान गुणोंके परिणमनसे वह 
भ्रनेकर्सस्वरूप है। ऐसी चेतन्ययस्तुको “श्रनेकान्त” प्रसिद्ध करता है। 
प्रनेकान्त जिनेन्द्रभगवानका ऐसा श्रलध्य शासन है जो किसीसे तोड़ा 
नहीं जासकता । समस्त एकान्त सान्यताधश्रोंको क्षणमात्रमें तोड़ दे झौर 
प्नेकान्तस्वरूप भगवान भात्माफो प्रसिद्ध करे-ऐसा ध्ररिहंत भगवानका 
अ्रनेकान्त दासन जयवंत प्रवर्तसान रहता है । 


धरनंत शक्तिसम्पन्न और श्रसंख्य प्रदेशी ऐसे ध्रात्माको स्व प्रका र- 
से प्रत्यक्ष जानकर सर्वेज्ञ भगवान कहते हैं कि श्ररे जीव ! तेरा प्रात्मा 
श्रसंख्य प्रदेशी एवं श्रनन्तशक्तिका पिण्ड हैं, उस स्वभावकी ओर 
देख स्वयंसे ही तेरी परिपूर्णता है। तेरे स्वभावमे किचित्‌ भी न्यूनता 
नहीं है कि तुझे दूसरोसे लेना पड़े ! तुभमें क्या कमी है जो तु भ्रन्यत्र 
दूढ़ने जाता है * श्रात्माकी स्वभावश्क्तिमें जो पुरर्ण शान-स्‍झानन्द- 
प्रभुताका सामण्यं था वही हमने प्रात्मासे से प्रगट किया है, बाहरसे 
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कुछ सही प्लाया' तेरे प्राश्मार्में भी बसा सतामर््य है, उसे तृ जात प्रोर 
उसका विज्यास झरके जप्त शोर उम्मुल हो तो तेरी प्रास्मप्तक्तिमेंसे 
परिपूर्ण क्वाव-प्रामस्द-प्रभुसता प्रगठ हो शासेंगे । 


तेरा प्राश्मा तिशक्षक्तिसे भन्ती भाँति परिपृण्ठ है, बिदार या 
कर्मोंस बहु भरा महीं है, उससे तो पृथक है। मिजशत्तिप्रेसि बह 
इसप्रकार परिपूर्ण है छि उममैंसे एश भी झतक्ति कम महां होती | प्रास्मा 
विक्रारसे हथा परसे पृथक रहुता है किस्तु प्पने श्ञानमातजमाबकों बह 
कभी नहीं छोड़ता | जिसप्रकार झर्करा मलको छोड़ती है किम्तु मिदाप्त- 
को महीं छोड़ती, जिप्तप्रकार प्रग्मि भुऐंको छोड़तो है किस्पु उष्णतारो 
महीं छोड़ती, छप्तीप्रकार अतस्यमूर्ति प्रात्मा रागादि विकारमाबोंको 
छोड़ता है दिस्तु भपने शायमाबको कभी महींँ छोड़ता, इसलिये 
शातभाव हारा प्रपमे प्रात्माको सक्षमें लेकर प्रात्माकी प्रसिद्धि कर ««« 
झात्माका अमुसभथ कर । 


छिन्‍्होंसे शाससक्षणको प्रस्तमु ख करके शक्ष्यरप प्रात्माक्ता 
प्रमुभण किया, थे साथक धर्मात्मा सदेव ज्ञानमावरूपसे ही बर्तते हैं। 
कानमाथको कमी छोड़ते नहीं हैं प्रोर विकारसय रूमी होते नहीँ 
हूं....पौर शानसयमाजर्ते परका करू -इस बुद्धिको तो प्रबकाग्म ही कहाँ 
है? 'सोताछो इसप्रकार ढू हू तो मिसेयी“” ऐसा बिकल्प ज्ञामी धर्मात्मा 
( रामचड्जी ) को प्राया तभापि सप्ततमय भी ज्ञासी विकश्पमय 
होकर परिस्पसित नहीं हुए हैं झस समय सी ज्ानमयमाबकपते ही 
परिकझ्ममन हो रहा है विरस्पको शानसावसे बाहर ही रसा है । 


ज्ञानी जामते हैं क्ति सेरा प्राश्मा हो क्रमपर्यापरूप पौर 
झक्सगयूणकूप स्वलाबबासा है । घनतपुण एक साथ ह्रमरुप से 
सहूबर्तो हैं...भीर पर्मायें वियतक्रमकरूप हैं। प्रपमे प्रकमबर्ती पुणोर्मे 
शथा क्रमबर्ती पर्यायोर्पि मैं शाममात्रभावरूप ही बर्तता हु ;-ऐसे 
वियमें शातास्वभाबका हमत पुस्याजे है” विकारकौ होरके पुरुवार्ण 
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फा वेग दूट गया है" श्रत्पराग रहा उसकी निरथेकताको जाना 
है....ज्ाममात्रभावरूपसे ही परिणमित होता हुआ साधक फेवलज्ञानकी 
भोर चला जाता है । 


देखो, यह प्रात्मशक्तिके साधक संतोकी दक्षा ? 


ज्ञानी तो श्रपती प्नंत्शक्तिके सम्राट हैं। जगतकी उन्हे चिन्ता 
नहों, क्योकि जगतसे उन्हे कुछ लेना नहीं है...भगवानके दास. ..जगतसे 
उदास...ऐसे सम्पक्टवी जीव सर्देव सुखो हैं....प्रात्मिक श्रानन्दका श्रनुभव 


फरते हैं..............चेतन्यके श्लानंदसपुद्र्सें डुबकी मारकर वे श्रल्पकालसे 
फेवलज्ञानरल प्राप्त करते हैं । 


श्रहो.....चेतन्य सागर ! शांत-आनन्दरससे परिपूर्ण सपुद्र....! 
उसे तो श्रज्ञानी देखते नहीं हैं भौर मात्र विकारको ही देखते हैं । 
जिसप्रकार समुद्रसे श्रपरिचित व्यक्ति श्रगाध जलसे भरे हुए समुद्रको तो 
नहीं देखता श्रौर सात्र लहरोको ही देखता है, उसे ऐसा लगता है कि 
लहरें उछल रही हैं, किन्तु वास्तवमे लहरें नहीं उछलतीं; भीतर 
झ्रपार समुद्र श्रगाध जलसे भरपुर है उस समुद्रकी शक्ति उछलती है । 
उसोप्रकार जो पश्रगाघ-गम्भीर स्वभावोंसे परिपूर्ण इस चेतन्यसपुद्रको 
नहीं जानता उसे मात्र विकारी पर्याय ही भासित होती है; श्रनन्‍्तशक्तिसे 
भरपूर चेतन्य-सपुद्र श्लज्ञानोकों दिखाई नहों देता, इसलिये उसकी 
पर्यायमें वे शक्तियाँ उललसित नहीं होती, विकार ही उलल्‍लसित होता है। 
ज्ञानो तो श्रनतशक्तिसे परिपूर्ण प्रखंड चेतन्यससमुद्रभे डुबकी लगाकर, 
उसे विद्यासमे लेकर उसके श्राधारसे श्रपनी पर्यायमे निजदक्तियोको 
उछालते हैं श्र्थात्‌ निर्मेलकूपसे परिणसित करते हैं। इसप्रकार ज्ञानी 
धरनंतरतक्तिसे उललसित शझपने झनेकांतमय चेतन्यतत्वका शन॒ भव करते 
हैं, भोर ऐसे श्रनेकान्तमृति भगवान श्ात्माफा प्रनुभव करना ही इन 
शक्तियोके चर्णनका तात्पये है । 
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चैसो सबक्ञता, लंसी प्रभुता, जैसा प्रतोणिय भागगद तपा 
हेसा प्रास्‍्मवोर्य प्ररिहृतत प्रोर पिद्ध भगवाममों है बसी ही सर्बन्नता, 
प्रमुता, प्रामश्व एवं थोयंकी प्कक्ति इस प्रात्मार्मे भी सदा विद्यमान है। 

भाई! एश्वार हर्ष तो सा... कि प्रहो! ऐसा है मेरा 
प्रास्‍्मा ! मेरे प्रास्‍्मार्मे झाव-प्रामस्यक्तो परिपृण क्षक्ति विद्या है, मेरे 
प्रात्माकी क्षक्तिका धात महीं होमया है। “भरे रे ! मैं बद गया, 
दिक्कारो होगया .. प्रब कसे मेरा मस्तक केंचा होसा [--इसप्रकार 
भपभीत न हो ..हताक्ष म हो. एकबार प्रपने स्वमाबका हुप सा.» 
उल्लास प्रगठ कर....उसको सहिमा साकर प्रपती दक्तिको रफ्ताल [| 

प्रहो | प्रपने प्रंतरमें प्रामस्वक्का समुद्र रुछ्यंस रहा है, इसे तो 
जीव बेशते नहीं हैं प्रोर तृनतुस्य विकारको हो वेक्षते हैं। भरे थोषो ! 
इधर प्रंतरमें हष्टि करके प्लातरके समुब्रों बेलो... छतस्पसमुएर्म 
शुबकी सगाप्रो !! 

पझ्रपमे प्रंतरमें प्राससदरा समुद्र सफल रहा है उसे भूलकर 
प्रप्नानी तो बाह्ममें क्षल्रिक्ष पुथ्यक्षा ठाठबाट देखते हैं, उसीमें सुर 
सातकर सूश्छित हो चाते हैं प्रोर सहाँ शिचित्‌ प्रतिकूसता प्लाती है 
वहाँ इसमें सूत्रिण्रत हो बाते हैं किस्तु परम महिसादंत प्रपते प्रानाई 
स्थप्ताणकों महीं देखते । शामो तो छामते हैं कि मैं स्वर्य ही प्रायम्बस्ट 
भाब्से परिपूष हैँ कहीं शाहयमें मेरा प्रामस्य महीं है प्रपवा प्रपते 
सामर्दके मिये मुझे किसी याहा पदार्यशी प्राबदयरता महीं है /--ऐसा 
भात होगेसे ज्ञामी दाह्में पुष्पपापके ठाठमें मूब्छित नहीं होते-गघरी 
नहीं हैं । पुष्पक्की सुविधाएँ मिले पर ज्ञानी कहते हैं कि--पभ्ररे पृष्य ! 
शहने दे...तेरी दोमा हम महों देखना चाहते हमें तो सादि-प्रगंत प्पने 
प्रामम्दको ही देखना है... भपने क्ृतोरिद्य प्रार्मासरदके सिवा इस धरगत- 
मैं प्रग्प झुछ हमें प्रिय महीं है। हमारा स्‍झामग्द हमारे प्रात्मार्मे ही है। 
इस पुष्पके ठाठ में कहीं हमारा प्ागश्य नहीं है। ल तो पुण्यकी 
पनुकूसताएं हमें प्रानरर दे सकतो हैं प्रोर त प्रतिक्सताभंकि मु ड 
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हमारे प्राननन्‍्दको लूटनेमें समर्थ हैं !-ऐसी ज्ञानीकी प्ंतरदशा होती 
है। उसे स्वसवेदन प्रत्यक्षसे श्रपने श्रानन्‍दका चेदन हुआ है । श्रात्माका 
ऐसा प्रचित्यस्वभाव है कि वह स्वसवेदन प्रत्यक्षसे ही ज्ञात होता है, 
“स्वयं प्रत्यक्ष” हो ऐसा झ्ात्माका स्वभाव है। स्वयंप्रत्यक्ष स्वभावकी 
पूर्णतामे परोक्षपना श्रथवा क्रम रहे ऐसा स्वभाव नहीं है, तथा स्वयं 
प्रत्यक्ष श्रात्मासें बीचसे विकल्प-रागविकार या निमित्तकी उपाधि घुस 
जाये ऐसा भी नहीं है; भ्रर्थात्‌ व्यवहारके झ्नवलम्बनसे श्रात्माका सवेदन 
हो ऐसा नहीं होता। परकी तथा रागकी ध्राड़को बीचसे निकाल कर 
अपने एकाकार स्वभावका ही सीधा स्पश करने पर ही श्रात्माका 
स्वसवेदन होता है; इसके श्रतिरिक्त भ्रन्य किसी उपायसे प्रानन्‍्द स्वरूप 
भगवान प्ात्माका चेदन नहीं होता । 


झहो ! ऐसा स्वसवेदनस्वभावो चेतन्यमगवान श्रात्मा स्वयं 
विराजमान है; किन्तु भ्रपनी श्रोर न देखकर विकारकी श्रोर ही देखता 
है इसलिये विकारका ही वेदन होता है ॥ यदि श्रंतरमे दृष्टि करके श्रपने 
चिदानन्दस्वरूपको निहारे तो श्रानन्दका वेदन हो श्रोर विकारका वेदन 
दूर हो जाये। 


सतोने श्रात्माकी ऐसी प्रगट महिमा बतलाई है; इस श्रचिन्त्य 
महिमाको लक्षमे लेकर एकबार भी यदि शअ्रंतरसे उछलकर उसका 
बहुमान करे तो संसारसे बेड़ा पार हो जाये । चेतन्यस्वभावका बहुमान 
फरने पर झल्पकालमे ही उसका स्थसंवेदन होकर मुक्ति हुए बिना नहीं 
रहतो । वस्तुसे परिपूर्ण ज्ञान-धानन्दकी शक्ति विद्यमान है; उसे 
पहिचानकर उस शोर उन्पुख होकर पर्यायमें उसे प्रगट करना है । भरे 
जोव ! एकबार भ्रन्ध सब भूल जा शोर भ्रपतती निजशक्तिको सम्हाल ! 
पर्यायमें संचार है उसे भुलकर झ्तःतत्वरूप निजशक्तिकी शोर देखे तो 
उससें ससार हे हो नहीं । चेतन्य शाक्तिमें संघार था ही नहीं, है ही 
नहीं ओर होगा भो नहों ।--लो, यह है मोक्ष ! ऐसे स्वभावकी 
दृष्टिसे भ्रात्मा मुक्त ही है। इसलिये एकबार शोर सब्रको लक्षमेसे 
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लेसो सबबक्ञता, णेसी प्रभुता, जता प्रतीणिय प्रामस्‍्य ता 
हेसा परास्मबोर्य प्ररिएंत भ्रौर सिद्ध भगवाममों है गैस्ती ही सबन्नता 
प्रमुता, प्रामस्द एवं वीमेंकी क्त्ति इस प्रास्मामें भी सदा विद्यमास है। 

भाई | एकमार हरे तो सा... कि प्रहो! ऐसा है मेरा 
पात्मा | मेरे प्रारमामें झ्ाव-प्रामस्शकी परिपूर्ण प्रक्ति विद्यमात है, मेरे 
प्रात्माकों क्क्तिका घात पहों होगा है। ' भरे रे ! मैं बब पमा, 
बिकवारो होगया .. प्रथ कसे मेरा मस्तक ऊचा होगा ! “-“इूसप्रकार 
सपभीत महो....हसाक्ष म हो....एशबार प्रपने स्व॒मावक्ा हप सा.« 
राल्साप्त प्रगट कर....उपकी सहिमा पाकर प्रपतो प्क्तिको उछाव। 

प्रहो ! पपने प्रंतरमें धातम्यका समुद्र उस रहा है ब्से तो 
शोध देखते नहीं हैं भ्रोर तुणतुस्य विकारको हो देखते हैं। धरे चोदो ! 
इधर प्ंतरमें हष्टि करके प्रासरणके समुइको देशो... 'बेतस्यसपु्रमें 
डबक्तो स्गाप्रो || 

प्रपण प्रंतरमें प्रामस्दका समुद्र प्रछल रहा है उसे भूलकर 
पज्नामी तो बाह्मामें क्षचिक पुष्यका ठाठबाट देसते हैं, उसीमें सुख 
मानकर सूक्षस्त हो णाते हैं प्रौर नहाँ चित प्रतिकूलता प्राती है 
वहाँ दुसरे सूल्छित हो जाते हैं. छिम्तु परम सहिसाबत धपने प्रातस्य 
स्थसावको नहों बेसते । शानों तो लागते हैं क्ति मैं स्वयं ही प्रासाइस्व 
भाजसे परिपूण हूं: कहीं वाह्ममें मेरा ध्ातरद महीं है प्रणवा प्रपने 
प्रामस्दके सिय घुछ किसी धाह्वा पदार्थ को प्रावइ्पकता नहीं है ।--ऐसा 
सास होगसे क्ाती बाह्यमें पुष्यपापके ठाठमैं मूब्छित महों होते-उप्तसरो 
नहीों हैं। पुष्पछी सुविधाएं घिलने पर ज्ञामी कहते हैं रि-प्रे परष्य ! 
रहने दे...तेरो दोमा हम महों देशना चाहते हुमें शो घाशि-प्रमंत प्रपने 
प्रामम्यको ही देखना है...प्पने मतोग्हिय प्राट्मासरशके सिवा इस लपत 
में प्रग्प कुछ हमें प्रिय महीं है । हुसारा स्‍झानरद हमारे प्रात्मामें ही है। 
इस पृष्पके ढाठ में कहाँ हमारा भ्रानस्‍्य महीं है। लत तो पुष्यक्ी 
प्रमुछ्ूसताएँ हमें ध्रामम्य द सकती हैं प्रोर ल प्रतिकूलताभोंके भू ड 
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अ्रतुभवमें श्राता है। यदि पात्माको पृथक रखकर उसकी शक्तियोको 
जानना चाहे, ध्थवा दाक्तिपोंको लक्षमे लिये बिता श्राध्माको जानना 
चाहे तो उसे नहीं जाना जा सफता; क्योंकि उसने गुण गृणीकों पृथक्‌ 
नहीं साना इसलिये श्रनेकात स्वरूप नहो जाना; श्रौर प्रनेकातके बिना 
भगवात्र श्रात्माकी प्रसिद्धि नहीं होती। शभ्रनेकान्त ही भगवान 
प्रात्माको यथार्थ स्वरूपसे प्रसिद्ध फरता है.... वह “अ्रनेकान्त 
सर्वेज्ञ भगवानफा भ्रलष्य-किसीसे न तोड़ा जा सके ऐसा--श्ञासन है । 
एकान्त सान्यताप्रोको तोड़कर श्रनेकान्त स्वरूपसे भगवान श्रात्माको 
प्रसिद्ध करनेवाला वह प्रनेकान्तशासन जयबत वतंता है। 

जो इस श्रनेकान्तस्वरूप श्रात्मवस्तुको जानते हैं, भ्रद्धा फरते हैं 
भौर प्रनुभव करते हैं थे ज्ञानस्वरूप होते हैं।--ऐसा कहफर ( २६४ वें 
फलशमें ) श्राचायदेवनें श्रनेकान्तका फल बतलाया है । इसप्रकार फल 
चतलाकर यह प्रनेकान्त श्रधिकार समाप्त करते हैं । 

जिसप्रकार श्रनेकातमय वस्तुस्वरूप कहा तदनुसार वस्तुतत्त्व- 
की व्यवस्थाकों प्रनेफांत-सगतदृष्टि हारा ज्ञानी संत्पुरुष स्वयमेव देखते 
हैं ...प्ौर इसप्रकार स्थाद्वादकी श्त्यन्त शुद्धि जानकर, जिननीतिका 


उल्लंघन न फरते हुए वे संत ज्ञानस्थरूप होते हैं । 
देखो, यह ज्ञानस्वरूप होना सो श्रनेकांतका फल है तथा वही 


जिननीति है; वही जिनेशवरदेवका मार्ग है । इससे विरुद्ध वस्तुस्वरूपको 
मातना चह जिननीति नही कितु श्रनीति है। जो जिननोतिफा उल्लंघन 
करता है वह मिथ्यादृष्टि होता है भ्रौर घोर ससारमें परिभ्रमण फरता 
है | भ्रनेफांतस्वरूप पावन जिननीतिका संत फभी उल्लंघन नहीं फरते 
इसलिये वे परम श्रघ्नतमय मोक्षपदको प्राप्त होते हैं । 
यह अनेकांतका फल है। 
--इसप्रकार ज्ञानलक्षणसे प्रसिद्ध होनेवाले श्रनेकातर्मति 
भगवान प्रात्माका वर्णन समाप्त हुआ । 
अनेकान्तस्वरूप भगवान आत्माकी प्रसिद्धि करने वाले 
साधक संतोंको नमस्कार हो ! 


अासमप्रसिद्धि ( ६१० ) आस्मप्रसिद्ध 


हराकर ऐसे घिदानस्दस्वमावमें सक्षकों एखाप्र करे तो हुफ्े मोमको 
दाक्का न रहे, प्रस्परास्तमं प्रवश्य ही भुक्ति हो जाये । 

धारमामें इतली प्रनंशदाक्तियाँ हैं कि शागसे गितते पर (बितबस 
करनेपर ) उमका प्त नहों प्रासरता....किस्तु शामकों भम्तरोष्मुर 
करते पर प्रमशझक्तिसहित ध्ारमा धनुभवर्मे भ्राजासा है पे शक्तियाँ 
बिर्ससकपसे परिणमित हो झाती हैं । इसप्रकार मिमस्रूपसे परिणमित 
होमेपर रद केबलज्ञान होता है तब झनसदाक्तियोंको तपा प्रसंस्य 
प्रदेशोंको सर्बप्रकारसे प्रत्यक्ष प्लानता है इसलिये हे भाई ! यदि हुसे 
प्रपने प्राश्माक्षा पत्ता सगामा हो « प्रपनी प्रमत झक्तियोंकी ऋद्धिको 
साक्षाद्‌ देखना हो तो प्रपने श भक्तों रागसे पुपक करके ध्रंतरृध्यभावकी 
शोर एकाप्र कर ! 

+ सर्षार्थ सिद्धि” उत्कृष्ट बेवजोर है बहाँ प्रतस्‍्प देव हैं थे सब 
सम्पर्टृष्टि हैं सौर उनकी प्रायु ३३ साथरोपस (प्रससय प्ररक्ष बर्वे को ) 
है। थे समस्स देव सिसकर प्रसस्य बर्षों तक प्र्तप्डख्पसे गिमते रहें 
तब भी ह्ात्माकों धाक्तिशा पारु महीं प्रासकता--ऐसो प्रमतक्षक्तिका 
स्थामो पह प्रत्येक प्लाट्मा है। उस सम्यग्डष्टि बेचोमि स्वसंबेदतसे प्रमंत 
दाक्तिसम्पन्त झात्माका स्वाद अल लिया है।झ्ागको प्रतरमें सीन 
करते पर क्षप्रमात्रमें पात्माकी सपक्तक्तियोंका पार पाया जासक्ता 
है । झक्तिपोंको क्रमक्ता छाममे छापे तो कमी पुरा नहीं पड़ सकता । 
किस्तु प्रक्रम-प्रभेडस्वसावर्तेँ लोग होकर ध्ामनसे समस्त दाक्तियाँ 
एकसाथ प्रकमस्पसे क्ात हो लाती हैं। प्रात्मा एल्साब प्रनंतप्तक्तियोसि 
प्रतिष्ठित है. उसमें राग प्रतिह्ाको प्राप्त महीं होता । 

प्र० ---हस भ्रमंत झक्तियोंकीं लाते मा एक भ्राप्माक्ो ? 

छत्तर---प्रमंतप्रक्तिमंसि समेश्कप ऐसे एक ध्ात्माको छामता 
आाहिये । भात्मा कहाँ सततदाक्तियोंसे पृषक शहीं है. इसलिये प्रक्तिको 
डराजर जानते हुए सी धत्तिमाव ऐसा प्रार्मा ही लक्षर्म भ्ाता है प्ौर 
पुर प्राट्माछो क्लतमें सेले पर भी बह स्पनी प्रगंतशरक्तियों सहित ही 
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प्रनुभवमें प्राता है। यदि श्रात्माको पृथकू रखकर उसको शक्तियोकों 
जानना चाहे, ध्थवा शक्तियोको लक्षमे लिये बिना भात्माफो जानना 
चाहे तो उसे नहीं जाना जा सफता; क्योकि उसने गुण गृणीकों पृथक्‌ 
हीं माना इसलिये प्रनेकात स्वरूप नही जाना; श्रौर भ्रनेकांतके बिना 
भगवान प्रात्माकी प्रसिद्धि नहों होती। प्रनेकान्त ही भगवान 
प्रात्माको यथार्थ स्वरूपसे प्रसिद्ध फरता है... वह “प्रनेकान्त 
सर्वेज्ष भगवानका झ्रलध्य-किसीसे न तोडा जा सके ऐसा--शासन है । 
एकान्त मान्यताग्रोको तोड़कर भ्रनेफान्त स्वरूपसे भगवान प्रात्माकों 
प्रसिद्ध फरनेवाला वह प्रनेकान्तशासन जयबंत चर्तेता है । 
जो इस प्रनेकान्तस्वरूप भ्रात्मवस्तुकों जानते हैं, भद्धा करते हैं 
प्लौर प्रनुभव फरते हैं थे ज्ञानस्वरूप होते हैं।--ऐसा कहकर (२६४ वें 
फलशमे ) श्राचायंदेवने श्रनेकान्तका फल बतलाया है । इसप्रकार फल 


वतलाफर यह पनेक्ान्त श्रधिकार समाप्त करते हैं । 
जिसप्रकार श्रनेकांतमय वस्तुस्वछूप कहा तदनुसार वस्तुतत्त्व- 


की व्यवस्थाक्ो प्रनेकांत-समतदृष्टि द्वारा ज्ञानी संत्पुरुष स्वयमेव देखते 
हैं ...प्लौर इसप्रकार स्थादुवादकी श्रत्यन्त शुद्धि जानकर, जिननीतिका 


उल्लघन न करते हुए वे संत ज्ञानस्घरूप होते हैं । 
देखो, यह ज्ञानस्वरूप होना सो श्नेकातका फल है तथा वही 


जिननीति है; वही जिनेश्वरदेवका मार्ग है । इससे विरुद्ध वस्तुस्वरूपफो 
समानता चह जिननीति नहीं कितु भप्रनोति है । जो जिननीतिका उल्लंघन 
फरता है वह मिथ्यादृष्टि होता है भौर घोर संसारमें परिश्रमण करता 
है । अ्रवेकांतस्वहप पावन जिननोतिका संत कभी उल्लंघन नहीं फरते 
इसलिये वे परम असृतसय मोक्षपदको प्राप्त होते हैं । 
यह झनेकांतका फल है । 
--इसप्रकार ज्ञानलक्षणसे प्रसिद्ध होनेवाले प्रनेफतिमुति 
भगवान झात्माका वर्णन समाप्त हुझ्ा । 
अनेकान्तस्वरूप भगवान आत्माकी प्रसिद्धि करने वाले 
साधक संतोकोी नमस्कार हो ! 


इस लेखमाला सम्बन्धी अंतिम 


निवेदन 


(मनेफान्त” द्वारा अनतघरमखरूप मगवान आस्माफ़ो 
प्रसिद्ध करनेबाडी यद महान छेसमाछा समाप्ठ हो रही है। इस 
प्रसंग पर भाचार्य मगवन्तोंकों तथा पूल्य मुठ॒देवको 
रथ करते हैं कि भिन्‍्होंने भात्मम्रतिद्धिका रहस्प प्रगंट किया 

। 


समयसारके परिप्चिष्ट पर पूज्य गुरुदेवके प्रभचन कई बार 
हुए हैं। उनमें भाठवीगारफ़े प्रबचन खूब विस्तृत पृषर चैतन्यक्री 
मस्तीसे मरपूर ये! ठन प्रबचनोंको ध्ृउपरूपसे छ्लेकर ठन्‍्दींमें 
छठवीं, सातबी ठथा नवर्धी-दसबवी पारफे प्रपधनोंफ्ा धृस्म्प सार भी 
मिभ्रित कर दिया गया है |--द्रपप्र्वर इस बिपय पर गुड़देवके 
पाँव घारफे प्रन्‍णनोंके साघारसे यह ल्लेखमाठा तैयार हुई है | 


आस्मस्वरूपकोी थ्गट फरनेबाली यह ल्लेखमांला मदूयुत 
है । बैन प्रापनके सनेक रहस्पोका--प्रस्यतः साल्मानुमवके ठपाय 
फ्ाय--गुरुदेबने इन प्रभ्धनोंमें पुनः पुन! इसप्रकार मेघन किया हे 
कि शांत भित्तसे स्वाध्पाय करने पर मार्नो दैवन्पपरिणति भात्मस्त 
भाबफे भासपास घूस रही दो ऐसा अनुभव होता है | धद्धचैतन्प 
की महद्दिमा तो सपूर्ण छ्ेखमाछामें भवृण्दरुपसे मरी ऐ. पैतन्प 
मदमारुपी होरीके भाघारसे वी यइ ख्ेखमाठा गेंबी हुई हे 


आक्षप्रसिद्धि ; (६१३ ) : आत्मप्रसिद्धि 


इसलिये उप्तकी अखण्ड स्वाध्याय करते-करते सुम्ुज्चु--आत्मार्थी 
जीवोंको ऐसी चेतन्यमहिमा जाग्रत होती है कि मानों तत्काल 
उसमें उतर कर उप्तका साक्षात्‌ अनुभव करलें...गनेक जिज्ञासु इस 
आस्मसन्पुखताभ्ेरक लेखमाला की पुनः पुनः स्वाध्याय करते हैं | 
वास्तवमें इस लेखमाला द्वारा पूज्य गुरुदेवने आत्मार्थी जीवों पर 
महान उपकार किया है । 


--ऐसी महत्त्वपूर्ण एवं विस्तृत लेखमाला पूज्य ग्रुरुदेव- 
के सान्निष्यके प्रतापसे ही पूर्ण हुई है...हस लेखमालाके लेखनमें, 
उसमें दर्शाई हुई चैतन्यमहिमाका पुनः पुनः मंथन होनेसे मेरी 
आत्मरुचिको खूब पोषण प्राप्त हुआ है; वह रुचि आगे बढ़कर भग- 
वान आत्माकी प्रसिद्धिके मेरे पुरुपाथं को शीघ्र सफल बनाए-- 
ऐसी पूज्य गुरुदेवके चरणोंमें विनम्र प्राथेना है । 


--त्र० दरिलाल बैन 


(६१४) 
सात्मयर्म मासिझ पत्र में क्रमाउुतार ४७ ध्क्तियों पर छपे 


लेखों की सूची 


्फ 


समयसारमें थी ममृतचन्द्रायाय देवने ४७ भ्क्तिफा दर्णन 
किया है यह लेखमाला एक इजार एप्ठमें पूर्ण हुई है, किसी जिद्मात्त 
फो ठसकी स्थाध्याय करनी हो ठो ठसके छिये उसके लेख 'भारम 
धर्म! में कड्ां से क्रहां तक छपे हैं उसकी नंबरबार प्रभी 
यहाँ दी घा रही है । 
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